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Περίληψη 

 

Ο αρχαιολογικός χώρος που βρίσκεται στην κορυφή του λόφου του Μεσοποτάμου, 

στη συμβολή των ποταμών Αχέροντα, Κωκυτού και Πυριφλεγέθοντα, στο νομό 

Πρέβεζας, ανασκάφηκε από τον Σ. Δάκαρη κατά τα έτη 1958- 1977. Πρόκειται για 

ένα ελληνιστικό συγκρότημα που αποτελείται από δύο τμήματα: το δυτικό, το οποίο 

περιλαμβάνει την αυλή και βοηθητικούς χώρους, και το ανατολικό, που αποτελείται 

από ένα κεντρικό οικοδόμημα με τρία κλίτη και περιμετρικούς διάδρομους. Η 

οικοδόμηση έγινε σε δύο φάσεις. Αρχικά, χτίστηκε το ανατολικό τμήμα στα τέλη του 

4ου ή τις αρχές του 3ου αιώνα π.Χ. και κατόπιν, στα τέλη του 3ου αιώνα π.Χ. 

προστέθηκε το δυτικό τμήμα. Βασισμένος στην τοπογραφία της περιοχής και τις 

φιλολογικές μαρτυρίες, ο ανασκαφέας ταύτισε το χώρο με το Νεκρομαντείο του 

Αχέροντα. Το αρχαϊκό και κλασικό ιερό είτε βρίσκονταν κάτω από το ελληνιστικό 

κτίριο και δεν άφησε ίχνη είτε στους πρόποδες του λόφου, όπου εντοπίστηκε ένας 

αποθέτης με ειδώλια και κεραμική. Στα τέλη της δεκαετίας του 1970 ο Dietwulf 

Baatz αντιπρότεινε την ερμηνεία του χώρου ως οχυρή αριστοκρατική οικία. Από τη 

μελέτη της αρχιτεκτονικής, τη σύγκριση με άλλα οχυρά κτίσματα της Ηπείρου και 

του ευρύτερου ελλαδικού χώρου, και από την ανάλυση των κινητών ευρημάτων 

προέκυψε το συμπέρασμα ότι η υπόθεση του Baatz δεν ευσταθεί. Το κεντρικό 

οικοδόμημα δεν μπορεί να είναι πύργος για δύο λόγους: έχει πολύ μεγάλες 

διαστάσεις, σε αντίθεση με όλα τα γνωστά παραδείγματα πύργων, και  πάνω από το 

ισόγειο η ανωδομή δεν ήταν λίθινη, όπως θα περίμενε κανείς σε έναν πύργο, αλλά 

αποτελούνταν από πλίνθους. Η μελέτη των άλλων γνωστών Νεκρομαντείων απέδειξε 

ότι δεν υπάρχει μια συγκεκριμένη τυπολογία για τα ιερά αυτού του είδους. Η 

τελετουργία που λάμβανε χώρα στο ιερό περιλάμβανε διάφορα στάδια προετοιμασίας 

του πιστού. Με την είσοδο του στο κεντρικό κλίτος του κυρίως οικοδομήματος, ο 

πιστός ερχόταν σε επαφή με τα φάσματα των νεκρών και συνομιλούσε μαζί τους για 

να λάβει απαντήσεις στα ζητήματα που τον απασχολούσαν. Ο ανασκαφέας πίστευε 

ότι ένας γερανός κατέβαζε ένα λέβητα, μέσα στον οποίο βρίσκονταν το 

σκηνοθετημένο είδωλο του νεκρού, από τον όροφο του κτιρίου. Είναι πιο πιθανό ο 

μηχανισμός να είλκυε το ομοίωμα του νεκρού μέσα από τον λέβητα που ήταν 

τοποθετημένος στο δάπεδο της κεντρικής αίθουσας. Με αυτό τον τρόπο δίνονταν η 

εντύπωση ότι το φάσμα ανέρχονταν από τον Κάτω Κόσμο. 



 - 7 - 

Summary 

 

The archaeological site on the summit of Mesopotamo hill, at the point of junction of 

the rivers Acheron, Kokytos and Pyriflegethon, in the prefecture of Preveza, was 

excavated by S. Dakaris from 1958 to 1977. It is a Hellenistic complex made up of 

two parts: the western part, comprising the courtyard and several secondary rooms, 

and the eastern one, which consists in a three-aisled central building and lateral 

corridors. There are two distinct architectural phases. The eastern part was 

constructed first, around the end of the 4th or the beginning of the 3rd century. The 

western part was annexed later, near the end of the 3rd century. Based on the 

topography of the area and the written sources, the excavator identified the building 

with the Acheron Nekromanteion. The archaic and classical sanctuary would lie 

underneath the Hellenistic building and disappeared without leaving any traces, or 

was located on the slopes of the hill, where a deposit with figurines and pottery was 

excavated. At the end of the 70’s, Dietwulf Baatz proposed instead to identify the 

complex with a fortified aristocratic residence. The study of the architecture, the 

comparison with other fortified sites in Epirus and the rest of the Greek world, as well 

as the detailed analysis of the finds, lead to the conclusion that Baatz’s theory cannot 

hold. The central building cannot be a tower, because of its huge dimensions, which 

are in contrast with all known examples of towers, while the walls beneath the ground 

floor are not built in stone -as one would have expected in the case of a tower-, but in 

bricks. The study of other known Oracles of the Dead has shown that there is no 

concise typology for the sanctuaries of this type. The ritual conducted in the 

Nekromanteion was divided in several stages of preparation of the visitor. When he 

finally entered the central hall, he encountered the ghosts of the dead and spoke with 

them, seeking answers for the matters bothering him. The excavator thought that the 

puppet representing the dead was put inside a large bowl, lowered from the upper 

floor, by means of a raising device. It seems more probable that the device was 

dragging up the puppet, which was lying inside the bowl resting on the central hall’s 

floor. In that sense, the ghost was as if raised from the Underworld.  

 

 

 



 - 8 - 

Εισαγωγή 

 

Στο βόρειο άκρο του νομού Πρέβεζας, στην επικράτεια του Δήμου Φαναρίου, στο 

δημοτικό διαμέρισμα του Μεσοποτάμου βρίσκεται ο αρχαιολογικός χώρος που 

εντοπίστηκε και ανασκάφηκε από τον Σωτήρη Δάκαρη μεταξύ 1958 και 1977. Ο 

χώρος, που περιλαμβάνει έκταση περίπου τριών στρεμμάτων και στεγάζει ένα 

συγκρότημα της ελληνιστικής περιόδου, ταυτίστηκε από τον ανασκαφέα με το 

φημισμένο Νεκρομαντείο του Αχέροντα στην Εφύρα. Διακρίνεται στο ανατολικό 

συγκρότημα, που είναι πρωιμότερο, και στο δυτικό συγκρότημα (αυλή), που ανήκει 

σε μεταγενέστερη οικοδομική φάση [Εικ. 12-13]. Στον ίδιο χώρο υπάρχουν και δύο 

νεώτερα κτίσματα, η Μονή του Αγίου Ιωάννη, που ανεγέρθηκε το 18ο αιώνα και μια 

οθωμανική οικία του 19ου αιώνα [Εικ. εξωφύλλου, 2, 12]. Το αντικείμενο αυτής της 

εργασίας είναι η λεπτομερής ανάλυση του ελληνιστικού κτιρίου και ο καθορισμός της 

λειτουργίας του.   

Ο αρχαιολογικός χώρος του Νεκρομαντείου αποτελεί ένα από τα 

σημαντικότερα και δημοφιλέστερα αρχαιολογικά μνημεία στην Ελλάδα. Λόγω της 

γοητείας που ασκεί στο σύγχρονο άνθρωπο η ενασχόληση με το υπερφυσικό, το 

ενδιαφέρον για το Νεκρομαντείου του Αχέροντα έχει ξεπεράσει τα όρια του 

αρχαιόφιλου κοινού, αγγίζοντας ακόμη και το χώρο της λαϊκής κουλτούρας. Έχει 

παρουσιαστεί σε άρθρα μεγάλων εφημερίδων της Ελλάδας και του εξωτερικού1, σε 

ντοκιμαντέρ με μεγάλη απήχηση2, ακόμη και σε ένα σχετικά δημοφιλές γαλλικό 

κόμικς [Εικ. 1]3. Συνολικά, η αναζήτηση στο google για το Νεκρομαντείο του 

Αχέροντα αποφέρει 26.600 διαδικτυακές αναφορές. Αν και μειωμένη, από τότε που ο 

χώρος είναι προσβάσιμος με την καταβολή εισιτηρίου, η επισκεψιμότητα ξεπερνά 

κατά πολύ εκείνη των άλλων αρχαιολογικών χώρων της Ηπείρου, δεδομένου μάλιστα 

ότι συνδυάζεται με τον υψηλού επιπέδου εναλλακτικό τουρισμό που προσφέρει η 

                                                           
1 Στο χώρο του Νεκρομαντείου εκτίθεται απόσπασμα της εφημερίδας Ελευθερία (26.11.1961) με 

παρουσίαση των ανασκαφών του 1961. Άρθρο για το Νεκρομαντείο με τίτλο “To Hades and Back 

(Hic) with Homer’s Help” δημοσιεύθηκε στους New York Times στις 7.3.1971. 

(http://www.nytimes.com/1971/03/07/archives/to-hades-and-back-hic-with-homers-help-to-hades-and-

back-hic.html ).  
2 Αποσπάσματα από ορισμένα από αυτά είναι διαθέσιμα στο Youtube: 

https://www.youtube.com/results?search_query=+documentary+nekyomanteion  
3 Marc Jailloux, Orion 3. Les Oracles. Paris: Casterman 2011. http://www.ancient-

origins.net/necromanteion  

http://www.nytimes.com/1971/03/07/archives/to-hades-and-back-hic-with-homers-help-to-hades-and-back-hic.html
http://www.nytimes.com/1971/03/07/archives/to-hades-and-back-hic-with-homers-help-to-hades-and-back-hic.html
https://www.youtube.com/results?search_query=+documentary+nekyomanteion
http://www.ancient-origins.net/necromanteion
http://www.ancient-origins.net/necromanteion
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περιοχή4. Εν κατακλείδι, η ταύτιση του χώρου με το Νεκρομαντείο έχει εντυπωθεί 

στη συνείδηση του γενικού κοινού εδώ και πολλές δεκαετίες5.  

Λίγα μόλις χρόνια μετά το τέλος των ανασκαφών, και ενώ η ταύτιση του 

χώρου με το Νεκρομαντείο του Αχέροντα είχε γνωρίσει σχεδόν καθολική αποδοχή 

μεταξύ των ερευνητών, ο Γερμανός μελετητής Dietwulf Baatz ταύτισε το χώρο με 

οχυρή αριστοκρατική οικία6. Έκτοτε, οι μελετητές διχάζονται μεταξύ των δύο 

προτάσεων, χωρίς η έρευνα να έχει καταλήξει οριστικά και κυρίως χωρίς να έχει γίνει 

συστηματική αντιπαραβολή όλων των δεδομένων, προκειμένου να εντοπιστούν τα 

ισχυρά και τα αδύναμα στοιχεία της καθεμιάς από αυτές.  

Σκοπός της παρούσας εργασίας είναι να καταλήξει ποια από τις δύο ταυτίσεις 

του αρχαιολογικού χώρου είναι η ορθή. Για το λόγο αυτό, επιχειρείται καταρχήν να 

καλυφθεί το κενό στην έρευνα, που επισημάνθηκε παραπάνω, μέσα από την 

συστηματική ανάλυση όλων των διαθέσιμων δεδομένων για το Νεκρομαντείο. Οι 

στόχοι της εργασίας είναι τόσο πραγματολογικοί όσο και μεθοδολογικοί. Στην πρώτη 

κατηγορία εντάσσεται η κατά το δυνατόν πληρέστερη ανάλυση όλων των 

τοπογραφικών, αρχαιολογικών και φιλολογικών τεκμηρίων. Το ενδιαφέρον ως προς 

τη μεθοδολογία εστιάζεται σε μια σειρά ερωτήματα: τι καθορίζει τη χρήση ενός 

χώρου ως ιερού ή κατοικίας, ποιο ρόλο παίζουν τα κινητά ευρήματα και η διασπορά 

τους σε έναν αρχαιολογικό χώρο, πώς αξιοποιείται η στρωματογραφία ενός 

στρώματος καταστροφής, ποια είναι η βαρύτητα των φιλολογικών μαρτυριών και με 

ποιο τρόπο είναι θεμιτό να συνεξετάζονται με τα αρχαιολογικά δεδομένα, ποιος είναι 

ο ρόλος του ευρύτερου γεωγραφικού χώρου στη διαμόρφωση της αρχιτεκτονικής 

μορφής ενός κτίσματος, πώς μπορεί να αξιοποιηθεί η έρευνα σε άλλους τομείς της 

επιστήμης (γεωλογία, αρχαιοβοτανική, αρχαίο-ακουστική) στη μελέτη της αρχαίας 

ελληνικής θρησκείας.  

Η μεθοδολογία της εργασίας βασίστηκε στο κριτήριο ότι η όποια ερμηνεία 

του χώρου θα πρέπει να συνάδει με τα περισσότερα, αν όχι όλα, τα διαθέσιμα 

τεκμήρια, προκειμένου να υποστηριχθεί βάσιμα. Έγινε κατά το δυνατόν συστηματική 

                                                           
4 Για την τουριστική αξιοποίηση του Νεκρομαντείου και της γύρω περιοχής, βλ. την ανακοίνωση των 

E. Saltagianne, CH. Gousi και F. Siska, “River Acheron: natural landscape and historical place-

monuments.” Στο: 1st International Conference on Environmental Science and Technology, Ρόδος 

31.8-2.9.2017. 

(https://cest.gnest.org/sites/default/files/presentation_file_list/cest2017_00438_oral_paper.pdf). Σε 

προσωπική συνομιλία με τον αρχαιοφύλακα του χώρου (5.10.2017), αναφέρθηκε ότι το καλοκαίρι του 

2016 επισκέφτηκαν το Νεκρομαντείο 8.000 άτομα.  
5 Αγγέλη 2015β, 32.  
6 Baatz 1979, 1982 και 1999.  

https://cest.gnest.org/sites/default/files/presentation_file_list/cest2017_00438_oral_paper.pdf
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κάλυψη της βιβλιογραφίας που αφορά το Νεκρομαντείο του Αχέροντα και τον 

αρχαιολογικό χώρο του Μεσοποτάμου. Ιδιαίτερη έμφαση δόθηκε στη λεπτομερή 

ανάλυση των αρχαιολογικών δεδομένων μέσα από τις ανασκαφικές εκθέσεις που 

έχουν δημοσιευθεί, καθώς από νωρίς επισημάνθηκε ότι οι περισσότερες συζητήσεις 

βασίζονται στη δευτερογενή βιβλιογραφία, και ιδιαίτερα σε δημοσιεύσεις που δεν 

είναι στην ελληνική. Επομένως, παρουσιάζουν μια ελλιπή και σε πολλές περιπτώσεις 

διαστρεβλωμένη εικόνα των ευρημάτων που προέκυψαν από την ανασκαφή. Έγινε 

προσπάθεια να καλυφθεί κατά το δυνατόν βιβλιογραφικά η ευρύτερη περιοχή της 

Θεσπρωτίας και της Ηπείρου και να μελετηθούν οι γειτονικοί οικισμοί, τόσο για την 

ορθότερη κατανόηση των κινητών ευρημάτων και τον καθορισμό της προέλευσης, 

της χρονολόγησης και της χρήσης τους, όσο κυρίως προκειμένου να ενταχθεί το 

Νεκρομαντείο του Αχέροντα στο ιδιαίτερο τοπικό του πλαίσιο. Επιπρόσθετα, 

αναλύθηκε η βιβλιογραφία που αφορά γενικότερα την πρακτική της  νεκρομαντείας. 

Η βιβλιογραφική έρευνα συνδυάστηκε με την επίσκεψη στον αρχαιολογικό χώρο του 

Μεσοποτάμου και την επιτόπια μελέτη της αρχιτεκτονικής του συγκροτήματος, και 

με την επίσκεψη στο αρχαιολογικό Μουσείο των Ιωαννίνων, όπου εκτίθενται τα 

περισσότερα ευρήματα. Το άφθονο φωτογραφικό υλικό που προήλθε από τις δύο 

επισκέψεις χρησιμοποιήθηκε για τη μελέτη και την κατανόηση του χώρου και των 

αντικειμένων που περιείχε, αλλά δεν δημοσιεύεται εδώ.  

Παρά τις αρχικές προσδοκίες, η παρούσα μελέτη δεν μπορεί να χαρακτηριστεί 

πλήρης. Ο βασικός λόγος είναι η απουσία τελικής δημοσίευσης της αρχιτεκτονικής  

του κτιρίου. Ως αποτέλεσμα, σε ορισμένους χώρους δεν κατέστη δυνατό να 

καθοριστούν οι ακριβείς διαστάσεις. Σοβαρά προβλήματα ανέκυψαν και με τη μελέτη 

των κινητών ευρημάτων, καθώς για πολλές κατηγορίες δεν υπάρχουν δημοσιεύσεις ή 

υπάρχει μια πολύ αποσπασματική και ξεπερασμένη εικόνα στην έρευνα. Μεγαλύτερο 

είναι το πρόβλημα σε ότι αφορά τη δυτική πτέρυγα του κτιρίου, στην οποία δεν 

δόθηκε η αρμόζουσα προσοχή, λόγω του εμφανώς βοηθητικού χαρακτήρα της, αλλά 

και της αποσπασματικότητας των αντικειμένων που βρέθηκαν στην ανασκαφή. Έτσι 

όμως, ένα σημαντικό κεφάλαιο της ιστορίας του κτιρίου, η επαναχρησιμοποίηση 

μέρους της αυλής κατά την περίοδο της ρωμαϊκής κατάκτησης, είναι αδύνατο να 

μελετηθεί, πέραν κάποιων πολύ γενικών παρατηρήσεων.   

Στο πρώτο κεφάλαιο δίνεται το γενικό περίγραμμα της νεκρομαντείας, όπως 

έχει προκύψει κατά κύριο λόγο μέσα από την έρευνα των τελευταίων χρόνων, που 

σηματοδοτείται σε μεγάλο βαθμό από τη δημοσίευση μια εκτενούς μονογραφίας 
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πάνω στο θέμα από τον Daniel Ogden το 2001. Το δεύτερο κεφάλαιο παρουσιάζει μια 

κατά το δυνατόν πλήρη εικόνα της έρευνας σχετικά με τον εντοπισμό του 

Νεκρομαντείου αρχικά, και εν συνεχεία με την ανασκαφή του χώρου του 

Μεσοποτάμου το διάστημα 1958-1977 καθώς και τις αντικρουόμενες ερμηνείες που 

προτάθηκαν από τον Σ. Δάκαρη και τον D. Baatz. Επιπλέον, αναλύει διεξοδικά τις 

παρεμβάσεις που έγιναν στον αρχαιολογικό χώρο μετά το πέρας των ανασκαφών. Στο 

τρίτο κεφάλαιο επιχειρείται μια συνολική εξέταση των τοπογραφικών δεδομένων που 

κινείται σε δύο άξονες, αφενός τη μελέτη των φιλολογικών πηγών που αφορούν την 

περιοχή του Αχέροντα και το Νεκρομαντείο ειδικότερα και αφετέρου στην 

αξιολόγηση των σύγχρονων δεδομένων της τοπογραφίας και της γεωμορφολογίας της 

περιοχής, που υποστηρίζουν την ταύτιση με το συγκεκριμένο ιερό.  

Τα επόμενα τρία κεφάλαια επικεντρώνουν στα ανασκαφικά δεδομένα, στο 

βαθμό που αυτό είναι εφικτό λόγω της ελλιπούς δημοσίευσης τους. Το τέταρτο 

κεφάλαιο παρουσιάζει την αρχιτεκτονική του κτιρίου, όπως αποκαταστάθηκε επί 

χάρτου από τον ανασκαφέα και παρουσιάζει τις εναλλακτικές θεωρίες για τη μορφή 

του. Επιπλέον, παρουσιάζεται η ιστορία του χώρου πριν και μετά την ίδρυση του 

ελληνιστικού συγκροτήματος. Το πέμπτο κεφάλαιο, που είναι και το εκτενέστερο, 

αναλύει διεξοδικά τα κινητά ευρήματα, στο βαθμό που υπήρχε πρόσβαση μέσω 

δημοσιεύσεων ή μέσω της επιτόπιας μελέτης στο Μουσείο Ιωαννίνων, όπου κυρίως 

φυλάσσονται, και στον ίδιο τον αρχαιολογικό χώρο, για όσα ευρήματα διατηρούνται 

κατά χώρα. Η ανάλυση δεν περιορίζεται στα τέχνεργα (κοροπλαστική, κεραμική, 

νομίσματα, μεταλλικά και λίθινα αντικείμενα), αλλά επεκτείνεται και στη μελέτη των 

φυτικών (σπόροι οσπρίων και δημητριακών) και ζωικών (ίχνη έμπυρων θυσιών, 

όστρεα) καταλοίπων, τα οποία αποτελούν σημαντικό παράγοντα στη διαμόρφωση 

των υποθέσεων που έχουν διατυπωθεί για τη λειτουργία του κτιρίου. Το έκτο 

κεφάλαιο αφορά την τελετουργία στο Νεκρομαντείο: παρουσιάζεται κατ’ αρχήν μια 

εκτίμηση για τα δρώμενα στις περιόδους πριν την ίδρυση του ελληνιστικού 

Νεκρομαντείου και εν συνεχεία εξιστορείται η ανασύσταση των όσων τελούνταν στο 

ανασκαμμένο συγκρότημα κατά την περίοδο λειτουργίας του, από τα τέλη του 4ου-

αρχές του 3ου αιώνα π.Χ. ως την καταστροφή του το 168/167 π.Χ., με βάση τις 

απόψεις του ίδιου του ανασκαφέα. Επιπρόσθετα, παρέχεται μια λεπτομερής κριτική 

ανάλυση των δεδομένων, που οδηγεί σε αναθεώρηση των απόψεων του Σ. Δάκαρη, 

ως προς ορισμένα καίρια χαρακτηριστικά στοιχεία της υπόθεσης του.  
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 Τα δύο επόμενα κεφάλαια εντάσσουν τον αρχαιολογικό χώρο του 

Νεκρομαντείου σε ένα ευρύτερο πλαίσιο. Στο έβδομο κεφάλαιο παρουσιάζονται 

επιγραμματικά τα άλλα τρία μεγάλα Νεκρομαντεία του ελληνικού χώρου, στο 

Ταίναρον της Λακωνίας, στην Ηράκλεια του Πόντου και στη λίμνη Avernus της 

Καμπανίας. Επιπλέον, παρουσιάζονται και τα ελάσσονα νεκρομαντεία, καθώς και 

ιερά και χώροι με συναφή χρήση ή συγγενή αρχιτεκτονική διαμόρφωση. Έτσι, 

αναδύονται οι ομοιότητες και οι διαφορές στην ιστορία του καθενός από αυτά σε 

σχέση με τα όσα ισχύουν για το Νεκρομαντείο του Αχέροντα. Το όγδοο κεφάλαιο 

επανέρχεται στη θεωρία του Baatz για την ταύτιση του χώρου με οχυρή 

αριστοκρατική κατοικία που αποτελούνταν από κεντρικό πύργο και περιμετρικούς 

αποθηκευτικούς χώρους και ιδίως την ενδεχόμενη ύπαρξη καταπελτών στα τμήματα 

του κτιρίου πάνω από το ισόγειο. Για το λόγο αυτό, εξετάζονται αναλυτικά 

πυργόσχημα κτίσματα και οχυρές θέσεις σε λόφους από διάφορα σημεία του 

ελληνικού κόσμου, με έμφαση στην Ήπειρο. Αποδεικνύεται σε μεγάλο βαθμό ότι η 

πρόταση του Baatz έχει αρκετές αδυναμίες και δεν συνάδει με τα αρχαιολογικά 

δεδομένα της ανασκαφής και ιδίως τη στρωματογραφία.  

Τα συνολικά συμπεράσματα της εργασίας, που άπτονται όλων των θεμάτων 

που αναλύθηκαν στα οκτώ αυτά κεφάλαια, παρουσιάζονται στην κατακλείδα. Η 

έρευνα συμπληρώνεται με εκτενή κατάλογο των πιο αξιόλογων φιλολογικών 

μαρτυριών που αφορούν το Νεκρομαντείο του Αχέροντα, την τοπογραφία της 

περιοχής και τη νεκρομαντεία γενικότερα, χάρτες, εικόνες και συστηματική  

βιβλιογραφία, ελληνική και ξενόγλωσση.    

 Η εργασία συνδυάζει τη μελέτη όλων των απόψεων που έχουν κατά καιρούς 

διατυπωθεί για το χώρο με την κριτική τους ανάλυση και τη διατύπωση πρωτότυπων 

συμπερασμάτων που δίνουν μια διαφοροποιημένη εικόνα για τον αρχαιολογικό χώρο 

του Νεκρομαντείου του Αχέροντα από αυτή που επικρατεί στην τρέχουσα 

βιβλιογραφία. 
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Κεφάλαιο 1 

Η νεκρομαντεία στην αρχαία Ελλάδα 

 

1.1. Εισαγωγή  

 

Η νεκρομαντεία είναι μία μόνο από τις τεχνικές μαντείας που ασκούνταν κατά την 

ελληνική αρχαιότητα. Βασίζεται στην πεποίθηση ότι η επικοινωνία με τα μέλη της 

κοινότητας που δεν ανήκουν πλέον στη σφαίρα του φυσικού κόσμου μπορεί να 

προσφέρει στους θνητούς πληροφορίες που δεν θα μπορούσαν να αποκτήσουν 

διαφορετικά7. Για το λόγο αυτό, οι ψυχές των νεκρών ανακαλούνται προσωρινά από 

τον Κάτω Κόσμο. Με βάση τις φιλολογικές μαρτυρίες, η συνάντηση των ζωντανών 

με τις ψυχές μπορούσε να γίνει στο σημείο που βρίσκονταν σωματικά ο νεκρός, στον 

τάφο του ή σε ένα πεδίο μάχης8, αλλά στις περισσότερες περιπτώσεις απαιτούνταν η 

μετάβαση σε ένα χώρο που επικοινωνούσε με τον Κάτω Κόσμο, σε ένα 

νεκρομαντείο, και η συνδρομή ενός ειδικού, ο οποίος ήταν σε θέση, χάρη σε 

εξειδικευμένες τελετές, προσφορές και προσευχές, να επιτύχει την επάνοδο των 

ψυχών9. 

Σε αντίθεση με το ιδιαίτερο ενδιαφέρον που αναπτύχθηκε στην έρευνα 

διαχρονικά για τη μαντεία, ιδιαίτερα σε σχέση με τα μεγάλα μαντεία του Απόλλωνα 

και του Δία, η νεκρομαντεία αποτέλεσε για μεγάλο διάστημα ένα περιθωριακό 

αντικείμενο10. Η βασική αιτία για τη σχετική έλλειψη ενδιαφέροντος ήταν το γεγονός 

ότι η συντριπτική πλειοψηφία των δεδομένων που αναφέρονται στη νεκρομαντεία 

προέρχονται από φιλολογικές μαρτυρίες. Στην πραγματικότητα, καμία από αυτές τις 

μαρτυρίες δεν μπορεί να θεωρηθεί ασφαλές ιστορικό τεκμήριο11. Επιπλέον, οι 

αρχαιολογικές και επιγραφικές μαρτυρίες για τη τελετουργία της νεκρομαντείας και 

τους φορείς της είναι πολύ φτωχές. Τα νεκρομαντεία που έχουν ερευνηθεί δεν 

απέδωσαν καθόλου επιγραφές, ενώ τα ευρήματα που προέρχονται από εκεί, με 

εξαίρεση τα όσα έχουν δημοσιευθεί από το Νεκρομαντείο του Αχέροντα – για το 

                                                           
7 Ogden 2001β, xvi. Johnston 2008, 98. Συρόπουλος 2012, 83-84. Η προφητική ικανότητα της ψυχής 

κατακτιέται τη στιγμή κατά την οποία είναι έτοιμη να αποχωριστεί το σώμα, ακριβώς πριν από το 

θάνατο: βλ. Καλτσουνάκης 1953-1954, με πολλές αναφορές στη γραμματεία.  
8 Ogden 2001β, 3-16.  
9 Johnston 1999, vii-viii. Συρόπουλος 2012, 89.  
10 Bremmer 2015, 119. Οι σημαντικότερες παλαιότερες έρευνες που χρησιμοποιήθηκαν εδώ είναι των 

Headlam 1902, Halliday 1913, 235-245 και Cumont 1949, 92-108.  
11 Ogden 2001β, xxi-xxii.  
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οποίο όμως δεν υπάρχει ομοφωνία - δεν βοηθούν ιδιαίτερα στην κατανόηση της 

πρακτικής της νεκρομαντείας12. Μάλιστα, ορισμένοι μελετητές κατέληξαν στο 

συμπέρασμα ότι αν και οι Έλληνες συζητούσαν πολύ για τη νεκρομαντεία δεν την 

ασκούσαν ποτέ ή ανέτρεχαν σε αυτή πολύ σπάνια13.  

Σχετικά πρόσφατα όμως, η ανάπτυξη της έρευνας για την αρχαία ελληνική 

μαγεία, με την οποία σχετίζονταν πάντοτε οι συζητήσεις για τη νεκρομαντεία, 

οδήγησε σε μια κατακόρυφη αύξηση του ενδιαφέροντος για το θέμα14. Η σύνδεση της 

νεκρομαντείας με τη μαγεία προκύπτει από το γεγονός ότι ο νεκρός εξαναγκάζεται να 

εμφανιστεί, για να δώσει τους χρησμούς, ακριβώς όπως στη μαγεία οι θεότητες και οι 

φυσικές δυνάμεις εξαναγκάζονται να πράξουν τα όσα τους ζητούν οι μάγοι15.  

 Υπάρχει μια ποικιλία όρων που έχουν συνδεθεί με την πρακτική της 

νεκρομαντείας κατά την αρχαιότητα. Οι βασικοί όροι που χρησιμοποιούνται είναι 

ψυχαγωγία, νεκυομαντεία, νεκρομαντεία και σκιομαντεία. Ο αρχαιότερος όρος που 

εμφανίζεται είναι η ψυχαγωγία και όσοι την ασκούν, οι ψυχαγωγοί, που απαντούν  

στον Αισχύλο, στο πρώτο μισό του 5ου αιώνα π.Χ. (Ψυχαγωγοί, απόσπασμα F273a 

TGF)16. Ο όρος νεκυομαντεία απαντά στην ελληνιστική περίοδο, ενώ το αντίστοιχό 

του νεκυομάντις εμφανίζεται για πρώτη φορά στα τέλη του 1ου αιώνα π.Χ. (Στράβων 

XVI, 2, 39). Οι υπόλοιποι όροι εμφανίζονται κατά τη ρωμαϊκή περίοδο και ιδιαίτερα 

στον 4ο αιώνα μ.Χ.17. Αντίστοιχα, τα ιερά όπου ασκούνταν η νεκρομαντεία 

αναφέρονται ως νεκυομαντεία, ψυχομαντεία, ψυχοπομπεία, με τον πρώτο όρο να 

εμφανίζεται για πρώτη φορά τον 5ο αιώνα π.Χ. (Ηρόδοτος), τον δεύτερο στα τέλη του 

4ου αιώνα (Κράντωρ) και τον τρίτο στη ρωμαϊκή περίοδο18. Κοινό χαρακτηριστικό 

                                                           
12 Για τα τρία άλλα μεγάλα Νεκρομαντεία (Ταίναρον, Ηράκλεια του Πόντου, λίμνη Avernus) και 

ορισμένα ελάσσονα, βλ. παρακάτω, σελ. 145-163. 
13 Dodds 1973, 206-207. Johnston 2008, 97.  
14 Ogden 2001β. Bremmer 2002, 71-86 και 2015. Συρόπουλος 2012.  
15 Cumont 1949, 97. Συρόπουλος 2012, 85.  
16 Παράγωγα της λέξης εμφανίζονται στους Πέρσες του Αισχύλου (στ. 687: «ψυχαγωγοῖς ὀρθιάζοντες 

γόοις»), στην Άλκηστη του Ευριπίδη (στ. 1147), στο χαμένο σατυρικό δράμα Κέρβερος του Σοφοκλή 

(απόσπασμα F327a TGF) και στις Όρνιθες του Αριστοφάνη (στ. 1555-1564) [Παρ. Πηγών 3]. Ο όρος 

απέκτησε, ήδη από τον 5ο αιώνα π.Χ. τη μεταφορική του σημασία, της ψυχαγωγίας με τη σημερινή 

έννοια: βλ. Bremmer 2015, 123, με περαιτέρω βιβλιογραφία. 
17 Ogden 2001β, xxi-xxxii. Bremmer 2015, 121-127.  
18 Νεκυομαντείον: Ηρόδοτος 5, 92ζ (Αχέροντας) [Παρ. Πηγών 13], Παυσανίας 1, 17, 5 (Αχέροντας) 

[Παρ. Πηγών 21], Στράβων Ι, 2, 18 και V, 4, 5 (λίμνη Avernus) [Παρ. Πηγών 35-36], Διόδωρος 

Σικελιώτης 4, 22 (λίμνη Avernus) [Παρ. Πηγών 37]. Ψυχομαντείον: Κράντωρ, Παραμυθητικός, 

απόσπασμα 5a, b, σε Κικέρωνα, Tusculanae Disputationes 1, 115 [Παρ. Πηγών 6], Πλούταρχος, 

Ηθικά 109b-d [Παρ. Πηγών 5]. Ψυχοπομπείον: Πλούταρχος, Ηθικά 565e-f (Ταίναρον) [Παρ. Πηγών 

31]. Το ιερό στο Ταίναρον αποκαλείται επίσης νεκρομαντείον ή νεκυώριον: Ησύχιος, βλ. λ. 

νεκυώριον/νεκώριον. Το σπήλαιο στην Ηράκλεια του Πόντου ονομάζονταν από τους ντόπιους 

Μυχοπόντιον: Αμμιανός Μαρκελλίνος 22, 8, 17.   
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όλων των όρων της ελληνικής νεκρομαντείας είναι ότι το πρώτο συνθετικό – νέκυες, 

ψυχή, σκιά – παραπέμπει στις άυλες μορφές των νεκρών στον Κάτω Κόσμο19.  

 

1.2. Η νεκρομαντεία στις φιλολογικές μαρτυρίες 

 

1.2.1. Ομηρικά έπη 

 

Το πρωιμότερο κείμενο που αναφέρεται στη νεκρομαντεία είναι η Νέκυια της 

Οδύσσειας του Ομήρου (ραψωδία λ) [Παρ. Πηγών 12], που χρονολογείται στα τέλη 

του 8ου ή στις αρχές του 7ου αιώνα π.Χ. Πέραν του γεγονότος ότι είναι η πρώτη 

αναφορά στη νεκρομαντεία στην αρχαία ελληνική γραμματεία, αποτελεί σημαντικό 

κείμενο, επειδή πολλές από τις μεταγενέστερες λογοτεχνικές αναφορές βασίζονται σε 

αυτό, γεγονός που θέτει αμφιβολίες για την εγκυρότητα τους ως αυθεντικών 

μαρτυριών20. Με παρότρυνση της Κίρκης, ο Οδυσσέας επισκέπτεται τον Κάτω 

Κόσμο για να ρωτήσει τον Τειρεσία τι του επιφυλάσσει το μέλλον. Φτάνοντας στο 

σημείο που του είχε υποδειχθεί, ο Οδυσσέας άνοιξε με το σπαθί του λάκκο και 

πρόσφερε στους νεκρούς μέλι, γάλα, κρασί, νερό και άλφιτα. Θυσίασε ένα κριάρι σε 

όλες τις ψυχές και ένα μαύρο πρόβατο στην ψυχή του Τειρεσία, το σώμα των οποίων 

κάηκε ολοκληρωτικά προς τιμήν των νεκρών21. Ο συνδυασμός της προσφοράς υγρών 

και αναίμακτων προσφορών, με τη θυσία- ολοκαύτωμα, τη σπονδή του αίματος και 

τις επικλήσεις αποτελεί το κεντρικό στοιχείο όλων των μεταγενέστερων αφηγήσεων.  

 Η επίσκεψη του Οδυσσέα στέφεται με επιτυχία, καθώς ο Τειρεσίας του 

αποκαλύπτει το μέλλον. Είναι όμως διάχυτη η εντύπωση ότι οι περισσότερες 

πληροφορίες που δίνει ο Τειρεσίας είναι παραινέσεις και συμβουλές, ενώ η μοναδική 

προφητεία, που ίσως σχετίζεται και με το γεγονός ότι ήταν μάντης, αφορά το θάνατο 

του Οδυσσέα. Οι άλλοι νεκροί που συναντά ο Οδυσσέας δείχνουν πλήρη άγνοια των 

όσων συμβαίνουν στον κόσμο των ζωντανών22.  

Παρόλο που η δράση τοποθετείται στα όρια του Κάτω Κόσμου, ήδη από την 

αρχαιότητα είχε γίνει αποδεκτό ότι το κείμενο παρουσιάζει μια νεκρομαντική 

                                                           
19 Bremmer 2015, 132.  
20 Βλ. Bremmer 2015, 130-131.  
21 Βλ. αναλυτικά παρακάτω, σελ. 131-132. 
22 Συρόπουλος 2012, 97-98.  
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τελετουργία23, καθώς η ομηρική τοπογραφία απηχεί αρκετά πειστικά την τοπογραφία 

στην περιοχή του Αχέροντα στη Θεσπρωτία, όπου υπήρχε το γνωστό 

Νεκρομαντείο24. Η αντίληψη αυτή εδραιώνεται από τον 2ο αιώνα μ.Χ., όταν 

ορισμένοι συγγραφείς αναφέρουν τη συγκεκριμένη ραψωδία με τον τίτλο 

Νεκυομαντεία.25  

 

1.2.2. Κλασική περίοδος 

 

Οι περισσότερες μαρτυρίες της αρχαίας ελληνικής γραμματείας αφορούν την τέλεση 

της νεκρομαντείας σε κάποιο σημείο που θεωρείται πέρασμα στον Κάτω Κόσμο. Οι 

αναφορές στην επίσκεψη γνωστών ιστορικών προσώπων στα φημισμένα 

νεκρομαντεία του αρχαίου κόσμου τοποθετούνται χρονολογικά από τα μέσα του 7ου 

ως τις αρχές του 5ου αιώνα π.Χ., αλλά το μόνο κείμενο που προέρχεται από την 

κλασική περίοδο (5ος αιώνας π.Χ.) είναι η αφήγηση του Ηροδότου (5, 92) [Παρ. 

Πηγών 13] για την επίσκεψη των απεσταλμένων του τυράννου της Κορίνθου 

Περιάνδρου στο Νεκρομαντείο του Αχέροντα26.  

Περισσότερα στοιχεία παρέχουν τα δραματικά κείμενα του 5ου αιώνα π.Χ. Η 

επίκληση των φασμάτων είναι ένα σχετικά συνηθισμένο θέμα στην αρχαία ελληνική 

τραγωδία. Το πιο γνωστό επεισόδιο είναι η επίκληση του νεκρού βασιλιά των 

Περσών Δαρείου στους Πέρσες (472 π.Χ.) του Αισχύλου (στ. 634-676) [Παρ. Πηγών 

1]. Μετά από ένα όνειρο και ανησυχώντας για την τύχη του γιου της Ξέρξη που είχε 

εκστρατεύσει κατά της Ελλάδας, η βασίλισσα Άτοσσα πηγαίνει με προσφορές 

γάλακτος, μελιού, λαδιού και άκρατου οίνου και με τη συνοδεία του χορού, που 

αποτελείται από τους γέροντες συμβούλους του Δαρείου, στον τάφο του νεκρού 

βασιλιά και συζύγου της. Με κτυπήματα στη γη, ψυχαγωγικές επωδές και 

ακατάληπτες φράσεις (στ. 635: τα βάρβαρα μάγματα) προσεύχονται στους ιερούς 

δαίμονες του Άδη, τη Γη και τον Ερμή Ψυχοπομπό, και ανακαλούν το φάσμα του 

Δαρείου, που εμφανίζεται θορυβημένο. Η στιχομυθία που ακολουθεί αφορά τα 

μελλούμενα, αλλά ο Δαρείος περισσότερο προσφέρει τη σοφία που του παρείχε η 

θέση του και οι γνώσεις του όσο ήταν ζωντανός. Εν τέλει, τα όσα λέει είναι 

                                                           
23 Η θεωρία σύμφωνα με την οποία το ομηρικό κείμενο βασίζεται σε προγενέστερη αφήγηση 

επικεντρωμένη σε πραγματική επίσκεψη του ήρωα σε νεκρομαντείο εξετάζεται διεξοδικά παρακάτω, 

σελ. 42 και 124. 
24 Βλ. παρακάτω, σελ. 39-41.  
25 Βλ. Bremmer 2015, 125.  
26 Οι επισκέψεις αυτές αναλύονται διεξοδικά παρακάτω (σελ. 125-126, 151-153 και 163-164). 



 - 17 - 

προφητικά, καθώς προβλέπει την καταστροφή του περσικού στρατού, αλλά αυτό 

οφείλεται περισσότερο στη γνώση παλαιών χρησμών που κατείχε και στην ικανότητα 

του να αναγνωρίσει τη διάπραξη ύβρεως από μέρους του Ξέρξη με την εισβολή στην 

Ελλάδα, και λιγότερο στη βαθιά γνώση των μελλούμενων27.  

Κατά το παρελθόν υπήρξε μεγάλη συζήτηση κατά πόσον αυτή η τελετουργία  

ανήκει στην περσική ή την ελληνική θρησκεία, αν σχετίζεται με τη μαγεία ή αν 

εμπνέεται γενικότερα από την ομηρική Νέκυια28. Η διχογνωμία αυτή φανερώνει ότι 

είναι πιθανότερο ο Αισχύλος να μην είχε κατά νου να παρουσιάσει την πιστή 

αναπαράσταση μιας νεκρομαντικής τελετουργίας, αλλά μια σύνθεση από διάφορα 

στοιχεία29, όπου κυρίαρχο ρόλο έχουν οι τιμές που προσφέρονταν στους νεκρούς.  

Η επίκληση ενός φάσματος στον τάφο του ήταν γενικά αγαπητό θέμα της 

πρώιμης τραγωδίας30. Δύο σχετικές μαρτυρίες παρέχει η αττική ερυθρόμορφη 

αγγειογραφία. Σε έναν ασκό των μέσων του 5ου αιώνα π.Χ. στο Μουσείο της 

Βοστόνης, εμφανίζεται ένας πολεμιστής να προβάλλει μέσα από έναν ταφικό τύμβο  

[Εικ. 3]. Η συγκεκριμένη παράσταση έχει ερμηνευθεί ως απεικόνιση ενός ήρωα που 

αναδύεται από τον τάφο του, πιθανόν για να απαντήσει στις ερωτήσεις κάποιου 

επισκέπτη31. Το δεύτερο αγγείο είναι ένας κρατήρας του πρώιμου 5ου αιώνα π.Χ, και 

πιθανόν αποτελεί την πρωιμότερη απεικόνιση της σκηνής του θεάτρου στην αρχαία 

τέχνη. Παρουσιάζεται ένας όμιλος έξι νεαρών οπλιτών, οι οποίοι αντιπροσωπεύουν 

το δωδεκαμελή χορό της τραγωδίας, να σηκώνουν τα χέρια ψηλά, ενώ από το στόμα 

τους εμφανίζονται γράμματα, που δηλώνουν ότι ψάλλουν μια επωδή, προκαλώντας 

την εμφάνιση ενός φάσματος που ξεπροβάλλει από τον τάφο του32 [Εικ. 4].  

Ο Αισχύλος περιγράφει την επίκληση ενός φάσματος και στο σατυρικό δράμα 

Ψυχαγωγοί (απόσπασμα F273a TGF) το οποίο έχει συνδεθεί με την τελετουργία στο 

Νεκρομαντείο στη λίμνη Avernus της Καμπανίας33: «Έλα τώρα ξένε, στάσου στο 

χλοόστρωτο ιερό της τρομερής λίμνης. Κόψε το λαιμό, κι άσε το αίμα του 

θυσιαστήριου θύματος να ρεύσει στα σκοτεινά βάθη των καλαμιών, σαν ποτό γι’ 

                                                           
27 Συρόπουλος 2012, 94-100.  
28 Βλ. γενικά Jouanna 1981, 407-411, Veilleux 2012, 42-48.  
29 Bremmer 2002, 73.  
30 Jouanna 1981, 417-419. Csapo 2010, 7.  
31 Βοστόνη, Museum of Fine Arts 13.169: Ogden 2001β, 4, εικ. 1. Για την ερμηνεία της παράστασης, ο 

Ogden ανατρέχει στο επεισόδιο της επίσκεψης του Απολλώνιου Τυανέα στον τάφο του Αχιλλέα στην 

Τρωάδα και την επίκληση του φάσματος του χάρη σε μια ινδική επωδή. Το φάσμα που εμφανίστηκε, 

12 πήχεις ψηλό, επέτρεψε στον Απολλώνιο να του υποβάλει τέσσερις ερωτήσεις: Φιλόστρατος, Βίος 

Απολλωνίου του Τυανέως 4, 16. Βλ. επίσης Headlam 1902, 58.  
32 Κρατήρας Βασιλείας Κä 415: Csapo 2010, 6-7, εικ. 1.2. 
33 Βλ. παρακάτω, σελ. 154.  
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αυτούς που δεν έχουν ζωή. Επικαλέσου την πανάρχαια γη και το χθόνιο Ερμή, 

συνοδό των νεκρών, και ζήτησε από το χθόνιο Δία να στείλει επάνω το σμάρι των 

νυχτοπερπατητών από τα στόματα του ποταμού, απ’ όπου πηγάζουν τα μελαγχολικά 

νερά αυτού του χειμάρρου, ακατάλληλο για να πλένει κανείς τα χέρια του, στο 

στέλνουν πάνω οι πηγές της Στυγός»34. Σε σχέση με την τελετουργία στους Πέρσες, 

το κοινό σημείο είναι η επίκληση των ίδιων θεοτήτων (με την προσθήκη του χθόνιου 

Δία - Άδη), αλλά οι διαφορές είναι σημαντικές, με πιο ουσιαστική την αναφορά στη 

θυσία του ζώου, του οποίου το αίμα προορίζεται να πιουν οι νεκροί.   

Το συγκεκριμένο εδάφιο παρωδείται στις Όρνιθες του Αριστοφάνη (στ. 1555-

1564) [Παρ. Πηγών 3]: ο Σωκράτης, άλουστος, παρουσιάζεται ως ψυχαγωγός που 

τελετουργεί σε μια λίμνη ακατάλληλη για να πλυθεί κανείς, ανακαλεί τις ψυχές για 

λογαριασμό του Πείσανδρου, που θυσιάζει το μικρό μιας καμήλας για να δει το 

φάντασμα του Χαιρεφώντα, ενός φίλου του Σωκράτη που ήταν διαβόητος για την 

ωχρότητα του δέρματος του, που εμφανίζεται ως νυχτερίδα35. Επίκληση ανάλογη με 

αυτή στους Ψυχαγωγούς, εμφανίζεται σε ένα απόσπασμα από άγνωστη τραγωδία του 

Ευριπίδη (απόσπασμα 912 TGF): γίνεται λόγος για την προσφορά χοών, ενός 

γλυκίσματος από διάφορα δημητριακά (πέλανος) και της αναίμακτης θυσίας ενός 

μείγματος από διάφορους καρπούς, της παγκαρπίας36, ενώ ακολουθεί η επίκληση στο 

Δία / Άδη: «στείλε στο φως τις ψυχές εκείνων από κάτω για όσους θέλουν να μάθουν 

από πριν από πού ξεφύτρωσαν οι συμφορές, αυτά που ήταν, είναι η ρίζα των κακών, 

ποιον από τους ευλογημένους θεούς πρέπει να καλοπιάσουμε με θυσίες για να 

βρούμε μια λύση από τα βάσανα»37. Και στην περίπτωση αυτή, η γνώση των νεκρών 

αφορά το παρελθόν, γνώση που οι θνητοί δεν μπορούν να αποκτήσουν παρά 

προσφεύγοντας στη νεκρομαντεία. Τέλος, η νεκρομαντική πρακτική αναφέρεται 

μεταφορικά και στις Φοίνισσες του Ευριπίδη (στ. 1539-1545)38, όπου ο Οιδίποδας 

παρομοιάζει τον εαυτό του με είδωλον ή νέκυν ή φτερωτό όνειρο από τα σκοτεινά 

δωμάτια κάτω από τη γη, που η κόρη του «εξήγαγε» (ἐξαγάγεις με) από εκεί.  

Στα τέλη του 5ου αιώνα π.Χ. παρατηρείται μια μεταβολή στην πρακτική της 

νεκρομαντείας: εμφανίζονται ψυχαγωγοί οι οποίοι δρουν ως ιδιώτες, περιπλανώμενοι 

θρησκευτικοί ειδικοί, που προσφέρουν υπηρεσίες ανάκλησης των νεκρών είτε για 

                                                           
34 Μετάφραση Σ. Συρόπουλος (2012, 94, σημ. 41).  
35 Βλ. Ogden 2001β, 97-98. Bremmer 2002, 76.  
36 Ogden 2001β, 170.  
37 Μετάφραση Σ. Συρόπουλος (2012, 97, σημ. 45).  
38 Βλ. Συρόπουλος 2012, 86.  
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λόγους εξευμενισμού είτε για τις ανάγκες της νεκρομαντείας. Η προσφυγή σε ξένους 

ειδικούς τεκμηριώνεται ήδη από τις αρχές του 5ου αιώνα π.Χ. σε ένα κείμενο του 

Πλουτάρχου: όταν το φάσμα του Σπαρτιάτη αντιβασιλέα Παυσανία, που αφέθηκε να 

πεθάνει από την πείνα μέσα στο ιερό της Αθηνάς Χαλκιοίκου, όπου είχε καταφύγει 

ως ικέτης, παρενοχλούσε τους Σπαρτιάτες, αυτοί κατέφυγαν σε ψυχαγωγούς από την 

Ιταλία, που το απομάκρυναν από το ιερό με θυσίες39. Έχει διατυπωθεί η άποψη ότι οι 

Ιταλοί ψυχαγωγοί ενδεχομένως να παρέμειναν στον ελλαδικό χώρο και να πρόσφεραν 

εν συνεχεία τις υπηρεσίες τους σε όποιους τις είχαν ανάγκη ή ενέπνευσαν άλλους να 

γίνουν ιδιώτες ψυχαγωγοί40. Στην Άλκηστη του Ευριπίδη (στ. 1127-1128) [Παρ. 

Πηγών 2], ο Άδμητος συναντώντας τη νεκρή σύζυγο του, ρωτά τον Ηρακλή αν 

βλέπει κάποιο φάντασμα. Ο ήρωας απαντά στον οικοδεσπότη του ότι δεν φιλοξενεί 

κάποιον ψυχαγωγό, δηλαδή κάποιον που ανακαλεί τις ψυχές των νεκρών, 

προσδίδοντας αρνητικό και ειρωνικό τόνο στην απάντηση του.  

Σε μία από τις μολύβδινες πινακίδες όπου αναγράφονταν οι ερωτήσεις στο 

Μαντείο της Δωδώνης, τη μοναδική επιγραφική μαρτυρία που συνδέεται με τη 

νεκρομαντεία και χρονολογείται γύρω στο 420-410 π.Χ., οι επισκέπτες ρωτούν 

μήπως δεν πρέπει να χρησιμοποιήσουν τον ψυχαγωγό Δώριο41. Η πίσω όψη, που σε 

ορισμένες περιπτώσεις αναφέρει την απάντηση του μαντείου, αναγράφει μόνο το 

όνομα Δώριος42. Η γειτνίαση του ιερού της Δωδώνης με το Νεκρομαντείο του 

Αχέροντα μπορεί να οδηγήσει στο συμπέρασμα ότι ο Δώριος δραστηριοποιούνταν 

εκεί, αλλά είναι εξίσου πιθανό ο επισκέπτης να προέρχεται από κάποια μακρινή 

περιοχή και η ερώτηση του να αφορά ζητήματα που έχουν να κάνουν με την πατρίδα 

του43. Θεωρείται γενικά πιο πιθανό να γίνεται λόγος για κάποιον περιπλανώμενο 

ψυχαγωγό, και όχι για κάποιο μέλος του ιερατείου ενός νεκρομαντείου44. Καθώς οι 

ψυχαγωγοί αυτοί δεν τελούσαν τις πράξεις τους σε κάποιο αναγνωρισμένο σημείο 

επικοινωνίας με τον Κάτω Κόσμο, αλλά ταξίδευαν όπου τους χρειάζονταν, 

προκειμένου να τελέσου την τελετουργία μετέβαιναν στο σημείο που είχε αποβιώσει 

                                                           
39 Πλούταρχος, Ηθικά 565e-f . 
40 Bremmer 2002, 76. Οι συγκεκριμένοι ψυχαγωγοί πιθανόν προέρχονταν από το Νεκρομαντείο στη 

λίμνη Avernus: βλ. παρακάτω, σελ. 156, σημ. 935.  
41 Christidis, Dakaris και Vokotopoulou 1999, 71, αρ. 5: [- - -Διὶ] τᾱι Νάωι καὶ τᾱι Διώναι ˖ ἦ μὴ 

χρηῡνται Δωρίωι τῶ ψυχαγωγῶι; Βλ. επίσης Ogden 2001β, 52-53, Eidinow 2007, 122, Bremmer 2002, 

76 και 2015, 132. 
42 Πρόκειται μάλλον για τον τίτλο του ερωτήματος, παρά για απάντηση: Christidis, Dakaris και 

Vokotopoulou 1999, 71.   
43 Ogden 2001β, 53.  
44 Bremmer 2002, 76. Eidinow 2007, 112.  
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ο νεκρός που έπρεπε να καλέσουν και επέλεγαν το καταλληλότερο σημείο της 

επαφής, αφήνοντας να τους καθοδηγήσει το μαύρο πρόβατο που είχαν μαζί τους για 

να θυσιάσουν45.  

 Η συγκεκριμένη εξέλιξη συμβαδίζει με την παρακμή των παραδοσιακών 

νεκρομαντείων ως προνομιακών χώρων συνομιλίας με τους νεκρούς. Ίσως όμως να 

εκπορεύεται και από την αδυναμία των περισσότερων ατόμων, εκτός από την 

άρχουσα τάξη, να μεταβούν σε ένα από αυτά για να ικανοποιήσουν την ανάγκη τους 

για πληροφόρηση46. Ταυτόχρονα, επιφέρει και την αρνητική τοποθέτηση απέναντι 

στους επαγγελματίες νεκρομάντεις που εξαπατούν τους αφελείς47. Τις πρακτικές των 

περιπλανώμενων ψυχαγωγών, που ισχυρίζονταν ότι μπορούσαν να φέρουν πίσω τους 

νεκρούς, καθώς και άλλων ειδικών των μαγικών πρακτικών, καταδικάζει 

απερίφραστα ο Πλάτωνας στους Νόμους του (10, 909a-c) [Παρ. Πηγών 4] και 

προτείνει να τιμωρούνται με ισόβια κάθειρξη48.  

 

1.2.3. Ελληνιστική και ρωμαϊκή περίοδος 

 

Το ενδιαφέρον για τη νεκρομαντεία ατονεί μετά τον Πλάτωνα. Θεωρείται ότι κατά 

την ελληνιστική περίοδο η νεκρομαντεία παρακμάζει. Οι άνθρωποι συνεχίζουν να 

επισκέπτονται τα νεκρομαντεία, είναι όμως κυρίως οι κάτοικοι της γειτονικής 

περιοχής που καταφεύγουν σε αυτά, ενώ ο διεθνής τους χαρακτήρας φαίνεται πως 

εκλείπει49. Έξαρση της νεκρομαντείας παρατηρείται ιδιαίτερα στη γραμματεία του 

ύστερου 1ου αιώνα π.Χ. και το θέμα παραμένει δημοφιλές ως το τέλος της 

αρχαιότητας50. Οι περισσότερες αναφορές στους Έλληνες συγγραφείς σχετίζονται με 

τα φημισμένα νεκρομαντεία του παρελθόντος, επομένως οι πληροφορίες που δίνονται 

είναι κυρίως τοπογραφικού χαρακτήρα. Στη λατινική γραμματεία οι περισσότερες 

αναφορές στη νεκρομαντεία βρίσκονται σε ποιητικά κείμενα ή αφορούν κατηγορίες 

που απευθύνονται από τους αυτοκράτορες στους αντιπαλούς τους ή αποδίδονται από 

τους ιστορικούς στους ίδιους τους αυτοκράτορες51. Κείμενα όπως ο διάλογος 

                                                           
45 Σούδα, βλ. λ. περὶ ψυχαγωγίας [Παρ. Πηγών 10]. Halliday 1913, 241.  
46 Bremmer 2015, 128-129.  
47 Dodds 1973, 207, σημ. 4. Ogden 2001β, 264. Bremmer 2002, 76.  
48 Dodds 1973, 207, σημ. 1. Bremmer 2002, 76.  
49 Bremmer 2002, 76.   
50 Cumont 1949, 102. Bremmer 2002, 76.  
51 Οι πολυάριθμες πηγές της περιόδου αναφέρονται επιγραμματικά από τον Bremmer (2002, 77-79 και 

2015, 132-134 με τις σημ. 44-47).  
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Μένιππος ή Νεκυομαντεία του Λουκιανού [Παρ. Πηγών 8-9] περιπαίζουν ανοικτά 

την πίστη στη νεκρομαντεία, αλλά οι περισσότεροι συγγραφείς παίρνουν την 

υπόθεση στα σοβαρά, την καταδικάζουν απερίφραστα και τη συνδέουν άμεσα με τη 

μαγεία.  

Μια καθοριστική εξέλιξη στη χρήση του όρου, που αποτυπώνει και μια 

αλλαγή της τελετουργίας, σημειώνεται κατά την ίδια περίοδο: ενώ η ελληνική 

νεκρομαντεία αφορά την ανάκληση των ψυχών των νεκρών, κατά τη ρωμαϊκή 

περίοδο γίνεται πλέον λόγος για μαγικές τελετές με τις οποίες οι νεκροί 

ανασταίνονται προσωρινά για να προφητεύσουν τα μελλούμενα52. Μάλιστα, στις 

περισσότερες περιπτώσεις η τελετουργία συνδέεται με τη θανάτωση ενός μικρού 

αγοριού, το οποίο εν συνεχεία επανέρχεται στη ζωή και χρησμοδοτεί53. 

Περιπλανώμενοι νεκρομάντεις στήνουν παραστάσεις όπου ρίχνουν «νεκρό» έναν 

παριστάμενο, και μετά, με τη βοήθεια εγγαστρίμυθων, τον ανασταίνουν για να 

προφητεύσει54. Η νεκρομαντεία θεωρείται πλέον ένας από τους κλάδους της μαγείας. 

Με την επικράτηση του χριστιανισμού και την καταδίκη όλων των παγανιστικών 

τελετών, η νεκρομαντεία ταυτίζεται με τη λατρεία των δαιμόνων και καταδικάζεται 

αυστηρά55.  

 

1.3. Ανατολική και αιγυπτιακή νεκρομαντεία  

 

Η έρευνα έχει αναδείξει τη σημασία της νεκρομαντικής πρακτικής στους ανατολικούς  

πολιτισμούς και την Αρχαία Αίγυπτο56. Για τους αρχαίους Έλληνες και Ρωμαίους, η 

Αίγυπτος ήταν η χώρα της μαγείας και της απόκρυφης σοφίας57. Αντίστοιχα, η μαγεία 

και ειδικότερα η υδρομαντεία (λεκανομαντεία) και η νεκρομαντεία θεωρούνταν 

περσικές επινοήσεις, που εισήχθησαν στην Ελλάδα κατά τη διάρκεια των Περσικών 

Πολέμων58. Είναι αξιοσημείωτο ότι ο Λουκιανός τοποθετεί τη δράση του διαλόγου 

Μένιππος ή Νεκυομαντεία στη Βαβυλώνα, ενώ ο ιδιώτης νεκρομάντης που βοηθά τον 

                                                           
52 Ogden 2001β, 203-208. Νεκρομαντικές τελετουργίες αναφέρονται στους μαγικούς παπύρους του 4ου 

αιώνα μ.Χ.: Ogden 2001β, 211-213. Johnston 2008, 171-175. Bremmer 2002, 81, 2015, 135-136. Στη 

συγκεκριμένη περίπτωση ο μάγος χρησιμοποιεί το κρανίο του νεκρού για να έλθει σε επαφή με το 

πνεύμα του.  
53 Ogden 2001β, 196-201.  
54 Halliday 1913, 245-246. Ogden 2001β, 112-115.  
55 Βλ. Cumont 1949, 103, Dodds 1973, 206-207, Bremmer 2002, 82-83 και 2015, 139-140.  
56 Cumont 1949, 99-102. Ogden 2001β, 128-139. Veilleux 2012.  
57 Βλ. Bremmer 2015, 135.  
58 Πλίνιος, Historia Naturalis 30, 2, 14 [Παρ. Πηγών 7]. Αυγουστίνος, De civitate Dei contra paganos 

7, 35. Για την περσική νεκρομαντεία, βλ. Cumont 1949, 99-100 και Veilleux 2012, 46-53.  
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ήρωα να κατέβει στον Κάτω Κόσμο είναι ο μάγος Μιθροβαρζάνης, ένας από τους 

διαδόχους του Ζωροάστρη [Παρ. Πηγών 8]. Η αντίληψη ότι οι Πέρσες τελούσαν την 

νεκρομαντεία εμφανίζεται και σε άλλα κείμενα59 και παρουσιάζεται ως εδραιωμένη 

πεποίθηση κατά τη ρωμαϊκή  περίοδο.  

Αν και έχει υποστηριχθεί ότι η νεκρομαντεία είχε ενδημικό χαρακτήρα στους 

λαούς της Ανατολής60, οι αυθεντικές μαρτυρίες που χρονολογούνται σε πρώιμες 

περιόδους είναι πολύ λίγες. Η τελετουργία που εμφανίζεται στον Όμηρο παρουσιάζει 

πολλά κοινά σημεία με ένα τελετουργικό καθαρμού που είναι γνωστό από πινακίδες 

στη γλώσσα των Χετταίων, που χρονολογούνται μεταξύ 1400 και 1200 π.Χ. Τρία 

σημεία ανταποκρίνονται επακριβώς στο ομηρικό κείμενο: η τέλεση του 

τελετουργικού στις όχθες ενός ποταμού, προς τιμήν της θεάς του Κάτω  Κόσμου, το 

άνοιγμα ενός ορύγματος με τη βοήθεια ενός σπαθιού, και η θυσία ενός μαύρου 

προβάτου. Η συγκεκριμένη τελετουργία δεν είναι νεκρομαντική, αλλά απευθύνεται 

στις χθόνιες θεότητες61.  

 Η νεκρομαντική πρακτική είναι γνωστή και από πινακίδες στη βαβυλωνιακή 

γραφή, που χρονολογούνται στην πρώτη χιλιετία. Οι τελετές παραλληλίζονται με τις 

αντίστοιχες τελετές που αφορούν στην προστασία από τους νεκρούς, αλλά 

αποσκοπούν στον ακριβώς αντίθετο στόχο, την επικοινωνία με αυτούς για μαντικούς 

σκοπούς. Η τελετουργία δεν παρουσιάζει καμία ομοιότητα με τα όσα είναι γνωστά 

από τον ελλαδικό χώρο: ο μοναδικός ειδικός που τελεί τη νεκρομαντεία 

παρασκευάζει μια αλοιφή με την οποία καλύπτει τα κλειστά μάτια του πιστού και το 

ομοίωμα ή το κρανίο του νεκρού, με τον οποίο πρέπει να γίνει η επικοινωνία. 

Απουσιάζει τελείως η θυσία, αλλά εμφανίζεται το θέμα των επωδών, οι οποίες πρέπει 

να ακούγονται επτά φορές κατά τη διάρκεια της επάλειψης. Σε περίπτωση αποτυχίας, 

που οφείλονταν στην απροθυμία του φάσματος να επικοινωνήσει, ο ειδικός τελούσε 

μια άλλη, πιο περίπλοκη τελετουργία, με την οποία εμφάνιζε το είδωλο του νεκρού 

και εξασφάλιζε ότι ο πιστός δεν διέτρεχε κίνδυνο από την επαφή του με αυτό62.   

 Η σύνδεση της Αιγύπτου με τη νεκρομαντεία εμφανίζεται ιδιαίτερα κατά τη 

ρωμαϊκή περίοδο63. Η πρωιμότερη αναφορά, στον 1ο αιώνα μ.Χ., αφορά τον 

γραμματικό Απίωνα, που κατέφυγε στη νεκρομαντεία για να ρωτήσει την ψυχή του 

                                                           
59 Πλίνιος, Historia Naturalis 30, 1, 6. Στράβων XVI, 2, 39. Τερτυλλιανός, De anima 57. Αθήναιος, 

Δειπνοσοφισταί 595e-596a. 
60 Cumont 1949, 99.  
61 Bremmer 2002, 73 και 2015, 131. Veilleux 2012, 32-34.  
62 Ogden 2001β, 133-134 και 214. Veilleux 2012, 37-38.  
63 Cumont 1949, 100-101. Ogden 2001β, 134-139. Bremmer 2002, 78-80 και 2015, 135-136.  
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Ομήρου ποιά ήταν η πατρίδα του και ποιοί ήταν οι πρόγονοι του. Η όποια απάντηση 

του φάσματος δεν δημοσιεύθηκε τελικά64. Η πίστη ότι στην Αίγυπτο η νεκρομαντεία 

ήταν αποδεκτή και ανεπτυγμένη αποδεικνύεται και από το γεγονός ότι εκεί βρέθηκαν 

οι μαγικοί πάπυροι που περιέχουν τα νεκρομαντικά ξόρκια, που προαναφέρθηκαν. 

Τέλος, θα πρέπει να σημειωθεί ότι νεκρομαντικές τελετές αναφέρονται και στην 

Παλαιά Διαθήκη, ενώ και τα αρχαιολογικά δεδομένα πιστοποιούν τη σχετική άνθηση 

της νεκρομαντείας στην περιοχή της Παλαιστίνης, παρά την επίσημη απαγόρευση 

από την εβραϊκή θρησκεία65.  

 

1.4. Συμπεράσματα 

 

Η νεκρομαντεία ήταν ένας τρόπος επικοινωνίας με τους νεκρούς, προκειμένου οι 

θνητοί να αποκτήσουν πρόσβαση σε πληροφορίες που σχετίζονται περισσότερο με το 

παρελθόν, παρά με το μέλλον. Η τελετουργία καθορίζεται από ένα τρίπτυχο 

λατρευτικών πράξεων: τη θυσία με τη μορφή του ολοκαυτώματος, όπου το θύμα 

καίγεται εξολοκλήρου και το κρέας του δεν καταναλώνεται από τους συνδαιτυμόνες, 

την προσφορά υγρών χοών (νερό, γάλα, μελίκρατον) και αναίμακτων προσφορών 

(άλφιτα, παγκαρπίες) στους νεκρούς και τους θεούς του Κάτω Κόσμου, και την χοή 

του αίματος του σφάγιου σε ένα βόθρο ή όρυγμα66. Οι προσφορές συνοδεύονται 

οπωσδήποτε από προσευχές και επικλήσεις στους θεούς του Κάτω Κόσμου, ώστε να 

επιτρέψουν την επάνοδο των ψυχών και σε επωδές προς τους ίδιους τους νεκρούς. 

 Με βάση τα στοιχεία που είναι γνωστά από διάφορα κείμενα, και κυρίως από 

τις νεκρομαντικές πρακτικές που αναφέρονται στους μαγικούς παπύρους του 4ου 

αιώνα μ.Χ., οι συγκεκριμένες επικλήσεις, τα βάρβαρα μάγματα του Αισχύλου 

(Πέρσες, στ. 635), ήταν ακατάληπτες στους κοινούς θνητούς, μοιάζοντας 

περισσότερο με τα μαγικά ξόρκια67. Οι τελετές ήταν νυκτερινές, όπως αποδεικνύουν 

τα περισσότερα δραματικά κείμενα της περιόδου68, με την αξιοσημείωτη εξαίρεση 

των Περσών του Αισχύλου, η οποία μάλλον υπαγορεύεται από την αναγκαιότητα η 

πλοκή μιας τραγωδίας να εκτυλίσσεται μέσα σε μία μόνον ημέρα69. 

                                                           
64 Πλίνιος, Historia Naturalis 30, 18.  
65 Ogden 2001β, 134. Bremmer 2002, 79-80 και 2015, 138-139. Veilleux 2012, 38-41.  
66 Βλ. γενικά Ogden 2001β, 168-170, Συρόπουλος 2012, 92-93.  
67 Headlam 1902, 56-57. Συρόπουλος 2012, 95.  
68 Ogden 2001β, 166. 
69 Ogden 2001β, 167. Συρόπουλος 2012, 93.  
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 Την επικοινωνία με τους νεκρούς, που περιελάμβανε τόσο την τέλεση της 

νεκρομαντείας, όσο και τον εξευμενισμό τους, αναλάμβαναν οι ψυχαγωγοί, οι οποίοι 

ασκούσαν την τέχνη τους σε κάποιο νεκρομαντείο ή περιπλανιόταν και πρόσφεραν 

τις υπηρεσίες τους με χρηματικά ανταλλάγματα70. Ο μικρός σχετικά αριθμός των 

αναφορών στη νεκρομαντεία πριν από τη ρωμαϊκή περίοδο υποδεικνύει ότι η 

πρακτική δεν ήταν ιδιαίτερα διαδεδομένη στην αρχαία Ελλάδα71, πιθανόν λόγω της 

μεγαλύτερης ακτινοβολίας και κύρους που είχαν αποκτήσει τα ανταγωνιστικά 

μαντεία του ελληνικού χώρου (Δελφοί, Δωδώνη, Πτώον, Κλάρος)72. Ο κίνδυνος που 

ενέχει η επαφή με τους νεκρούς, ιδιαίτερα με τις ψυχές όσων βρήκαν βίαιο ή πρόωρο 

θάνατο θα πρέπει επίσης να λειτουργούσε αποτρεπτικά73.  

Η σύνδεση της νεκρομαντείας με τους περιπλανώμενους ψυχαγωγούς 

συντέλεσε στην κακή φήμη της, ήδη από τον 5ο αιώνα π.Χ. Η γενική εντύπωση που 

συνάγεται από τις φιλολογικές μαρτυρίες είναι ότι η νεκρομαντεία αντιμετωπίζεται 

ως μία αμφίβολη, ακραία, εξωτική και επικίνδυνη πρακτική, στην οποία κατέφευγαν 

οι άνθρωποι σε εξαιρετικές περιστάσεις74. Εντούτοις, κρίνοντας από το γεγονός ότι οι 

Δελφοί και η Δωδώνη έδωσαν κατά καιρούς τη συμβουλή ή την άδεια να καταφύγουν 

οι πιστοί στη νεκρομαντεία75, φαίνεται ότι η πρακτική δεν ασκούνταν έξω από τα 

πλαίσια της επίσημης θρησκείας. Κατά την ελληνιστική περίοδο η νεκρομαντεία 

παρακμάζει, αν κρίνει κανείς από τη σπανιότητα των σχετικών αναφορών. Η άνθηση 

της ρωμαϊκής περιόδου οφείλεται τόσο στο γεγονός της επίδρασης του ομηρικού 

κειμένου όσο κυρίως στην ανάπτυξη σκοτεινών νεκρομαντικών πρακτικών, που 

γενικά στην έρευνα συνδέονται με την επίδραση της Ανατολής76.  

 

  

 

 

 

 

                                                           
70 Halliday 1913, 240-241. Jouanna 1981, 417-420. Johnston 1998, 82-123. Ogden 2001β, 95-110. 

Bremmer 2015, 127-128.  
71 Halliday 1913, 235. Cumont 1949, 98. 
72 Ogden 2001β, 263. Johnston 2008, 98. Bremmer 2015, 131.  
73 Johnston 2008, 97-98. Bremmer 2015, 131.  
74 Ogden 2001β, 263-268.  
75 Δελφοί: βλ. παρακάτω, σελ. 150 (ιστορία του δολοφόνου του Αρχιλόχου). Δωδώνη: βλ. παραπάνω, 

σελ. 19, σημ. 41-42. Βλ. γενικά Ogden 2001β, 266.  
76 Cumont 1949, 99. 
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Κεφάλαιο 2  

Το Ιστορικό των ερευνών στο χώρο του Νεκρομαντείου 

 

2.1. Εισαγωγή 

 

Η ιστορία της έρευνας για το Νεκρομαντείο διακρίνεται σε τέσσερις φάσεις. Κατά 

την πρώτη φάση το ενδιαφέρον εστιάζεται στη μελέτη της τοπογραφίας της περιοχής 

και στον εντοπισμό της πιθανότερης θέσης του σημείου που οι αρχαίες πηγές 

αναφέρουν ως έδρα του ιερού. Κατά τη δεύτερη φάση, η ανασκαφή του λόφου του 

Μεσοποτάμου και η μελέτη των αρχιτεκτονικών καταλοίπων και των κινητών 

ευρημάτων οδηγεί στην ταύτιση του χώρου με το Νεκρομαντείο του Αχέροντα και 

στην ανασύσταση των δρώμενων σε αυτό μέσα από μια συνεκτική αφήγηση, που 

όμως παρουσιάζει κενά λόγω της έλλειψης τελικής και λεπτομερούς δημοσίευσης. 

Στην τρίτη φάση συγκροτείται μία δεύτερη αφήγηση για τη λειτουργία του χώρου ως 

οχυρωμένης αγροτικής αριστοκρατικής οικίας, που βρίσκεται σε πλήρη αντίθεση με 

την παλαιότερη ταύτιση του συγκροτήματος με ιερό. Τέλος, η πολύ πρόσφατη 

τέταρτη φάση ερευνών δίνει έμφαση στην ανάδειξη του χώρου μέσα από εργασίες 

συντήρησης και αναστήλωσης, που υπογραμμίζουν τη συνέχεια της ερμηνευτικής 

υπόθεσης που πρότεινε ο ανασκαφέας.  

 

2.2. Πρώιμες έρευνες 

 

2.2.1. Περιηγητές του 19ου αιώνα 

 

Οι περιηγητές του πρώτου μισού του 19ου αιώνα είχαν πολύ περιορισμένη γνώση της 

τοπογραφίας της Ηπείρου. Οι διαθέσιμες μαρτυρίες για τα ταξίδια Άγγλων, Ιταλών, 

Δανών και Γάλλων περιηγητών έχουν δημοσιευθεί σε μετάφραση και σχολιασμό των 

τοπογραφικών παρατηρήσεων από τον μελετητή Nίκο Καράμπελα77. Οι περισσότεροι 

περιηγητές επισκέπτονται την αρχαία Νικόπολη και περνούν από το Γλυκύ Λιμένα, 

που είναι το μοναδικό ορόσημο της Θεσπρωτίας που είχε ταυτιστεί σωστά ήδη από 

παλαιότερα και διατήρησε το αρχαίο του όνομα τουλάχιστον ως τους μέσους 

                                                           
77 Ενδιαφέρον για την παρούσα μελέτη παρουσιάζουν οι παρακάτω εργασίες: Καράμπελας 2005, 2008 

και 2009.  
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βυζαντινούς χρόνους78. Αντίθετα, οι προτεινόμενες ταυτίσεις των αρχαίων πόλεων 

που είναι γνωστές από τις διηγήσεις του Στράβωνα, του Σκύλακα, του Θουκυδίδη, 

του Δημοσθένη και του Παυσανία, είναι συνήθως λανθασμένες. Εξαίρεση αποτελεί η 

εργασία του William Leake, στον οποίο οφείλεται η πρώτη συστηματική έρευνα των 

αρχαίων θέσεων της Ηπείρου. Ο Άγγλος περιηγητής ταύτισε σωστά την Πανδοσία με 

το λόφο του Καστρίου79 και την Κασσώπη με τα ερείπια στη Ρηνιάσσα80, ενώ 

ερμηνεύοντας τις πηγές θεώρησε ότι ο ποταμός Σουλιώτικος, ή Γκούρλα στην 

αλβανική, ήταν ο Αχέρων και ο Βουβός ήταν ο Κωκυτός. Ο Leake επισκέφτηκε το 

λόφο του Μεσοποτάμου με την εκκλησία του Αγίου Ιωάννη το 1809, παρατήρησε τα 

αρχαία ερείπια των τειχών του συγκροτήματος και ταύτισε τη θέση με την ακρόπολη 

της αρχαίας Εφύρας-Κίχυρου81. Την ίδια ταύτιση αναφέρει και ένας ακόμη Άγγλος 

περιηγητής, ο θεολόγος Thomas Hughes, που επισκέφτηκε την περιοχή το 181482. Το 

1857, ο Π. Αραβαντινός, στο δεύτερο τόμο της Χρονογραφίας Ηπείρου, τοποθέτησε 

το Νεκρομαντείο του Αχέροντα στους πρόποδες του λόφου του Μεσοποτάμου83.  

Το λόφο και την εκκλησία του Αγίου Ιωάννη επισκέφτηκε και ο καλλιτέχνης 

και φωτογράφος Fred Boissonas το 1913, την επαύριον της απελευθέρωσης της 

Ηπείρου από τους Τούρκους κατά τη διάρκεια των Βαλκανικών πολέμων. Οι 

φωτογραφίες του αποτυπώνουν την εικόνα του χώρου την περίοδο εκείνη, όταν η 

οθωμανική οικία (κούλια) ήταν ήδη ερειπωμένη [Εικ. 5]84.  

 

 

 

                                                           
78 Το τοπωνύμιο αναφέρεται και από την Άννα Κομνηνή (Αλεξιάς IV, 3), ως σημείο αποβίβασης των 

Νορμανδών στην Ήπειρο κατά το 1088 μ.Χ.: Δάκαρης 1958α, 110, σημ. 2.  
79 Leake 1835, IV, 55-56. Βλ. Καράμπελας 2008, 108. Για την ταύτιση και την αποδοχή της από 

μεταγενέστερους μελετητές, βλ. Δάκαρης 1958α, 108 και σημ. 1. Γενικά, βλ. Funke, Moustakis και 

Hochschulz 2004, 347.  
80 Leake 1835, IV, 45. Βλ. Καράμπελας 2008, 76. Η θέση έχει σήμερα ανασκαφεί (ξεκινώντας από τη 

δεκαετία του 1950) και αποτελεί έναν από τους κυριότερους αρχαιολογικούς χώρους της Ηπείρου: βλ. 

Dakaris 1971, Funke, Moustakis και Hochschulz 2004, 346 και Αγγέλη 2015δ, με περαιτέρω 

βιβλιογραφία.  
81 Leake 1835, IV, 52-53. Βλ. Καράμπελας 2008, 103-105. Βλ. γενικά Funke, Moustakis και 

Hochschulz 2004, 345.  
82 Hughes 1820, II, 311-312. Βλ. Καράμπελας 2005, 69.  
83 Αραβαντινός 1857, Β, 27: «… επί δε των προπόδων του ως ανωτέρω λόφου του Αγίου Ιωάννου 

τιθέμεθα το νεκροπορθμείον ή νεκρομαντείον». 
84 Φωτογραφίες του Boissonas εμφανίζονται στα ενημερωτικά πάνελ στο χώρο του Νεκρομαντείου 

(λόφος του Μεσοποτάμου και ερείπια του Νεκρομαντείου, της Μονής Αγίου Ιωάννου και της 

οθωμανικής οικίας: Αρχείο Fred Boisonnas, 1913/Θεματοφύλακας: Μουσείο Φωτογραφίας 

Θεσσαλονίκης) και έχουν δημοσιευθεί από τον Καράμπελα (2008, 101, εικ. 28 [Πανδοσία], 103, εικ. 

29 [εκβολές Αχέροντα] και 106, εικ. 32 [λόφος του Μεσοποτάμου]). 
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2.2.2. Παλαιότερες προτάσεις για τον εντοπισμό του Νεκρομαντείου 

 

Η ταύτιση της Εφύρας με το λόφο του Μεσοποτάμου που πρότεινε ο William Leake 

δεν έγινε καθολικά αποδεκτή85. Ως αποτέλεσμα, η θέση του Νεκρομαντείου 

αναζητήθηκε σε άλλα σημεία. Επιγραμματικά, μπορούμε να χωρίσουμε σε δύο 

κατηγορίες τους ερευνητές που ασχολήθηκαν με το θέμα, και συγκεκριμένα σε όσους 

πίστευαν ότι η τοπογραφία της περιοχής, όπως αναφέρεται στον Όμηρο, αφορά το 

Νεκρομαντείο στη λίμνη Avernus της Καμπανίας86 και σε όσους το αναζήτησαν στη 

Θεσπρωτία, ακολουθώντας την αρχαία παράδοση, και ιδίως τον Παυσανία [Παρ. 

Πηγών 21]. Στη δεύτερη ερευνητική παράδοση ιδιαίτερα ενδιαφέρουσα είναι η 

υπόθεση του Sir James George Frazer87, την οποία αναβίωσαν πρόσφατα και άλλοι 

μελετητές. Αξιοποιώντας την πληροφορία παλαιότερων ερευνητών και περιηγητών, 

σύμφωνα με την οποία η εκκλησία του Αγίου Δονάτου στο χωριό Γλυκύ, έξι περίπου 

χιλιόμετρα μακριά από το Γλυκύ Λιμένα, είχε ενσωματώσει αρχαία κατάλοιπα88, ο 

Frazer θεώρησε ότι τα συγκεκριμένα αρχιτεκτονικά στοιχεία προέρχονταν από ιερό 

της αρχαιότητας, πιθανόν από το Νεκρομαντείο του Αχέροντα. Οι Quantin και 

Fouache επανήλθαν στην ίδια θεωρία89, την οποία υποστηρίζουν ότι επιβεβαιώνει και 

η τοπογραφία της περιοχής, με τους δύο ποταμούς να ενώνονται σε σημείο όπου τα 

νερά είναι ορμητικά, όπως ακριβώς αναφέρεται στο ομηρικό κείμενο90.   

Το 1957, ο Σωτήρης Δάκαρης δημοσίευσε μια εκτενή μελέτη σχετικά με την 

τοπογραφία των ηπειρωτικών φύλων που αναφέρονται σε μια επιγραφή από τη 

Δωδώνη, την οποία είχε δημοσιεύσει το προηγούμενο έτος ο Δ. Ευαγγελίδης. Εκεί 

παρουσιάζει ένα πρόχειρο χάρτη όπου δηλώνεται η ταύτιση της Εφύρας στην περιοχή 

                                                           
85 Π.χ. ο Hammond (1954, 32-33), τοποθετεί αρχικά την Εφύρα στο μαστοειδή λόφο του Καστρίου, 

τον οποίο ο Δάκαρης (1958α, 106), ακολουθώντας τον Leake (1835, IV, 55-56), ταύτισε με την αρχαία 

Πανδοσία. Αργότερα, ο Άγγλος μελετητής αποδέχθηκε την ταύτιση του Μεσοποτάμου με το 

Νεκρομαντείο και του Ξυλοκάστρου με την Εφύρα (Hammond 1967, 65 και 478). Βλ. Δάκαρης 1960γ, 

203.  
86 Π.χ. Bérard 1933, πίν. 147-151.  
87 Frazer 1900, 387-389 και 1917, 388-389.  
88 Holland 1819, II, 249, όπως αναφέρεται από τους Quantin και Fouache 1999, 48, σημ. 57. Βλ. 

Καράμπελας 2009, 201. Βλ. επίσης Janssens 1961, 387-388, Quantin και Fouache 1999, 48-50 και 

Κωνσταντάκη 2015, 69-72. Η εκκλησία είναι του 11ου-12ου αιώνα, κτισμένη πιθανόν πάνω σε βασιλική 

του 4ου αιώνα μ.Χ. Μέλη που ανάγονται σε παλαιότερα κτίσματα είναι ένα κορινθιακό κιονόκρανο, 

πεσσοί από ασβεστόλιθο, και άλλα τμήματα αρχιτεκτονικού διακόσμου από μάρμαρο (Πάλλας 1970). 

Ο Hammond (1967, 70) αναφέρει περαιτέρω ευρήματα (κεραμικής και αρχιτεκτονικών μελών), σε 

άλλα σημεία του χωριού. Η θέση ταυτίστηκε από τον Δάκαρη (1972, 136-137 και 200-201) με την 

πόλη Εύροια. Βλ. επίσης Σαμσάρης 1994, 108-109. 
89 Quantin και Fouache 1999, 48-50. Βλ. επίσης Domínguez 2015, 129. 
90 Ομήρου, Οδύσσεια, κ 515: «πέτρη τε ξύνεσίς τε δύω ποταμῶν ἐριδούπων». 
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περίπου που την τοποθέτησε ο Leake91. Το 1958, ο Δάκαρης προκρίνει τον λόφο του 

Ξυλοκάστρου, περίπου 500μ. βορειότερα, ως το σημείο που βρίσκονταν η Εφύρα 

[Εικ. 8], ενώ ταυτίζει το λόφο του Μεσοποτάμου [Εικ. εξωφύλλου, 2, 7] με την πέτρη 

του ομηρικού κειμένου (κ 513-515), που βρίσκεται στη συμβολή των τριών ποταμών 

και τοποθετεί εκεί το Νεκρομαντείο, σύμφωνα με τα όσα αναφέρει ο Παυσανίας (1, 

17.5)92. Την ίδια ταύτιση είχαν προτείνει και άλλοι μελετητές στο παρελθόν, όπως ο 

Π. Αραβαντινός και οι Philippson και Kirsten93, ενώ κατά δήλωση του ίδιου του 

Δάκαρη, η συγκεκριμένη άποψη ήταν εδραιωμένη μεταξύ των κατοίκων της περιοχής 

και ιδιαίτερα του τοπικού λόγιου και έκτακτου επιμελητή Αρχαιοτήτων Σπύρου 

Μουσελίμη94.    

 

2.3. Ανασκαφική έρευνα 

 

2.3.1 Δοκιμαστικές ανασκαφές και έρευνες κατά το 1958 

 

Το πρώτο έτος των ανασκαφών ο Σωτήρης Δάκαρης έκανε τρεις δοκιμαστικές 

ανασκαφές στα όρια του χωριού Μεσοποτάμου Φαναρίου, προκειμένου να 

επιβεβαιώσει τα πορίσματα των τοπογραφικών ερευνών που προαναφέρθηκαν95. Η 

πρώτη έγινε στην κορυφή του λόφου του Ξυλοκάστρου [Εικ. 8]. Ο ανασκαφέας 

υποστήριξε ότι τα ερείπια που ήρθαν στο φως ανήκουν στην Ομηρική Εφύρα, 

βασιζόμενος κυρίως στο Θουκυδίδη (1, 46, 4) [Παρ. Πηγών 14] και τον Στράβωνα 

(VII, 7, 5) [Παρ. Πηγών 17]. Ο Δάκαρης πείστηκε ότι η τοπογραφία ανταποκρίνεται 

στην πεδιάδα του Φαναρίου και έκρινε ότι η μορφή της περιοχής άλλαξε κάπως 

εξαιτίας των συνεχών προσχώσεων96.  

Δεύτερη δοκιμαστική ανασκαφή, στους πρόποδες του λόφου του 

Μεσοποτάμου, αποκάλυψε αποθέτη ιερού με κεφαλές πήλινων ειδωλίων και 

κεραμική της αρχαϊκής και της κλασικής περιόδου97. Η σημαντικότερη όμως έρευνα 

ήταν αυτή στην κορυφή του  λόφου του Μεσοποτάμου, που αποκάλυψε, κάτω από τα 

                                                           
91 Δάκαρης 1957, 91, εικ. 1. Ευαγγελίδης 1956. Βλ. επίσης, για την περιοχή του Φαναρίου, Δάκαρης 

1960γ, 201-205.  
92 Δάκαρης 1958α, 110-111.  
93 Αραβαντινός 1857, Β, 27. Philippson και Kirsten 1956, ΙΙ1, 104-106, όπως αναφέρεται από τον 

Δάκαρη 1958α, 110-111, σημ. 3. 
94 Δάκαρης 1958α, 111.  
95 Δάκαρης 1958α, 107-112, 1958β, 95-103. 
96 Δάκαρης 1958α, 109, 1958β, 96. 
97 Δάκαρης 1958β, 97-98. Για τον αποθέτη και τα περιεχόμενα του, βλ. παρακάτω, σελ. 50 και 78-80.   
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ερείπια της Μονής του Αγίου Ιωάννη, το ελληνιστικό Νεκρομαντείο98. Η σχεδόν 

μυθιστορηματική τυχαία ανακάλυψη του χώρου, είναι γνωστή από την εκλαϊκευτική 

εξιστόρηση του χρονικού της ανασκαφής από τον Philipp Vandenberg99. Κατά τη 

διάρκεια των ανασκαφών, ο Δάκαρης έβαλε το χέρι του σε μια οπή του εδάφους, 

μεγέθους μιας γροθιάς περίπου, και ένιωσε ένα κρύο ρεύμα αέρα να τον διαπερνά. Το 

γεγονός θεωρήθηκε αξιοσημείωτο και η έρευνα συνεχίστηκε επί μία εβδομάδα 

περίπου, υπό το καχύποπτο βλέμμα των κατοίκων του Μεσοποτάμου, που έβλεπαν 

τους αρχαιολόγους να σκάβουν στο λόφο που χρησίμευε ως νεκροταφείο του χωριού 

τους. Παρά το γεγονός ότι η αρχική εικασία ότι είχε ανευρεθεί το Νεκρομαντείο δεν 

είχε επιβεβαιωθεί απόλυτα, ο Σ. Δάκαρης έπεισε με σχετική ευκολία την εν Αθήναις 

Αρχαιολογική Εταιρεία να χρηματοδοτήσει την έρευνα100. Το κυριότερο, έπεισε τις 

αρχές του χωριού να μεταφέρουν το νεκροταφείο σε άλλο σημείο, προβάλλοντας το 

δέλεαρ των μεροκάματων που θα καρπώνονταν οι κάτοικοι που θα απασχολούνταν 

στην ανασκαφή101.  

 

2.3.2. Ανασκαφικές και αναστηλωτικές εργασίες (1960-1991) 

 

Κατά τα έτη 1960-1964 ανασκάφηκε η μεγαλύτερη έκταση του αρχαιολογικού χώρου 

[Εικ. 13]. Παράλληλα, το 1964 υποστυλώθηκε το Καθολικό της Μονής, ώστε να 

καταστεί εφικτή η έρευνα των τμημάτων που καταλάμβανε. Η υπόγεια αίθουσα και 

ορισμένοι χώροι της αυλής δεν ερευνήθηκαν εξαιτίας των ογκόλιθων που τους 

έφραζαν. Η ανασκαφή βοήθησε να καταστούν κατανοητά τα δρώμενα στο 

Νεκρομαντείο102.   

Οι ανασκαφές διακόπηκαν λόγω τεχνικών δυσχερειών το 1964. Ο Σ. Δάκαρης 

εκλέχτηκε τακτικός καθηγητής Κλασικής Αρχαιολογίας στο Πανεπιστήμιο Ιωαννίνων 

το 1965, αλλά εκδιώχθηκε από τη δικτατορία το 1968. Αποκαταστάθηκε στην έδρα 

το 1974 και συνέχισε τις έρευνες το 1975, με τη συνδρομή της Εφορίας Αρχαιοτήτων 

και την οικονομική αρωγή του Πανεπιστημίου Ιωαννίνων. Η φάση αυτή των ερευνών 

διήρκησε ως το 1977, οπότε οι ανασκαφικές εργασίες έληξαν οριστικά. Τα τρία αυτά 

έτη ολοκληρώθηκε η ανασκαφή στους χώρους που δεν είχαν πλήρως ερευνηθεί κατά 

                                                           
98 Δάκαρης 1958β, 98-102. 
99 Vandenberg 2007, 4-5.  
100 Δάκαρης 1958α, 111.  
101 Vandenberg 2007, 5.  
102 Δάκαρης 1960α, 114-123, 1960β, 102-111, 1961α, 108-119, 1961β, 118-125, 1963α, 89-92, 1963β, 

57-64, 1964α, 44-53, 1964β, 51-64. 
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το προηγούμενο διάστημα, ιδιαίτερα στο χώρο της αυλής (αίθουσα π, δωμάτια λ1, λ2, 

μ και ν) και στην υπόγεια αίθουσα [Εικ. 13]103. Τα έτη 1990 και 1991 συνεχίστηκαν 

οι εργασίες για την αποκατάσταση των πίθων που είχαν αποκαλυφθεί κατά τις 

ανασκαφές, μερικοί από τους οποίους περιείχαν απανθρακωμένους καρπούς104.   

Οι δημοσιεύσεις των ανασκαφικών εργασιών εμφανίζονται ανά έτος στις 

επιθεωρήσεις της Αρχαιολογικής Εταιρείας (ΠΑΕ, Έργον) και σποραδικά στο 

Αρχαιολογικό Δελτίο105. Αναλυτική παρουσίαση των ανασκαφικών εργασιών του 

1975, με πολλές πληροφορίες για την ιστορία της ανασκαφής και για κάποιες απόψεις 

του ανασκαφέα που δεν εμφανίζονται στα επιστημονικά του γραπτά, αλλά προήλθαν 

από συζητήσεις, παρουσίασε ο Philipp Vandenberg σε ένα εκλαϊκευτικής φύσης 

βιβλίο που κυκλοφόρησε το 1979 στα γερμανικά και σε δεύτερη έκδοση στα αγγλικά 

το 2007106. Επιπλέον, ο Δάκαρης δημοσίευσε ορισμένες μικρής έκτασης μελέτες 

σχετικά με το χώρο107, έναν οδηγό των αρχαιοτήτων της περιοχής108 και μια εκτενή 

ανάλυση για τη συγκρότηση των πόλεων στην αρχαία Θεσπρωτία109. Το 1993, πλέον 

ομότιμος καθηγητής του Πανεπιστημίου Ιωαννίνων, δημοσίευσε ένα σύντομο οδηγό 

με τίτλο Το Νεκυομαντείο του Αχέροντα στον οποίο περιγράφονται σε γενικές 

γραμμές οι ανασκαφές, τα κινητά ευρήματα του χώρου, η τοπογραφία και η λατρεία 

που λάμβανε χώρα στο ιερό110. Αυτή πρέπει να θεωρείται η τελική άποψη του για το 

χώρο. Δυστυχώς, δεν υπήρξε μια αναλυτική δημοσίευση των ανασκαφών.  

 

2.4. Μεταγενέστερες εξελίξεις και επιμέρους έρευνες  

 

Η σημαντικότερη εξέλιξη σχετικά με την ιστορία της έρευνας του χώρου μετά το 

πέρας των ανασκαφικών εργασιών το 1977 σημειώθηκε με τις εξειδικευμένες μελέτες 

του Dietwulf Baatz, ο οποίος ταύτισε το χώρο με οχυρή αριστοκρατική κατοικία, με 

κεντρικό πύργο εφοδιασμένο με καταπέλτες και πληθώρα αποθηκευτικών χώρων111. 

                                                           
103 Δάκαρης1975α, 146-150, 1975β, 82-90, 1976α, 146-149, 1976β, 80-88, 1977α, 140-141, 1977β, 68-

69. 
104 Δάκαρης 1990α, 165-167, 1990β, 73-77, 1991α, 178-181, 1991β, 58-62. 
105 Για τις ανασκαφικές εκθέσεις, βλ. παραπάνω, σημ. 102-104. Οι εκθέσεις στο Δελτίον είναι 

συντομότατες, και αφορούν μικρής έκτασης εργασίες ανασκαφής και αναστήλωσης: Δάκαρης 1961-

1962, 1964γ και 1965.  
106 Vandenberg 2007, 1-21. 
107 Dakaris 1962, 1963 και 1973.  
108 Δάκαρης 1970, 3-22.  
109 Δάκαρης 1972.  
110 Δάκαρης 1993. 
111 Baatz 1979, 1982 και 1999.  
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Έκτοτε, οι μελετητές που ακολουθούν τον Baatz αναφέρονται περιληπτικά στο χώρο. 

Εξαίρεση αποτελεί η συστηματική έρευνα όλων των παραμέτρων της ανασκαφής, της 

τοπογραφίας της περιοχής και των γραπτών πηγών από τους Quantin και Fouache112. 

 Αντίθετα, οι υποστηρικτές του Δάκαρη προβάλλουν επιχειρήματα υπέρ της 

ταύτισης του χώρου με ιερό, ανακεφαλαιώνοντας και συμπληρώνοντας τα όσα είχε 

παρουσιάσει με συνοπτικό τρόπο ο ανασκαφέας. Το 2008 η Ν. Ζήδρου κάνει μια 

εκτενή αναφορά στο Νεκρομαντείο στον τόμο Ηπειρωτικά Ιερά και Μαντεία: 

Δωδώνη-Νεκρομαντείο, και περιγράφει την τοπογραφία της περιοχής, τη φιλολογική 

παράδοση και την ιστορία του ιερού, την αρχιτεκτονική και τα ευρήματα, 

ακολουθώντας την πορεία που ακολουθούσε ο επισκέπτης του χώρου113. Το 2013 

στον ιστότοπο της Αρχαιολογικής Υπηρεσίας η Χρ. Τζουβάρα-Σούλη δημοσιεύει 

άρθρο με τίτλο «Νεκυομαντείο του Αχέροντα», όπου αναφέρεται στις ανασκαφές και 

τα ευρήματα, στην τοπογραφία, την πίστη στη νεκρομαντεία κατά την αρχαιότητα, 

την Νέκυια της Οδύσσειας και τις άλλες αρχαίες πηγές, προσπαθώντας να 

αντικρούσει τις αντίθετες με την κρατούσα ερμηνείες114. 

Τις δύο διαφορετικές ερμηνείες του χώρου, Νεκρομαντείο ή ελληνιστική 

οχυρή αγροικία, προσπαθεί να συνδυάσει η μουσειολογική μελέτη με την ευκαιρία 

της επανέκθεσης του Αρχαιολογικού Μουσείου Ιωαννίνων στις αρχές του 2009115. Το 

αποτέλεσμα είναι μάλλον αντιφατικό καθώς, σε κάθε συνοδευτική των ευρημάτων 

πινακίδα, η πληροφορία που δίνεται στον επισκέπτη δεν συγκροτεί μια συνεκτική 

αφηγηματική ενότητα: άλλα στοιχεία μιλούν για αγροτική παραγωγή και εμπόριο, και 

άλλα για θρησκευτικές τελετουργίες. Στο χώρο αφιερώνεται μια μεγάλη προθήκη, το 

μισό περίπου μέρος της οποίας καταλαμβάνει ένα ομοίωμα καταπέλτη116 [Εικ. 6]. Η 

παρουσίαση του χώρου του Νεκρομαντείου στον οδηγό του Μουσείου Ιωαννίνων 

διακατέχεται από την ίδια επαμφοτερίζουσα αντίληψη117. Αποτυπώνεται έτσι εύστοχα 

η αδυναμία επιλογής μεταξύ των δύο αντικρουόμενων προτάσεων για τη χρήση του 

χώρου και των κινητών ευρημάτων που προέρχονται από αυτόν.   

Μία περαιτέρω σημαντική εξέλιξη αφορά στη μελέτη της τοπογραφίας και της 

γεωλογικής ιστορίας της περιοχής118, που οφείλεται στις έρευνες που διεξήχθησαν 

                                                           
112 Quantin και Fouache 1999.  
113 Ζήδρου 2008. 
114 Τζουβάρα-Σούλη 2013.  
115 Ζάχος κ.α. 2007, 93-94.  
116 Vasileiou 2014, 4 και εικ. 11.  
117 Φάκλαρη 2009.  
118 Besonen, Rapp και Jing 2003.  
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στο πλαίσιο του προγράμματος του Πανεπιστημίου της Βοστόνης σε συνεργασία με 

την τοπική Εφορία Αρχαιοτήτων, με τίτλο The Nikopolis Project (1991-1995). 

Δυστυχώς, τα υπόλοιπα πορίσματα του προγράμματος, ιδίως της επιφανειακής 

έρευνας, έμειναν αδημοσίευτα119. Οι έρευνες αυτές δεν αναίρεσαν τις τοπογραφικές 

παρατηρήσεις στις οποίες είχε βασιστεί η ταύτιση του χώρου με το Νεκρομαντείο 

από τον Δάκαρη, παρά μόνον σε κάποια επιμέρους στοιχεία120.  

Παράλληλα, στην περιοχή του Άνω Καλαμά, κατά τη δεκαετία του 2000, το 

Φινλανδικό Αρχαιολογικό Ινστιτούτο εκπόνησε μια σειρά ερευνών (Thesprotia 

Expedition) σε θέσεις από την παλαιολιθική ως τη βυζαντινή περίοδο, που φωτίζουν 

την αρχαιολογία και την ιστορία των όμορων με το Νεκρομαντείο περιοχών121, σε 

συνδυασμό και με την πληθώρα νέων ερευνών και δημοσιεύσεων που διεξήγαγαν οι 

Εφορίες Αρχαιοτήτων Πρέβεζας και Θεσπρωτίας122.    

Ιδιαίτερα σημαντικό είναι το γεγονός ότι ήδη από τα τέλη της δεκαετίας του 

1970 άρχισαν να δημοσιεύονται εξειδικευμένες μελέτες για τα κινητά ευρήματα από 

το Νεκρομαντείο, ιδίως από συνεργάτες της ανασκαφής. Όμως, η προσπάθεια αυτή 

έμεινε ημιτελής. Ως αποτέλεσμα, οι δημοσιεύσεις αφορούν μόνο τις αγνύθες, τις 

ενσφράγιστες λαβές αμφορέων, τις αιχμές βελών και δοράτων και τα εξαρτήματα των 

καταπελτών, καθώς και μια προκαταρκτική και πολύ συνοπτική έκθεση για την 

κεραμική123. Πιο πρόσφατη είναι η αρχαιοβοτανική μελέτη, που συμπληρώνει τα όσα 

αναφέρει ο ανασκαφέας στις ετήσιες εκθέσεις του. Μόνον προκαταρκτικές εκθέσεις 

και σύντομες παρουσιάσεις είναι διαθέσιμες προς το παρόν124.  

Από την άποψη της μελέτης της αρχιτεκτονικής του χώρου, οι 

σημαντικότερες έρευνες αφορούν στην κατασκευή της υπόγειας αίθουσας, κυρίως σε 

σχέση με την ηχητική της συμπεριφορά. Κατά την πρώτη δεκαετία του 21ου αιώνα 

διεξήχθησαν τρεις διαφορετικές έρευνες πάνω στο ζήτημα αυτό. Η πρωιμότερη 

έρευνα, από την ομάδα των Στ. Βασιλαντωνόπουλο και Ι. Μουρτζόπουλο του 

                                                           
119 Για ορισμένα, λιγοστά πορίσματα της μελέτης, βλ. Wiseman 1998.  
120 Βλέπε παρακάτω, σελ. 43-47.  
121 Βλ. κυρίως τους δύο τόμους των ερευνών Forsén 2009, Forsén και Tikkala 2011 και τη μετ. 

εργασία του Μ. Suha (2007) για το φρούριο του Αγίου Δονάτου.  
122 Κάντα-Κίτσου 2008 (Γίτανα). Λάζαρη 2008 (Δυμόκαστρο). Λάμπρου και Σαλταγιάννη 2007· 

Κάντα-Κίτσου και Λάμπρου 2008 (Ντόλιανη). Ρήγινος και Λάζαρη 2007 (Ελέα). Κάντα-Κίτσου 2009 

(δίκτυο αρχαιολογικών χώρων Θεσπρωτίας). Κάντα-Κίτσου, Πάλλη και Αναγνώστου 2008 (Αρχ. 

Μουσείο Ηγουμενίτσας). Αγγέλη 2015δ (Κασσώπη). Βλ. γενικά Lazari και Kanta-Kitsou 2010.  
123 Βλαχοπούλου-Οικονόμου 1978-1979 (ενσφράγιστες λαβές αμφορέων). Τζουβάρα-Σούλη 1983 

(αγνύθες). Baatz 1979 και 1982 (τμήματα καταπέλτη και αιχμές βλημάτων). Γραβάνη 1988-1989 

(κεραμική).   
124 Γκατζόγια 2015.  
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Πανεπιστημίου Πατρών, παρουσιάστηκε στο συνέδριο Ακουστική 2002. Η εν λόγω 

μελέτη αφορούσε κλειστούς και ανοικτούς χώρους της αρχαίας Ελλάδας, μεταξύ των 

οποίων και το Νεκρομαντείο του Αχέροντα. Εξετάστηκαν οι ακουστικές ιδιότητες της 

υπόγειας αίθουσας και του τετράγωνου υπέργειου οικοδομήματος. Τα αποτελέσματα 

έδειξαν ότι και οι δύο χώροι είναι «ξηροί» ακουστικά, με χαμηλή αντήχηση125. 

Παρόμοια αποτελέσματα έδωσε και η δεύτερη έρευνα, που δημοσιεύθηκε το 2003 

από πολυμελή ομάδα επιστημόνων, αν και επικέντρωσε μόνο στην υπόγεια 

αίθουσα126. Τέλος, κατά τα έτη 1998-2008 διεξήχθη μελέτη σχετικά με τη διερεύνηση 

των ακουστικών ιδιοτήτων της υπόγειας κρύπτης του Νεκρομαντείου από τους 

επιστημονικούς συνεργάτες του Α.Π.Θ., Β. Α. Ζαφρανά και Π. Σ. Καραμπατζάκη. Η 

έρευνα αφορά μια σειρά μετρήσεων του χρόνου αντήχησης της υπόγειας κρύπτης και 

της ηχητικής συμπεριφοράς του χώρου, που προσιδιάζει σε αυτήν των σύγχρονων 

εργαστηριακών ανηχοϊκών θαλάμων127.  

 

2.5. Εργασίες αναστήλωσης και ανάδειξης 2011-2015 – πρόσφατες μελέτες 

 

Η Εφορία Αρχαιοτήτων Πρέβεζας εκπόνησε, κατά τα έτη 2011-2015, ένα μεγάλο 

πρόγραμμα εργασιών, που στόχευαν στη σύνδεση και περαιτέρω ανάδειξη των δύο 

γειτονικών αρχαιολογικών χώρων, του Νεκρομαντείου και της Εφύρας. 

Συγκεκριμένα, επεκτάθηκαν και εκσυγχρονίστηκαν οι υποδομές, πραγματοποιήθηκαν 

εργασίες πεδίου, προστασίας και τεκμηρίωσης των μνημείων, διαμορφώθηκαν νέοι 

χώροι και διαδρομές περιήγησης. Επιπρόσθετα, έγιναν ανασκαφικές εργασίες 

περιορισμένης έκτασης, νέα τοπογράφηση και σχεδιαστική αποτύπωση του μνημείου 

και τελική φωτογράφιση και αεροφωτογράφιση του χώρου [Εικ. 7]. Επιπλέον, έγιναν 

εργασίες στήριξης σε ορισμένα τμήματα του κτιρίου (στην υπόγεια αίθουσα, στην 

είσοδο-λαβύρινθο, και όπου αλλού κρίθηκε απαραίτητο)128. Τέλος, συντηρήθηκαν οι 

πίθοι και κάποια άλλα ειδικά ευρήματα, που διατηρούνται κατά χώρα (μυλόλιθοι, 

μαρμάρινη λεκάνη). Ορισμένοι από τους πίθους αποκολλήθηκαν λόγω αστοχίας των 

υλικών που είχαν χρησιμοποιηθεί σε παλαιότερες εργασίες συντήρησης129.  

                                                           
125 Βασιλαντωνόπουλος & Μουρτζόπουλος 2004. 
126 Paipetis, Polyzos, Agantiaris και Sellantos 2003. Βλ. επίσης Paipetis 2010, 45-48.  
127 Ζαφρανάς & Καραμπατζάκης 2009. 
128 Δρόσου 2015β, 57-65.  
129 Σταματοπούλου, Λάμπας και Χρηστίδης 2015, 66-68.  
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Παράλληλα, αποκαταστήθηκε και συντηρήθηκε η οθωμανική οικία (κούλια) 

που βρίσκεται στο χώρο του δυτικού συγκροτήματος του Νεκρομαντείου130, της 

οποίας το εσωτερικό λειτουργεί ως εκθεσιακός χώρος, αλλά και ως χώρος διεξαγωγής 

εκπαιδευτικών προγραμμάτων131. Δυστυχώς, το μονοπάτι που συνέδεε τους δύο 

γειτονικούς αρχαιολογικούς χώρους, το Νεκρομαντείο και την Εφύρα, σήμερα δεν 

υφίσταται, καθώς ο αρχαιολογικός χώρος της Εφύρας δεν είναι πλέον επισκέψιμος132.  

Με την ευκαιρία του συγκεκριμένου προγράμματος εκδόθηκε από την Εφορία 

Αρχαιοτήτων Πρέβεζας ένας νέος αρχαιολογικός οδηγός, υπό τη γενική επιμέλεια της 

προϊσταμένης Α. Αγγέλη. Περιέχει πληροφορίες για την τοπογραφία, το ιστορικό 

πλαίσιο και τις αρχαιότητες της περιοχής, για την αρχιτεκτονική, τα ευρήματα και τις 

ερμηνείες του χώρου που δόθηκαν από τους Δάκαρη και Baatz133.  

Το καλοκαίρι του 2016 η Εφορία Αρχαιοτήτων Θεσπρωτίας διοργάνωσε στο 

Μουσείο Ηγουμενίτσας το «Α΄ Διεθνές Αρχαιολογικό και Ιστορικό Συνέδριο για τη 

Θεσπρωτία». Στο πρόγραμμα του συνεδρίου συμπεριλαμβάνονταν δύο ομιλίες για το 

Νεκρομαντείο του Αχέροντα από παλαιά μέλη της ομάδας που ανάσκαψε και 

μελέτησε το χώρο υπό τον Σ. Δάκαρη, οι οποίες αναμένεται να δημοσιευθούν134. 

 

2.6. Συμπεράσματα 

 

60 χρόνια μετά την έναρξη των ανασκαφών και 40 χρόνια μετά το πέρας τους, η 

εικόνα του χώρου στην αρχαιολογική έρευνα παραμένει αποσπασματική και ελλιπής. 

Για διάφορους λόγους, η τελική δημοσίευση των ανασκαφών δεν έγινε ποτέ, ενώ και 

το άφθονο υλικό που προέκυψε έχει εν μέρει μόνο δημοσιευθεί. Ως αποτέλεσμα, ούτε 

η ταύτιση του χώρου με το Νεκρομαντείο ούτε η τοπογραφική σύνδεση της περιοχής 

με τα όσα είναι γνωστά από τις αρχαίες πηγές έχει πλήρως επιβεβαιωθεί. Πάντως, η 

έρευνα στο χώρο δεν έχει σταματήσει. Η επαναδραστηριοποίηση της αρχικής 

ερευνητικής ομάδας ενδεχομένως να οδηγήσει σε μια συνολικότερη αντιμετώπιση 

αυτών των ζητημάτων στο προσεχές διάστημα.  

 

                                                           
130 Ιωακειμίδου και Κουτσοτόλη 2015, 69-73.  
131 Κωνσταντάκη και Μπουζάκη 2015, 74-77.  
132 Επίσκεψη στο χώρο, 5.10.2017.  
133 Αγγέλη 2015γ.  
134 Χρυσηίς Τζουβάρα-Σούλη: «Η λατρεία στο Νεκυομαντείο του Αχέροντα» / Κωνσταντίνα Γραβάνη· 

Νικόλαος Κατσικούδης: «Το Ιερό του Άδη και της Περσεφόνης στον Αχέροντα. Προτάσεις 

ερμηνείας».  
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Κεφάλαιο 3 

Τοπογραφία 

 

3.1. Εισαγωγή 

  

Το Nεκρομαντείο του Αχέροντα βρίσκεται στην κορυφή του βραχώδους κωνικού 

λόφου (ύψους 83μ.) του Αγίου Ιωάννη, στο βόρειο άκρο του Νομού Πρέβεζας, στο 

Δήμο Φαναρίου, στο δημοτικό διαμέρισμα του Μεσοποτάμου135 [Χάρτης 1]. Απέχει 

περίπου 4χλμ. από τον κόλπο της Αμμουδιάς. Περίπου 500μ. βόρεια του 

Νεκρομαντείου βρίσκεται ο λόφος του Ξυλοκάστρου, ο οποίος έχει ταυτιστεί με την 

Εφύρα [Εικ. 8], την πόλη από την οποία εξαρτιόνταν, κατά τα φαινόμενα, το ιερό136.  

Ο ποταμός Αχέροντας [Εικ. 9] αποτελεί το φυσικό όριο μεταξύ των νομών 

Θεσπρωτίας και Πρέβεζας. Πηγάζει από το ΒΔ άκρο της οροσειράς του Σουλίου και 

στη συνέχεια, αφού ρέει για μερικά χιλιόμετρα ανάμεσα από τα βουνά του Σουλίου 

και τα Θεσπρωτικά όρη, αλλάζει κατεύθυνση και στρέφεται προς τα δυτικά. 

Διατέμνοντας το νότιο άκρο της οροσειράς της Παραμυθιάς και περνώντας από ένα 

βαθύ κι απόκρημνο φαράγγι διασχίζει την πεδιάδα του Φαναρίου με νότια 

κατεύθυνση [Χάρτης 1]137. Η πεδιάδα, που με τη σειρά της αποτελεί προέκταση της 

μεγάλης πεδιάδας της Παραμυθιάς (αρχαία Ελαιάτις ή Ελεάτις)138, έχει στα ΒΑ της 

τα βουνά του Σουλίου και στα ΝΔ τη θάλασσα του Ιονίου, ενώ περίπου στο κέντρο 

της, εκεί όπου βρίσκεται το Νεκρομαντείο139, ο Αχέροντας, με την ελαφρώς 

τροποποιημένη κοίτη του, σμίγει με τους παραπόταμους του, όπως και στους 

αρχαίους χρόνους, τον Μαύρο (Κωκυτό στην αρχαιότητα) και τον Βουβό 

(Πυριφλεγέθοντα στην αρχαιότητα)140, ώσπου τελικά εκβάλλει στο Ιόνιο πέλαγος και 

σχηματίζει δέλτα στον όρμο Φανάρι ή Αμμουδιά141. Εκεί, σχηματίζονται δύο λιμάνια, 

της Κερέντζας που είναι μικρότερο και της Σπλάντζας ή Φαναρίου142.   

                                                           
135 Για την τοπογραφία της πεδιάδας, βλ. γενικά Δάκαρης 1960γ, 201-202.  
136 Δάκαρης 1958α, 108, 1958β, 96. Τζουβάρα-Σούλη 2013, 1. 
137 Σαμσάρης 1993, 34. Σύμφωνα με μια παράδοση η πεδιάδα λέγεται έτσι επειδή οι Ενετοί είχαν βάλει 

ένα φανάρι στον όρμο της Σπλάντζας, που θα οδηγούσε τα πλοία στο σκοτάδι: Δάκαρης 1960γ, 201, 

Ζήδρου 2008, 121.  
138 Δάκαρης 1972, 9-10. Κωνσταντάκη 2015β, 68.  
139 Δάκαρης 1993, 6. 
140 Δάκαρης 1958α, 95 και 1958β, 107. Ζήδρου 2008, 124. 
141 Ζήδρου 2008, 121 και 124. Δρόσου 2015α, 10-11. 
142 Hammond 1967, 63-65. Δάκαρης 1960γ, 201-203. Ζήδρου 2008, 121. 
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Οι τρεις ποταμοί διασχίζουν κατά μήκος την πεδιάδα, ο Αχέροντας στο 

κέντρο, ο Μαύρος στα ανατολικά και ο Βουβός  στα δυτικά, και συνδυάζονται με 

άλλους μικρότερους παραπόταμους, που όλοι μαζί την καθιστούν ιδιαίτερα εύφορη. 

Ο Μαύρος (Κωκυτός) [Εικ. 10] έχει τις πηγές του στο όρος Κορύλας και αποχετεύει 

όλα τα νερά της πεδιάδας της Παραμυθιάς στον Αχέροντα143.  

 

3.2. Φιλολογικές μαρτυρίες 

 

Για την τοπογραφία της περιοχής κατά την αρχαιότητα σημαντικές πληροφορίες 

παρέχουν οι γραπτές πηγές. Σύμφωνα με την αρχαία παράδοση, η Εφύρα βρίσκονταν 

στην Ελαιάτιδα, κοντά στον Αχέροντα και στην Αχερουσία λίμνη και κοντά στη 

θάλασσα. Μάλιστα, όταν ο Θουκυδίδης (1, 46, 3-4) [Παρ. Πηγών 14] περιγράφει την 

πορεία του στόλου των Κορίνθιων και των αποίκων τους πριν τη ναυμαχία στα 

Σύβοτα (433 π.Χ.), κάνει αναφορές στην τοπογραφία της περιοχής: «Προσορμίζονται 

(οι Κορίνθιοι) στο Χειμέριον της θεσπρωτικής γης. Πάνω από αυτό, σε μικρή 

απόσταση από τη θάλασσα, στην Ελαιάτιδα της Θεσπρωτίας, βρίσκεται η Εφύρα. 

Κοντά σε αυτή έχει την εκροή της στη θάλασσα η Αχερουσία λίμνη και ο Αχέρων, 

που ρέει στη Θεσπρωτία, χύνεται στη λίμνη και από αυτόν πήρε η λίμνη το όνομα 

Αχερουσία. Στην ίδια περιοχή ρέει και ο Θύαμις (σημ. Καλαμάς), ο οποίος ορίζει τη 

Θεσπρωτία από την Κεστρίνη»144. Ο Κορίνθιοι μαζί με τους συμμάχους τους, με 

στόλο 150 πλοία, έπλευσαν στα νερά της Κέρκυρας από την πλευρά της Λευκάδας, 

έτοιμοι για ναυμαχία. Τελικά, για ασφάλεια προσόρμισαν στο λιμάνι που υπήρχε 

κοντά στο ακρωτήριο Χειμέριον της Θεσπρωτίας, το λιμάνι της Ελαιάτιδας, ενώ τα 

πλοία των Κερκυραίων στα Σύβοτα145. Είναι βέβαια αξιοσημείωτη η απουσία της 

παραμικρής νύξης για τον Κωκυτό ή το ίδιο το Νεκρομαντείο146, ίσως όμως αυτό να 

οφείλεται ότι το συγκεκριμένο εδάφιο ο Θουκυδίδης το πήρε από μια παλαιότερη 

πηγή και συγκεκριμένα τον Εκαταίο147. 

Παραπλήσια είναι και η περιγραφή που παραδίδει ο Στράβωνας (VII 7, 5) 

[Παρ. Πηγών 17]: «μετά το ακρωτήριο Χειμέριον βρίσκεται ο Γλυκύς Λιμήν, στον 

                                                           
143 Σαμσάρης 1994, 34.  
144 Μετάφραση από Σ. Δάκαρη 1993, 8 και Ζήδρου 2008, 131.  
145 Ζήδρου 2008, 122-123. 
146 Hornblower 1991, 91.  
147 Σύμφωνα με τον Hammond (1967, 446-447) και την Κωστοπούλου (2002, 217), η χρήση του 

ιωνικού τύπου «Εφύρη» από τον ιστορικό μαρτυρά την εξάρτηση του από κάποιο παλαιότερο 

γεωγραφικό κείμενο, πιθανότατα την περιήγηση του Εκαταίου (ύστερος 6ος αιώνας π.Χ.). 
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οποίο εκβάλλει ο Αχέρων ποταμός, που ρέει από την Αχερουσία λίμνη, και αφού 

δεχθεί (τα νερά από) πολλούς ακόμη ποταμούς, έτσι ώστε να είναι γλυκά τα νερά του 

κόλπου. Πάνω δε από τον κόλπο αυτό βρίσκεται η Κίχυρος, η παλαιότερα 

ονομαζόμενη Εφύρα, πόλη των Θεσπρωτών»148. Στο Γλυκύ λιμένα αγκυροβόλησε 

και ο στόλος του Οκταβιανού ερχόμενος από την Ιταλία, λίγο πριν τη ναυμαχία στο 

Άκτιο, το 31 π.Χ. (Δίων Κάσσιος 50, 12, 2) [Παρ. Πηγών 25]149. Τέλος, κατά τον 12ο 

αιώνα, ο Ροβέρτος Γυισκάρδος, ο Νορμανδός δούκας της Απουλίας και Καλαβρίας, 

παρέμεινε με τον στόλο του για έναν χειμώνα στο λιμάνι της Ελαιάτιδας, ενώ ο 

στρατός του προσπαθούσε να κατακτήσει τις ηπειρωτικές περιοχές [Παρ. Πηγών 

27]150. 

Η επόμενη τοπογραφική αναφορά στην περιοχή προέρχεται από τον Ψευδο-

Σκύλακα στον Περίπλου (30) [Παρ. Πηγών 16] των μεσογειακών ακτών που 

πραγματοποίησε κατόπιν εντολής του βασιλιά της Μακεδονίας Φίλιππου Β΄. 

Περιγράφοντας την χώρα των Θεσπρωτών αναφέρει ότι υπάρχει λιμάνι με το όνομα 

Ελέα, στο οποίο εκβάλλει ο Αχέροντας και η Αχερουσία λίμνη. Ο ίδιος αναφέρει 

επίσης ότι ο Αχέροντας ρέει μέσα στη λίμνη151. 

Κανείς από τους παραπάνω συγγραφείς δεν αναφέρεται συγκεκριμένα στην 

παράδοση ότι ο Αχέρων και η Αχερουσία λίμνη συνδέονται με την είσοδο στον Κάτω 

Κόσμο, ούτε βέβαια στην ύπαρξη του Νεκρομαντείου στην περιοχή. Η πληροφορία 

αυτή όμως παρέχεται από τον Ηρόδοτο (5, 92) [Παρ. Πηγών 13], ο οποίος σημειώνει 

ότι ο τύραννος της Κορίνθου Περίανδρος (668-584 π.Χ.) έστειλε αντιπροσώπους του 

στο Νεκρομαντείο στη Θεσπρωτία, στον Αχέροντα ποταμό, προκειμένου να πάρει 

πληροφορίες από το φάσμα της νεκρής συζύγου του Μέλισσας για έναν κρυμμένο 

θησαυρό152.  

Καθοριστική για την ακριβή γνώση της τοπογραφίας της περιοχής είναι η 

ομηρική αφήγηση. Στην Οδύσσεια (κ 487-543) [Παρ. Πηγών 11] η Κίρκη εξηγεί 

στον Οδυσσέα πώς θα προβεί στα παλάτια του Άδη για να πάρει χρησμό από τον 

Τειρεσία και να μάθει με ποιον τρόπο θα επιστρέψει στην Ιθάκη. Η περιοχή 

ταυτίζεται με την είσοδο του Κάτω Κόσμου (κ 487-543, λ 1-50). Η Κίρκη εξηγεί στον 

                                                           
148 Βλ. Δάκαρης 1958α, 108-109, Besonen, Rapp και Jing 2003, 200 και Ζήδρου 2008, 123 και 137.  
149 Δάκαρης 1958α, 110. Besonen, Rapp και Jing 2003, 201.  
150 Άννα Κομνηνή, Αλεξιάς, IV, 3. Βλ. Δάκαρης 1958α, 110, σημ. 2 και Ζήδρου 2008, 124. 
151 Βλ. Ζήδρου 2008, 123. 
152 Βλ. Δάκαρης 1958α, 111 και 1993, 13, Janssens 1961, 386-387, Quantin και Fouache 1999, 36-38, 

Ζήδρου 2008, 122 και 130-131, Τζουβάρα-Σούλη 2013, 3, Hornblower 2013, 264. Βλ. παρακάτω, σελ. 

125-126. 
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Οδυσσέα πώς θα φτάσει σε ένα ακρογιάλι, στην άκρη του ωκεανού, εκεί που 

βρίσκεται το άλσος της Περσεφόνης με τις ιτιές και τις λεύκες (κ 507κ.ε.), στη 

συμβολή του Κωκυτού και του Πυριφλεγόθοντα με τον Αχέροντα, εκεί όπου 

βρίσκεται ένας βράχος και μια σπηλιά, η είσοδος του Κάτω Κόσμου153. Αναφέρει την 

ύπαρξη κάστρου των Κιμμερίων στην αμμουδιά, το σημείο που ενώνονται οι τρεις 

ποταμοί, και ένα βράχο (πέτρη).  Στη ραψωδία λ (1-50) [Παρ. Πηγών 12] ο 

Οδυσσέας και οι σύντροφοι του ξεκινούν το ταξίδι τους. Φτάνουν στην πολιτεία των 

Κιμμερίων, όπου βρίσκουν το κάστρο (λ 14κ.ε.) και διασχίζουν το άλσος της 

Περσεφόνης για να φτάσουν στο σημείο που τους υπέδειξε η Κίρκη154. Η ομοιότητα 

της περιγραφής του Ομήρου με το τοπίο της περιοχής του Αχέροντα είναι μεγάλη, 

παρόλο που παραλείπεται οποιαδήποτε αναφορά στην Αχερουσία λίμνη155. Το 

χαρακτηριστικό σημάδι όμως ήταν τα δύο ποτάμια που σμίγουν με πολύ βουητό με 

τον Αχέροντα νότια του βράχου, στην κορυφή του οποίου εντοπίστηκε το 

Νεκρομαντείο156.  

Ήδη από την αρχαιότητα είχαν επικρατήσει διάφορες απόψεις για το ποια 

περιοχή ακριβώς αφορά το ομηρικό κείμενο. Ο ποταμός Αχέρων κατά κύριο λόγο, 

αλλά και τα υπόλοιπα φυσικά στοιχεία για τα οποία γίνεται λόγος εκεί, αναφέρονται 

σε μια πληθώρα κειμένων, κυρίως λογοτεχνικών157. Οι περισσότεροι συγγραφείς, ήδη 

από την αρχαϊκή (Ηράκλειτος) και την κλασική (Πλάτων), αλλά ιδιαίτερα κατά την 

ελληνιστική, τη ρωμαϊκή και τη βυζαντινή περίοδο, θεωρούσαν τον Αχέροντα, τον 

Κωκυτό και τον Πυριφλεγέθοντα, αλλά και την Αχερουσία λίμνη, ως τμήματα της 

τοπογραφίας του Κάτω Κόσμου158. Μεταξύ όσων πιστεύουν ότι το ομηρικό κείμενο 

περιγράφει υπαρκτά τοπογραφικά στοιχεία, αξιοσημείωτη είναι η άποψη του 

Στράβωνα (V, 4, 5) [Παρ. Πηγών 35] - που βασίζεται στον Έφορο - ότι αναφέρονται 

στην περιοχή της Καμπανίας στην Ιταλία159.   

Άλλοι συγγραφείς κάνουν λόγο για ομώνυμους ποταμούς στην Τριφυλλία, 

στα σύνορα της Ηλείας με τη Μεσσηνία (Δημήτριος από την Σκήψη) ή την Αίγυπτο 

                                                           
153 Δάκαρης 1960α, 121, 1960β, 107, 1993, 9. Τζουβάρα-Σούλη 2013, 2. 
154 Δάκαρης 1993, 8-10. Quantin και Fouache 1999, 31-36. Ζήδρου 2008, 121-123 και 125-128. 
155 Δάκαρης 1960α, 121, 1960β, 108, 1993, 4-5 εικ. 1, 7 εικ. 2 και 8. Ζήδρου 2008, 121. Τζουβάρα-

Σούλη 2013, 2.  
156 Δάκαρης 1993, 8-9. 
157 Για εκτενή συζήτηση στις λογοτεχνικές αναφορές στους τρεις ποταμούς (αλλά κυρίως στον 

Αχέροντα) και την Αχερουσία λίμνη, βλ. Ζήδρου 2008, 125-137 (αρχαϊκή, κλασική και ελληνιστική 

περίοδος) και 169-189 (ρωμαϊκή και βυζαντινή περίοδος). 
158 Η άποψη αυτή υποστηρίζεται και από ορισμένους σύγχρονους μελετητές: βλ. π.χ. Cousin 2002, 29.  
159 Βλ. Bérard 1933, πίν. 147-151, Ζήδρου 2008, 136 και Ogden 2014, 214-216. 
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(Εκαταίος, Διόδωρος Σικελιώτης). Η σημαντικότερη όμως μαρτυρία είναι αυτή του 

περιηγητή Παυσανία (1, 17, 4-5) [Παρ. Πηγών 20-21], ο οποίος στα μέσα περίπου 

του 2ου αιώνα μ.Χ. παρατήρησε την ομοιότητα του θεσπρωτικού τοπίου με την 

περιγραφή του Ομήρου και υπέθεσε ότι ο ποιητής πρέπει να είχε δει αυτούς τους 

τόπους και τόλμησε να περιγράψει τη χώρα του Άδη, δίνοντας στα ποτάμια εκείνα τα 

ονόματα των ποταμών της Θεσπρωτίας. Επιπλέον, αναφέρει ότι κοντά στην Κίχυρο 

βρίσκεται η Αχερουσία λίμνη με τον Αχέροντα και τον Κωκυτό160. Το συγκεκριμένο 

εδάφιο παρουσιάζει μια εκλογίκευση του μύθου της καθόδου του Θησέα και του 

Πειρίθου στον Κάτω Κόσμο για να απαγάγουν την Περσεφόνη. Ο περιηγητής 

διατείνεται ότι στην πραγματικότητα το ταξίδι των δύο ηρώων ήταν στρατιωτική 

εκστρατεία στη Θεσπρωτία με στόχο την αρπαγή της βασίλισσας των Θεσπρωτών. 

Ηττήθηκαν όμως και έμειναν αιχμάλωτοι στην Κίχυρο, ώσπου έφθασε ο Ηρακλής και 

απελευθέρωσε το Θησέα161. Με βάση αυτή τη μαρτυρία, θα πρέπει να αναρωτηθεί 

κανείς μήπως και ο άθλος του Ηρακλή να κατέβει στον Κάτω Κόσμο και να φέρει τον 

Κέρβερο τοποθετείται εκεί. Τέτοια πίστη υπήρχε στην αρχαιότητα, αν κρίνει κανείς 

από το γεγονός ότι οι γραμματικοί Αρίσταρχος και Κράτης είχαν προτείνει τη 

διόρθωση «Κερβερίων» για τη λέξη «Κιμμερίων» στο ομηρικό κείμενο (λ 14)162.    

Πέραν των άμεσων αναφορών στη γραμματεία, οι ερευνητές έχουν 

επισημάνει μία σειρά από εδάφια που θα πρέπει να αναφέρονται επίσης στο 

Νεκρομαντείο του Αχέροντα. Ένας σχολιαστής στον Όμηρο ονομάζει την Αχερουσία 

«λίμνη Νεκυοπομπό»163, ενώ ο Ampelius, ένας Λατίνος συγγραφέας του 3ου ή του 4ου 

αιώνα μ.Χ., αναφέρει ότι στην Ήπειρο υπήρχε ένα σημείο όπου οι ζωντανοί 

κατέβαιναν στους νεκρούς για να λάβουν προφητείες [Παρ. Πηγών 26]164. Στο 

Νεκρομαντείο αναφέρονται λογικά και οι σχολιογράφοι που μιλούν για το 

«Ψυχοπομπείο» στη Μολοσσία, που ήταν η γειτονική περιοχή της Θεσπρωτίας κατά 

τους ελληνιστικούς χρόνους165. 

O συσχετισμός της περιοχής με το Νεκρομαντείο είναι άμεσος σε ένα άλλο 

εδάφιο του Παυσανία (9, 30, 6) [Παρ. Πηγών 22] που ασχολείται με την κατάβαση 

                                                           
160 Hammond 1967, 370, σημ. 1. Δάκαρης 1993, 7-9. Quantin και Fouache 1999, 38. Ζήδρου 2008, 

123.  
161 Παυσανίας 1, 17.4. Βλ. επίσης Πλούταρχο, Θησεύς, 31 και 35.  
162 Ευστάθιος, σχόλιο στην Ομήρου Οδύσσεια λ 14. Ogden 2001β, 43.  
163 Σχόλιο στην υπόθεση της Οδύσσειας του Ομήρου, 5. 
164 Ampelius, Liber Memoralis 83 (“unde est ad inferos descensus ad tollendas sortes”). Βλ. Ogden 

2001β, 43.  
165 Ησύχιος, βλ. λ. θεοεπής. Φώτιος, βλ. λ. Θεοί Μολοττικοί. Ευστάθιος, σχόλια στην Ομήρου 

Οδύσσεια α, 393 και κ, 514.  
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του Ορφέα στον Κάτω Κόσμο, όπου σημειώνει ότι «άλλοι πιστεύοντας ότι η γυναίκα 

του είχε πεθάνει πριν, αφηγούνται ότι πήγε γι’ αυτήν στην Άορνο στη Θεσπρωτία, 

όπου υπήρχε παλαιότερα ένα νεκρομαντείο»166. 

Η άποψη αυτή, που υποστηρίχθηκε πειστικά από τους Σ. Δάκαρη και G.L. 

Huxley167, θεωρείται σήμερα η πιο εύλογη ερμηνεία των ομηρικών εδαφίων, σε 

αντίθεση με παλαιότερες προτάσεις που ταύτιζαν το ομηρικό τοπίο με διάφορα 

σημεία του Μεσογειακού Κόσμου, από την Ιβηρική Χερσόνησο ως τη Μαύρη 

Θάλασσα168. Μάλιστα, η ίδια άποψη ήταν ευρέως αποδεκτή και πριν την εποχή του 

Παυσανία, όπως αποδεικνύει το γεγονός ότι ο γραμματικός Πρωτέας ο Ζευγματίτης 

(όπως αναφέρεται στο Μεγάλο Ετυμολογικό, βλ. λ. Κιμμερίους) ήδη από τον 3ο αιώνα 

π.Χ. είχε προτείνει την αντικατάσταση της λέξης «Κιμμερίων» του ομηρικού 

κειμένου (λ 14: «ἔνθα δὲ Κιμμερίων ἀνδρῶν δῆμος τε πόλις τε») με τη λέξη 

«Χειμερίων», δηλαδή των κατοίκων του Χειμερίου στο βόρειο βραχίονα του όρμου 

της Αμμουδιάς169.  

Αξιοσημείωτο είναι το γεγονός ότι ο Όμηρος γνώριζε την ηπειρωτική 

τοπογραφία, και αναφέρει μεταξύ άλλων και την Εφύρα, την οποία υποτίθεται ότι 

είχε επισκεφτεί ο Οδυσσέας ως φιλοξενούμενος του Ίλου (α 259), γεγονός που 

προσθέτει επιπλέον αξιοπιστία στην υπόθεση ότι η περιγραφή των τριών ποταμών 

ανταποκρίνεται στη θεσπρωτική πραγματικότητα170. Ένα ακόμη στοιχείο που 

περαιτέρω ισχυροποιεί την επιχειρηματολογία όσων δέχονται την ταύτιση του 

μυθικού Αχέροντα με τον Αχέροντα στη Θεσπρωτία είναι το γεγονός ότι στη δεύτερη 

Νέκυια, στην τελευταία ραψωδία της Οδύσσειας (ω 10-14), οι ψυχές των νεκρών 

μνηστήρων οδηγούνται από τον Ερμή στον Κάτω Κόσμο, περνώντας από την 

«Λευκάδος πέτρη»171.  

                                                           
166 Βλ. επίσης Παυσανίας 10, 28 (περιγραφή της τοιχογραφίας της Νέκυιας του Πολυγνώτου) [Παρ. 

Πηγών 23]. Quantin και Fouache 1999, 38-39 και Ogden 2001β, 43. 
167 Δάκαρης 1958α, 108-109 και Huxley 1958, 245-248.  
168 Για τις διαφορετικές ταυτίσεις που έχουν κατά καιρούς προταθεί, βλ. Quantin και Fouache 1999, 

33, σημ. 8 και Cousin 2002, 28-29, σημ. 20.  
169 Λείψανα του κάστρου που αναφέρει ο Όμηρος (Χειμέριον) βρέθηκαν μερικές εκατοντάδες μέτρα 

νότια του Νεκρομαντείου: Δάκαρης 1993, 9. Οι Κιμμέριοι, που ως τα μέσα του 7ου αιώνα π.Χ.  

κατοικούσαν ακόμη στη Σκυθία του Εύξεινου Πόντου, ήταν άγνωστοι στους Έλληνες της Ιωνίας και 

στον ποιητή της Οδύσσειας. Αργότερα, στα μέσα του 7ου π.Χ. έγιναν γνωστοί με τις καταστρεπτικές 

επιδρομές τους στις ακτές της Μικράς Ασίας: Δάκαρης 1960α, 121, 1993, 9. Ζήδρου 2008, 121-122. 

Τζουβάρα-Σούλη 2013, 2. 
170 Περαιτέρω αναφορές στη Θεσπρωτία υπάρχουν και σε άλλα σημεία της Οδύσσειας (ξ 316-333 και τ 

97-100, 287-299). Στην Εφύρα είχε μεταβεί ο Οδυσσέας για να προμηθευτεί δηλητήρια για τα βέλη 

του (Οδύσσεια α 259, β 328) και είχε αποβιβαστεί ο μυθικός Νεοπτόλεμος (Πινδ. Νεμ. 7, 52). Βλ. 

κυρίως Malkin 1998, 128-130. 
171 Βλ. Janssens 1961, 385-387. Sourvinou-Inwood 1995, 104 και Ogden 2014, 212.  
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Ο συνδυασμός της ομηρικής αφήγησης, των σχολίων του Παυσανία, των 

τοπογραφικών παρατηρήσεων του Θουκυδίδη, του Στράβωνα και του ψευδο-

Σκύλακα, αλλά και της ιστορίας του Περιάνδρου της Κορίνθου που αναφέρει ο 

Ηρόδοτος, δεν αφήνει πολλά περιθώρια αμφιβολίας για την ορθότητα της ταύτισης 

της περιοχής των εκβολών του Αχέροντα με τον τόπο όπου έστεκε το Νεκρομαντείο. 

 Απομένει το ζήτημα ότι ο Όμηρος τοποθέτησε τη δράση στις εσχατιές του 

γνωστού κόσμου, στο σημείο που συναντώνται ο Άνω και ο Κάτω Κόσμος. Εδώ 

όμως υπεισέρχεται η υπόθεση ότι για τη σκηνή της επίσκεψης στον Κάτω Κόσμο και 

της νεκρομαντείας, ο Όμηρος βασίστηκε σε ένα προγενέστερο έπος, που τοποθετούσε 

αρχικά τη δράση στη Θεσπρωτία. Ο ποιητής διατήρησε τα τοπογραφικά 

χαρακτηριστικά της προγενέστερης αφήγησης και την ουσία του επεισοδίου, αλλά το 

μετέτρεψε σε κεντρικό επεισόδιο της Οδύσσειας, στην πιο απομακρυσμένη και πιο 

δύσκολη δοκιμασία του νόστου του ήρωα172. Στο σημείο αυτό θα πρέπει να 

επισημανθεί ότι οι αρχαίες πηγές αναφέρουν την ύπαρξη ενός έπους με τον τίτλο 

Θεσπρωτίς, το οποίο ανάγεται τουλάχιστον στον 7ο αιώνα π.Χ., καθώς ο Κλήμης της 

Αλεξάνδρειας κατηγόρησε τον Εύγραμμο της Κυρήνης (που άκμασε το 566-563 

π.Χ.), συγγραφέα της Τηλεγονίας, ότι το αντέγραψε173.  

Tα ονόματα των τριών ποταμών έχουν εξηγηθεί κατά την αρχαιότητα με 

λαϊκές ετυμολογίες. Ο Αχέρων έχει συνδεθεί με το ἄχος, το πένθος ή εναλλακτικά με 

το στερητικό α- και τη χαρά (α-χαίρων)174. Οι ερευνητές πιστεύουν ότι είχε το όνομα 

αυτό εξαρχής, πριν από τον Όμηρο, ενώ αντίθετα η ύπαρξη ποταμών με το ίδιο όνομα 

σε άλλες περιοχές του ελληνικού κόσμου οφείλεται στην ομηρική επίδραση175. 

Προφανώς, το όνομα της Αχερουσίας προήλθε από τη σχέση της με τον ποταμό του 

οποίου τα νερά χύνονταν εκεί. Κατά τη ρωμαϊκή περίοδο ονομάζονταν Ἄορνος, 

δηλαδή το μέρος όπου δεν ζουν πτηνά (από το στερητικό α- και τη λέξη ὄρνις), ή 

Avernus στα λατινικά, όπως η αντίστοιχη λίμνη που γειτνίαζε με το Νεκρομαντείο 

στην Καμπανία176. Η έννοια της λέξης Κωκυτός είναι «θρήνος»177, ενώ η ονομασία 

                                                           
172 Sourvinou-Inwood 1995, 70-76.  
173 Θεσπρωτίς: Παυσανίας 8, 12, 2-6, Κλήμης, Στρωμ., 6, 2, 25, 1. Βλ. Malkin 1998, 126.  
174 Ogden 2001β, 44, σημ. 8 και 2014, 213.  
175 Ogden 2014, 212.  
176 Σαμσάρης 1994, 34. Η ακριβής ερμηνεία του όρου Avernus δεν είναι γνωστή: ο Ogden (2001β, 62) 

θεωρεί ότι σημαίνει «η λίμνη των πτηνών», και πιστεύει ότι οι Έλληνες παρέφθειραν τον όρο σε 

«άορνος», που σημαίνει το ακριβώς αντίθετο. Βλ. επίσης Δάκαρης 1993, 27. Αντίθετα, ο Harrari 

(2003, 296, σημ. 36), πιστεύει ότι ο όρος «Άορνος» ήταν ο αρχικός, εν συνεχεία πέρασε στην 

ετρουσκική γλώσσα και εν τέλει κατέληξε παραφθαρμένος στο λατινικό τοπωνύμιο Avernus.  
177 Σχόλια στην Οδύσσεια, κ 514. Servius, σχόλια στην Αινειάδα, VI, 107. Βλ. Ogden 2014, 213.  
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του Πυριφλεγέθοντα παραπέμπει σε φλεγόμενα νερά και σίγουρα απηχεί κάποια 

μυθολογική παράδοση.  

H περιοχή είχε φυσικά χαρακτηριστικά που ευνοούσαν την ταύτισή της με την 

είσοδο στον Άδη, γεγονός που οδήγησε και στην ίδρυση του Νεκρομαντείου. Ο 

συνδυασμός ενός σημείου στο οποίο φθάνει κανείς δια θαλάσσης, διασχίζει έναν 

υγρό τόπο και προσεγγίζει το πέρασμα από τον κόσμο των ζωντανών στον κόσμο των 

νεκρών απαντά και σε άλλες περιοχές που έχουν γενικά θεωρηθεί πύλες του Άδη, 

όπως τα Νεκρομαντεία στο Ταίναρο και στην Ηράκλεια του Πόντου, το Πλουτώνιον 

στην Τριφυλλία και η περιοχή της λίμνης Αvernus στην Ιταλία. Σημαντική είναι η 

χωροθέτηση του ιερού σε μια περιοχή που κοιτούσε προς τη Δύση, ένα στοιχείο που 

επαναλαμβάνεται και σε άλλα Νεκρομαντεία του ελληνικού κόσμου. Μάλιστα, είναι 

πιθανόν κατά τον 8ο αιώνα π.Χ. ή και νωρίτερα, η περιοχή να ήταν για τους Έλληνες 

μια εσχατιά προς τη Δύση, πέρα από την οποία βρίσκονταν άγνωστες χώρες178.  

Ένα ακόμη χαρακτηριστικό της περιοχής που συνάδει με την γενικότερη 

τοπογραφία των ιερών του Άδη και της Περσεφόνης είναι η κυριαρχία του 

βραχώδους στοιχείου και των ελών, που δίνει την εντύπωση της απομόνωσης, καθώς 

και η εναλλαγή μεταξύ πλούσιας βλάστησης στις όχθες των ποταμών και φτωχής 

βλάστησης που επιζεί στα έλη και στα βράχια. Μια συγκριτική μελέτη του εδάφους 

και της βλάστησης των ιερών διαφόρων θεοτήτων κατέδειξε ότι τα ιερά του Άδη 

(Ταίναρον, τα σπήλαια στην Ελευσίνα και στην Αττική, όπου υποτίθεται ότι έλαβε 

χώρα η αρπαγή της Περσεφόνης, Νεκρομαντείο του Αχέροντα) μοιράζονται ένα ή 

περισσότερα από τα παραπάνω χαρακτηριστικά, σε αντίθεση με ιερά θεοτήτων με 

διαφορετικές ιδιότητες, τα οποία ιδρύονται σε τοπία με πλουσιότερα εδάφη και 

ημερότερη βλάστηση179.  

Tέλος, έχει υποστηριχθεί ότι η ατμόσφαιρα της περιοχής θα πρέπει να ήταν 

ιδιαίτερα ανθυγιεινή, πιθανόν από την φυσική έκλυση διοξειδίου του άνθρακα, ή και 

άλλων αναθυμιάσεων, που σχετίζονται με την παρουσία ελών, αν δεχθεί κανείς κατά 

λέξη την πληροφορία ότι στο άλσος της Περσεφόνης (Οδύσσεια, κ 509-510) [Παρ. 

Πηγών 11] οι ιτιές ήταν άκαρπες και την ονομασία «Άορνος» της Αχερουσίας, που 

φανερώνει ότι δεν είχε ιδιαίτερα ανεπτυγμένη πανίδα. Ανάλογες εκπομπές 

αναθυμιάσεων διοξειδίου του άνθρακα και άλλων αερίων έχουν παρατηρηθεί στα 

                                                           
178 Ogden 2014, 211-213.  
179 Retallack 2008, 651 και 653.  



 - 43 - 

περισσότερα σημεία της Ελλάδας, της Ιταλίας και της Μικράς Ασίας που έχουν 

συνδεθεί με τη λατρεία του Πλούτωνα και την είσοδο τον Κάτω Κόσμο180.  

Η τοποθεσία του σε μια τόσο απομακρυσμένη περιοχή για τους Νότιους 

Έλληνες, εξυπηρετούσε και μια ακόμη αρχή, που ακολουθούσαν και άλλα, ακόμη πιο 

επιτυχημένα μαντεία, όπως το γειτονικό της Δωδώνης και αυτά των Δελφών και της 

Κλάρου: βρίσκονταν αρκετά μακριά από τα σημαντικά πολιτικά κέντρα του 

ελληνικού κόσμου, έτσι ώστε οι όποιοι χρησμοί έδιναν να μην μπορούν να 

αμφισβητηθούν ως προς την αντικειμενικότητά τους181. 

 

3.3. Γεωλογικές και τοπογραφικές έρευνες και υποθέσεις 

 

Η τοπογραφία της περιοχής έχει αλλάξει δραματικά από την αρχαιότητα [Χάρτης 2]. 

H αλλαγή οφείλεται κατά κύριο λόγο στην αποξήρανση της λίμνης Αχερουσίας από 

την αγγλική εταιρεία Boots Ltd. μετά το 1948182 και στην πληθώρα αρδευτικών και 

αποστραγγιστικών καναλιών που μετέτρεψαν την περιοχή στην εύφορη κοιλάδα του 

Φαναρίου, η οποία εν συνεχεία παραδόθηκε στην αγροτική καλλιέργεια. Και πριν τη 

δεκαετία του 1950 όμως, το αρχαίο τοπίο είχε αλλοιωθεί σε μεγάλο βαθμό, λόγω των 

προσχώσεων που αποθέτουν τα πλωτά ποτάμια της Ηπείρου στην περιοχή των 

εκβολών τους και τείνουν να εξαφανίσουν τους όρμους183. 

Τοπογραφικές έρευνες από τον Σ. Δάκαρη και τον N. Hammond είχαν ήδη 

επισημάνει τις επιμέρους μεταβολές του τοπίου, ιδίως σε ότι αφορά τον όρμο της 

Aμμουδιάς, τον ποταμό Αχέροντα και την Αχερουσία λίμνη184. Η γεωλογική έρευνα 

που διεξήχθη στο πλαίσιο του Nikopolis Project, σε συνδυασμό με άλλου τύπου 

έρευνες (ραδιοχρονολόγηση δειγμάτων, μελέτη υπολειμμάτων γύρης, αρχαιολογικές 

παρατηρήσεις) έθεσε στόχο να λύσει τα τρία αυτά σημαντικά προβλήματα της 

γεωμορφολογίας της περιοχής, που δεν συμβάδιζαν με τα όσα είναι γνωστά από τις 

αρχαίες πηγές. Οι στόχοι ήταν να καθοριστεί το μέγεθος του όρμου του Φαναρίου, να 

αποσαφηνιστεί η ιστορία της εξέλιξης της Αχερουσίας λίμνης και να καθοριστεί ό 

                                                           
180 Pfanz, Yüce, D’Andria, D’Alessandro, Pfanz, Manetas και Papatheodorou 2014. Βλ. επίσης 

Σαμσάρης 1994, 34.  
181 Schachter 1992, 5.  
182 Quantin και Fouache 1999, 50. Η αποξήρανση της λίμνης πραγματοποιήθηκε για την εξάλειψη της 

ελονοσίας που προκαλούσε θνησιμότητα της τάξης του 90% στους κατοίκους της περιοχής: Δάκαρης 

1958α, 107 και 1958β, 96. Βλ. επίσης Ζήδρου 2008, 124. Σε ανάμνηση της ύπαρξης του έλους, η 

περιοχή διατήρησε το όνομα Βάλτος: Δάκαρης 1958α, 107 και 1960γ, 204.  
183 Ζήδρου 2008, 124. 
184 Δάκαρης 1958α και 1960γ. Dakaris 1971, 5. Hammond 1967, 63-68.  
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αρχαίος ρους του Αχέροντα σε σχέση με το λόφο του Καστρίου, την αρχαία 

Πανδοσία185. 

Σήμερα, ο όρμος του Φαναρίου [Εικ. 11] έχει βάθος περίπου 10μ. και έκταση 

700Χ350μ.186, είναι δηλαδή πολύ μικρός για να εξυπηρετεί τον ελλιμενισμό πολλών 

πλοίων ταυτόχρονα. Ο Δάκαρης και ο Hammond υποστήριξαν ότι ο όρμος είχε 

μεγαλύτερο μέγεθος κατά την αρχαιότητα, το οποίο μεταβλήθηκε σταδιακά από τις 

προσχώσεις. Η άποψη αυτή είχε εν μέρει επαληθευθεί από τα αποτελέσματα 

γεωλογικής έρευνας του 1957, κατά την οποία είχε επισημανθεί ότι σε σημείο 150μ. 

περίπου ανατολικά της συμβολής του Αχέροντα με τον Κωκυτό η στρωματογραφία 

του εδάφους έδειχνε ότι κατά τα απώτατα χρόνια της προϊστορίας η θάλασσα 

εκτείνονταν μέχρι του δυτικού τμήματος της πεδιάδας και αποσύρθηκε βαθμιαία 

λόγω των προσχώσεων187. Η συστηματική έρευνα του M. Besonen και των 

συνεργατών του επιβεβαίωσε πλήρως αυτή την υπόθεση. Κατά τη διάρκεια της 

αναλύθηκαν 28 δείγματα πυρήνων ιζημάτων. Οι λήψεις των δειγμάτων προήλθαν από 

διάφορα σημεία στην κοιλάδα των εκβολών του Αχέροντα και από τη μελέτη τους 

προέκυψε ότι η υποχώρηση της ακτογραμμής υπήρξε σχετικά ομαλή μεταξύ του 2100 

π.Χ. και του 1100 μ.Χ., με την ξηρά να κερδίζει μόλις 2χλμ. συνολικά, αλλά 

επιταχύνθηκε σημαντικά τα επόμενα 850 χρόνια περίπου, με περαιτέρω μετατόπιση 

κατά 3.5χλμ. Επιπλέον, καταδείχθηκε ότι ο όρμος της Αμμουδιάς (ο αρχαίος Ελέας 

Λιμήν ή Γλυκύς Λιμήν) είχε αρκετά μεγάλη έκταση, που θα επέτρεπε την 

αγκυροβόληση στόλων την ελληνιστική και ρωμαϊκή περίοδο αλλά και κατά τους 

βυζαντινούς χρόνους188.  

Η εξέταση του ζητήματος της Αχερουσίας λίμνης απέδωσε τα σημαντικότερα 

αποτελέσματα για τη γνώση της αρχαίας τοπογραφίας. Παρότι, υπάρχουν πολλές 

αναφορές από την αρχαιότητα μέχρι τον 19ο αιώνα για τη λίμνη, δεν είναι σαφής η 

έκταση και η θέση της [Χάρτης 3]. Οι πολυάριθμες αναφορές από τους αρχαίους 

συγγραφείς, από τον 5ο αιώνα και εξής, φανερώνουν την ιδιαίτερα δεσπόζουσα θέση 

της στο τοπίο189. Ο William Leake ήταν ό πρώτος που ταύτισε τα έλη γύρω από το 

λόφο του Καστρίου με την Αχερουσία λίμνη190, ενώ οι Philippson και Kirsten 

διατύπωσαν την υπόθεση ότι οι εκτεταμένες ελώδεις ζώνες που παρατήρησαν στην 

                                                           
185 Besonen, Rapp και Jing 2003, 199.  
186 Δρόσου 2015α, 12-13. 
187 Δάκαρης 1958α, 110.  
188 Besonen, Rapp και Jing 2003, 216-227. 
189 Besonen, Rapp και Jing 2003, 228. Δρόσου 2015, 11.  
190 Leake 1835, IV, 51-54.  
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περιοχή στις αρχές του 20ου αιώνα δεν αντιστοιχούσαν με την έκταση της αρχαίας 

λίμνης, η οποία θα πρέπει να ήταν μικρότερη, αλλά και βαθύτερη191. Άλλοτε λοιπόν 

οι μελετητές τοποθετούσαν τη  λίμνη, ώστε να καταλαμβάνει το σύνολο της πεδιάδας 

ως την Αμμουδιά, και άλλοτε την εντόπιζαν σε μια περιορισμένη έκταση στα βόρεια 

του λόφου του Καστριού192. Ο Hammond  καθόρισε τα όρια της λίμνης στις 

βραχώδεις εκτάσεις στα νότια, το λόφο του Καστρίου στα ανατολικά και το σημείο 

που στενεύει η κοιλάδα του Φαναρίου, μεταξύ Τσουγκρίζας και Μεσοποτάμου, στα 

δυτικά193. Η εκτεταμένη έρευνα του Σ. Δάκαρη έδωσε παρόμοια συμπεράσματα με 

αυτά του Hammond, με τη διαφορά ότι οριοθέτησε το ανατολικό άκρο της λίμνης 

ακόμη ανατολικότερα, προς το σημερινό χωριό Καναλάκι (περίπου 8χλμ από το λόφο 

του Μεσοποτάμου). Ο Αχέρων εξέβαλλε στη λίμνη και στις δυτικές της όχθες 

σχηματιζόταν ξανά. Στο σημείο αυτό ενωνόταν με τον Κωκυτό και τον 

Πυριφλεγέθοντα, ώσπου τα νερά χυνόταν στη θάλασσα, στον όρμο της Αμμουδιάς, 

όπως και σήμερα194. 

Οι γεωλογικές έρευνες των μελών του Nikopolis Project, σε συνδυασμό με 

την επανεξέταση των αρχαίων πηγών, έχουν πλέον καθορίσει τα όρια και τη φύση της 

λίμνης, μέσα στην εξέλιξή τους στη διαχρονία. Η περιοχή από το Μεσοπόταμο ως 

την ακτή ήταν ελώδης, λόγω των συνεχών αποθέσεων φερτών υλικών που κατέβαζε ο 

Αχέροντας195. Εξαιτίας αυτών των προσχώσεων σχηματίστηκε η Αχερουσία λίμνη, η 

οποία δεν υπήρχε σίγουρα πριν το 2100 π.Χ. Η ακριβής περίοδος της δημιουργίας της 

λίμνης δεν κατέστη δυνατό να προσδιοριστεί με ακρίβεια, όμως η έλλειψη αναφορών 

στον Όμηρο θεωρήθηκε ισχυρή ένδειξη ότι η λίμνη δεν είχε δημιουργηθεί πριν το 700 

π.Χ. [Χάρτης 4], Πράγματι, η ύπαρξη της πιστοποιείται για πρώτη φορά μόλις το 433 

π.Χ., με βάση την περιγραφή του Θουκυδίδη [Χάρτης 5] [Παρ. Πηγών 14]. Η 

μαρτυρία του Αθηναίου ιστορικού μπορεί να ανάγεται σε μια ελαφρώς πρωιμότερη 

φάση, αν ισχύει η υπόθεση ότι το εδάφιό του αντλεί τις πληροφορίες του από τον 

Εκαταίο (γύρω στο 500 π.Χ.). Αξιοσημείωτο είναι ότι ο Θουκυδίδης τονίζει ότι η 

απόσταση μεταξύ της λίμνης και της ακτογραμμής είναι πολύ μικρή, ενώ ο Στράβων 

[Παρ. Πηγών 17] αναφέρει ότι η λίμνη συνδέεται με τον Αχέροντα, ο οποίος δέχεται 

και άλλους παραποτάμους, πριν εκβάλλει στο Γλυκύ Λιμένα. Το γεγονός αυτό 

                                                           
191 Philippson και Kirsten 1956, 106.  
192 Δρόσου 2015α, 11-12. 
193 Hammond 1967, 69.  
194 Dakaris 1971, 4-5, εικ. 7. 
195 Στο ίδιο.  
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φανερώνει ότι στα 400 χρόνια περίπου που χωρίζουν τους δύο συγγραφείς, η ζώνη 

της ξηράς που χώριζε τη λίμνη από την ακτή απέκτησε πολύ μεγαλύτερο μέγεθος 

[Εικ. 11, Χάρτης 6].  

Αρχικά, η λίμνη είχε μικρό βάθος και την πλαισίωναν βάλτοι. Στη συνέχεια, 

κατά τους ιστορικούς χρόνους, τα νερά της βάθυναν και η έκταση της αυξήθηκε 

καλύπτοντας την πεδιάδα μεταξύ Μεσοποτάμου- Πούντας- Καστριού. Κατά τον 

Besonen και την ομάδα του, αυτό επιβεβαιώνεται και από το γεγονός ότι τα 

αρχαιολογικά κατάλοιπα στην περιοχή είναι σαφώς φτωχότερα στο διάστημα μεταξύ 

7ου και 5ου αιώνα π.Χ., σε σχέση με προγενέστερες και μεταγενέστερες εποχές, κάτι 

που αποδίδεται στην ελονοσία που συνόδευε αναπόφευκτα τη γειτνίαση με έλη και 

λίμνες. Τέλος, κατά τη βυζαντινή και οθωμανική περίοδο μειώθηκε η έκταση της.  Η 

λίμνη κατέληξε σε πολλούς μικρούς αβαθείς βάλτους και μετατράπηκε σε έλος196. Η 

πραγματική της έκταση κατά την κλασική ή ακόμη και την ελληνιστική περίοδο θα 

πρέπει να ήταν σημαντικά μικρότερη απ’ ότι υπέθεσαν ο Hammond και ο Δάκαρης, 

καλύπτοντας ένα μικρό μόνο τμήμα της ξηράς πέραν της ακτογραμμής, έτσι ώστε η 

πορεία που διέτρεχε ο Αχέρων πριν εκβάλλει στη λίμνη να ήταν μακρά197. Επομένως, 

και η απόσταση από τη λίμνη ως το σημείο που συναντώνται οι δύο ποταμοί, κοντά 

στο λόφο του Μεσοποτάμου, θα ήταν μεγάλη.   

Το ζήτημα της ροής του Αχέροντα σε σχέση με το Καστρί έχει περισσότερο 

να κάνει με την ταύτιση των ερειπίων στο λόφο με την πόλη της Πανδοσίας και δεν 

επηρεάζει την ταύτιση του Μεσοποτάμου και του Ξυλοκάστρου με το Νεκρομαντείο 

και την Εφύρα, αντίστοιχα. Το πρόβλημα προκύπτει από τη στιγμή που οι αρχαίες 

πηγές198 επισημαίνουν ότι ο ποταμός έρρεε βόρεια της Πανδοσίας, ενώ σήμερα ο 

Αχέρων ρέει νότια του Καστρίου199. Ο Δάκαρης έλυσε το πρόβλημα θεωρώντας ότι ο 

ρους του ποταμού άλλαξε σημαντικά κατά την αρχαιότητα, όταν έρρεε βόρεια της 

Πανδοσίας, 4.5χλμ. περίπου μακρύτερα από το Νεκρομαντείο200. Η γεωλογική 

έρευνα επιβεβαίωσε σε γενικές γραμμές τα συγκεκριμένα συμπεράσματα του 

Δάκαρη, καθορίζοντας ότι η αλλαγή του ρου συνέβη κάποια στιγμή μετά το 1500 και 

                                                           
196 Δάκαρης 1960γ, 204. Δρόσου 2015α, 12. 
197 Besonen, Rapp και Jing 2003, 227-233. 
198 Δημοσθένης 7, 32. Στράβων VII, 7, 5.  
199 Besonen, Rapp και Jing 2003, 204-205. 
200 Δάκαρης 1958α, 107, 1993, 6, 7, εικ. 2. Dakaris 1971, 136-137. Ζήδρου 2008, 124. 
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πριν το 1809, όταν πέρασε από την περιοχή ο William Leake, που είδε το ποτάμι να 

ρέει νότια του Καστρίου, όπως και σήμερα [Χάρτης 7]201. 

 

3.4. Συμπεράσματα 

 

Η συνδυασμένη μελέτη των τοπογραφικών παρατηρήσεων που έγιναν από τις αρχές 

του 19ου αιώνα, των συστηματικών ερευνών του Nikopolis Project και της 

λεπτομερούς ανάλυσης των φιλολογικών πηγών επιτρέπουν μια καλύτερη γνώση της 

αρχαίας τοπογραφίας της κοιλάδας του Φαναρίου και των εκβολών του Αχέροντα202. 

Οι επιμέρους διαφορές μεταξύ πηγών διαφορετικής χρονολόγησης, από τον Όμηρο 

ως το Στράβωνα, και κυρίως οι αποκλίσεις των δεδομένων που παρουσιάζουν σε 

σχέση με την εικόνα της σύγχρονης τοπογραφίας της περιοχής οφείλονται στις 

συνεχείς δυναμικές αλλαγές του τοπίου κατά τις τρεις τελευταίες χιλιετίες.  

Οι σύγχρονες έρευνες καταδεικνύουν σε γενικές γραμμές την ορθότητα των 

τοπογραφικών επισημάνσεων του Σ. Δάκαρη, τουλάχιστον σε ότι αφορά το 

Νεκρομαντείο του Αχέροντα και το σημείο που ενώνονταν οι δύο ποταμοί, ο Αχέρων 

και ο Κωκυτός, κατά την αρχαιότητα, και απορρίπτουν την υπόθεση των Éric Quantin 

και François Fouache ότι η ένωση των δύο ποταμών γίνονταν κοντά στο χωριό 

Γλυκύ, στο σημείο σχεδόν που εξέρχεται ο Αχέρων από τους ορεινούς όγκους203. 

Είναι ενδεικτικό ότι οι περισσότερες πρόσφατες μελέτες, ακόμη και αν διαφωνούν με 

την ταύτιση του ελληνιστικού συγκροτήματος με το Νεκρομαντείο, συμφωνούν ότι η 

θέση του θα πρέπει να αναζητηθεί πολύ κοντά στο λόφο του Μεσοποτάμου204.   

 
 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

                                                           
201 Besonen, Rapp και Jing 2003, 233.  
202 Βλ. γενικά τη σύνοψη σε Δρόσου 2015α, 10-13.  
203 Quantin και Fouache 1999, 53-54.  
204 Βλ. παρακάτω, σελ. 138 και 165.  



 - 48 - 

Κεφάλαιο 4 

 Ο αρχαιολογικός χώρος: η αρχιτεκτονική μορφή  

του Νεκρομαντείου 

 

4.1.  Εισαγωγή 

 

Ο έκτασης τριών στρεμμάτων αρχαιολογικός χώρος που ανέσκαψε ο Σ. Δάκαρης στο 

λόφο του Μεσοποτάμου (1958-1964 και 1975-1977) καταλαμβάνεται από ένα 

συγκρότημα που χωρίζεται σε δύο τμήματα: το ανατολικό συγκρότημα, που 

χρονολογείται στον ύστερο 4ο- πρώιμο 3ο αιώνα π.Χ., και εν μέρει καλύπτεται από 

την Μονή του Αγίου Ιωάννη του 18ου αιώνα μ.Χ. και το δυτικό, που χρονολογείται 

στα τέλη του 3ου αιώνα π.Χ. και περιλαμβάνει περίβολο και αυλή, όπου ανεγέρθηκε 

κατά την ύστερη οθωμανική περίοδο μια οχυρή κατοικία (κούλια) [Εικ. Εξωφύλλου, 

2, 7, 12]. Καθώς δεν έγινε τελική δημοσίευση των ανασκαφών, η ιστορία του χώρου 

και η ανασύσταση της αρχιτεκτονικής μορφής του προέκυψε από τη μελέτη των 

ανασκαφικών εκθέσεων και συμπληρώθηκε από τις γενικής φύσης δημοσιεύσεις που 

περιγράφουν το χώρο205 και την επιτόπια παρατήρηση (Οκτώβριος 2017).   

 

   4.2. Η χρήση του χώρου πριν από την Ελληνιστική περίοδο  

 

Οι μαρτυρίες για τη χρήση του χώρου κατά τη νεολιθική περίοδο και τις δύο πρώτες 

φάσεις της εποχής του Χαλκού περιορίζονται σε λίγα όστρακα και λίθινα εργαλεία. 

Συγκεκριμένα, σε τμήματα της νότιας πλευράς της αυλής, που δεν καλύφθηκαν από 

οικοδομήματα, βρέθηκαν ποσότητες προϊστορικών οστράκων, χειροποίητων και 

τροχήλατων, ιδίως στις κοιλότητες που δημιουργούν οι πτυχώσεις του βράχου. Τα 

χειροποίητα όστρακα ανήκουν στον τύπο με μελανή επιφάνεια και λεπτά τοιχώματα 

(τύπος ΙΙΙ), στον τύπο με εγχάρακτη και ανάγλυφη διακόσμηση (τύπος ΙΙ) και στον 

τύπο με πλαστική διακόσμηση από μαστοειδείς αποφύσεις (τύπος Α2), με τα 

τελευταία να ανάγονται στη νεολιθική περίοδο. Επίσης, ήρθαν στο φως λεπίδες και 

βέλος από πυριτόλιθο της εποχής του Χαλκού ή και παλαιότερα206.  

                                                           
205 Dakaris 1962, 1963. Δάκαρης 1970, 10-22, 1993. Ζήδρου 2008. Φάκλαρη 2009, 115-125. 

Τζουβάρα-Σούλη 2013. Αγγέλη 2015β.   
206 Δάκαρης 1976α, 147-149 και 1976β, 83.  
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Η παρουσία ενός οργανωμένου οικισμού πιστοποιείται για πρώτη φορά στην 

Ύστερη Εποχή του Χαλκού, την ίδια δηλαδή περίοδο που αναπτύσσεται η πολύ 

σημαντικότερη εγκατάσταση της Εφύρας στον παρακείμενο λόφο του Ξυλοκάστρου 

[Εικ. 8]207. Στο κέντρο της αυλής αποκαλύφθηκε τάφος (Τ1), εντός πτυχώσεων του 

βράχου, ο οποίος περιείχε τα οστά παιδιού, μαζί με οστά ενός μικρού ζώου, έναν 

αστράγαλο βοδιού, λίγα όστρακα και ψήφους χαλκηδονίου από περίαπτο ή 

περιδέραιο208. Μόλις 2μ. δυτικά του, εντοπίστηκε δεύτερος παιδικός τάφος (Τ2), που 

ήταν διαταραγμένος209 [Εικ. 14], ενώ σε απόσταση 2.10μ. βόρεια από αυτόν, ένας 

τρίτος κιβωτιόσχημος τάφος (Τ3) εξωτερικών διαστάσεων 0.75Χ0.4μ., που ήταν 

ακτέριστος και περιείχε τα λείψανα δύο βρεφών που είχαν ταφεί το ένα επάνω στο 

άλλο. Ο τάφος είχε κατασκευαστεί με μικρά πλακοειδή λιθάρια στο ανώμαλο έδαφος 

του βράχου210. Οι τάφοι έχουν χρονολογηθεί στην ΥΕ ΙΙΙ περίοδο211. Λείψανα ενός 

ακόμη παιδικού τάφου έχουν βρεθεί στο δωμάτιο Κ του ανατολικού 

συγκροτήματος212.   

Λόγω της ανακάλυψης των τριών κιβωτιόσχημων τάφων διατυπώθηκε η 

άποψη ότι ο λόφος του Μεσοποτάμου λειτουργούσε ως νεκροταφείο που 

εξυπηρετούσε τον οικισμό της Εφύρας213. Όμως, η παρουσία και άλλων ενδείξεων 

χρήσης των ίδιων χρόνων (λείψανα τοίχων από ξερολιθιά – πιθανόν απόληξη 

θεμελίωσης αψιδωτής καλύβας214-[Εικ. 12], όστρακα τροχήλατης και χειροποίητης 

κεραμικής, αιχμές βελών, λεπίδες και σφοντύλια), φανερώνει ότι στο λόφο του 

Μεσοποτάμου υπήρχε προϊστορικός οικισμός. Το γεγονός ότι όλοι οι τάφοι είναι 

παιδικοί συνηγορεί με την υπόθεση αυτή, καθώς είναι γνωστή η συνήθεια της 

περιόδου να θάβονται τα μικρά παιδιά κάτω από το δάπεδο των οικιών215.  

Eπίσης, κατά τη διάρκεια της επιφανειακής έρευνας που διενεργήθηκε από 

τους συνεργάτες του Niκopolis Project (1991-1995) περιμετρικά του ιερού, στις 

παρειές του λόφου και στο δρόμο που οδηγεί στο λόφο του Ξυλοκάστρου 

                                                           
207 Για τον οικισμό της Εποχής του Χαλκού στην Εφύρα, βλ. γενικά Παπαδόπουλος και Κοντορλή-

Παπαδοπούλου 2003, 14-15, Μερκούρη 2015, με παλαιότερη βιβλιογραφία.  
208 Δάκαρης 1963α, 91 και 1963β, 61-62.  
209 Δάκαρης 1976α, 149 και 1976β, 84-85: ευρήματα εντοπίστηκαν διασκορπισμένα γύρω από τον 

τάφο (δόντια παιδιού 6-7 ετών, πήλινα σφονδύλια, αμφικωνική ψήφος, πήλινο φυλακτό και πήλινη 

ψήφος).  
210 Δάκαρης 1977α, 140 και 1977β, 68.  
211 Δάκαρης 1977α, 141, 1977β, 69, 1991β, 60.   
212 Δάκαρης 1991β, 60.  
213 Fouache και Quantin 1999, 44, σημ. 39. 
214 Επιτόπια παρατήρηση (5.10.2017).  
215 Δάκαρης 1963β, 69, 1977α, 140 και 1977β, 69. Ζήδρου 2008, 139. Αγγέλη 2015β, 21. 
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συλλέχθηκαν αρκετά τέχνεργα προϊστορικών χρόνων. Στη σύντομη αναφορά αυτών 

των αδημοσίευτων μελετών, σημειώνεται πάντως ότι τα ευρήματα που προέκυψαν 

από το λόφο του Μεσοποτάμου ανήκουν κατά βάση στους ιστορικούς χρόνους216.  

Ενδείξεις χρήσης του χώρου κατά τους επόμενους αιώνες και πριν την 

ανέγερση του ελληνιστικού συγκροτήματος απουσιάζουν. Εξαίρεση αποτελούν 

λιγοστά ευρήματα στον ίδιο το λόφο (όστρακα αγγείων από το ανατολικό 

συγκρότημα217), και κυρίως ένας αποθέτης που ανακαλύφθηκε στους δυτικούς 

πρόποδες του λόφου, ΝΔ του ιερού και σε απόσταση περίπου 100μ. από αυτό. Ο 

αποθέτης περιείχε 20 μεγάλου μεγέθους αποσπασματικά ειδώλια218 [Εικ. 45-51], 

καθώς και όστρακα επείσακτης κεραμικής από τη Νότια Ελλάδα που χρονολογούνται 

από τα μέσα του 7ο μέχρι τα τέλη του 5ου αιώνα π.Χ.219. Ο ανασκαφέας αποδίδει τα 

ευρήματα σε αρχαϊκό ιερό της Περσεφόνης που υπήρχε στους πρόποδες ή κατά 

προτίμηση συνδέει τον αποθέτη με το πρώτο Νεκρομαντείο που υπήρχε στην κορυφή 

του λόφου πριν την ανέγερση του ελληνιστικού συγκροτήματος220. Θεωρείται ότι την 

εποχή εκείνη η τελετουργία θα λάμβανε χώρα σε φυσικό σπήλαιο, που αποτελούσε 

την είσοδο στον Κάτω Κόσμο και βρίσκονταν στο σημείο όπου κατά την ελληνιστική 

περίοδο δημιουργήθηκε η περίκλειστη υπόγεια αίθουσα221. Εικάζεται ότι τα 

περισσότερα ίχνη χρήσης του λόφου κατά την περίοδο αυτή εξαφανίστηκαν όταν ο 

βράχος ισοπεδώθηκε πλήρως για την κατασκευή του ελληνιστικού οικοδομήματος222.   

                                                           
216 Wiseman 1998, 18.  
217 Ιδιαίτερη μνεία γίνεται σε ένα θραύσμα από κορινθιακό κύπελλο των πρώιμων αρχαϊκών χρόνων με 

γραπτή διακόσμηση από ταινίες σε λευκοκίτρινο βάθος από το δωμάτιο Κ (Δάκαρης 1991β, 60) και σε 

τμήμα μελανόμορφης αττικής κύλικας του δεύτερου μισού του 6ου αιώνα π.Χ. από το δωμάτιο Μ1 

(Δάκαρης 1964α, 52). Όστρακο αγγείου του 6ου αιώνα π.Χ. βρέθηκε και στην υπόγεια αίθουσα 

(Δάκαρης 1958β, 100). 
218 Δάκαρης 1958β, 98-99, εικ. 102-103, 1970, 18, 1993, 29, εικ. 19. Ζήδρου 2008, 156. Αγγέλη 

2015β, 21.  
219 Δάκαρης 1958β, 97. Η διαγνωστική κεραμική ήταν κατά κύριο λόγο κορινθιακή: Hammond 1967, 

65, 427, 436, 478, 489 και 721, Ogden 2001β, 55, σημ. 51.  
220 Ναός στους πρόποδες του λόφου: Δάκαρης 1972, 181, όπου γίνεται αναφορά στην ύπαρξη τοίχου 

κάποιου κτιρίου που καταστράφηκε με την ανέγερση του χωριού Μεσοποτάμου το 1952. Ο ναός αυτός 

θα περιέπεσε σε αχρηστία μετά την ανέγερση του ιερού στο λόφο: Δάκαρης 1970, 19-20 και 

Τζουβάρα-Σούλη 1979, 103 και 2013, 3. Βλ. επίσης Παπαχατζής 1976α, 111, όπου τονίζεται η 

αναλογία με το ιερό του Ποσειδώνα στο Ταίναρο, όπου επίσης υπάρχει μετατόπιση του χώρου του 

Νεκρομαντείου στα πρώιμα ελληνιστικά χρόνια. Αργότερα, ο Δάκαρης (1993, 27), θεώρησε 

πιθανότερο ο αποθέτης να προέρχεται από το ιερό που βρίσκονταν στον ίδιο το λόφο και 

καταστράφηκε κατά την ανέγερση του ελληνιστικού συγκροτήματος, άποψη την οποία αποδέχεται και 

η Ζήδρου (2008, 139, όπου γίνεται λόγος για «μικρό ιερό στην κορυφή του λόφου»). Βλ. επίσης 

Αγγέλη 2015β, 21.    
221 Δάκαρης 1963α, 92, 1963β, 63, 1993, 27. Τζουβάρα-Σούλη 1979, 103. Bremmer 2002, 74. Ζήδρου 

2008, 138-139.  
222 Δάκαρης 1958α, 107, 1958β, 98, 1963α, 92, 1963β, 63, 1970, 10, 1972, 179, 1993, 13-14 και 27. 

Τζουβάρα-Σούλη 1979, 103, 2013, 1. Ζήδρου 2008, 139 και 141. Αγγέλη 2015α, 6 και 2015β, 20 και 

24.  
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Ελάχιστα ακόμη ευρήματα αναφέρονται από την περιοχή νοτίως του λόφου, 

σε απόσταση 100μ. περίπου από το ελληνιστικό συγκρότημα, και συγκεκριμένα ένα 

εγχειρίδιο της ΥΕ ΙΙΒ περιόδου223 [Εικ. 15] και μία μαρμάρινη γυναικεία κεφαλή 

ειδωλίου αυστηρού ρυθμού, που έχει αποδοθεί σε κάτω-ιταλιώτικο εργαστήριο224.  

Την περίοδο εκείνη ο χώρος θα ανήκε διοικητικά στην παρακείμενη Εφύρα, 

γνωστή ήδη από τους κλασικούς χρόνους225. Ο οικιστικός πυρήνας της πόλης θα 

πρέπει να εκτείνονταν στον αυχένα που συνδέει το Ξυλόκαστρο με το λόφο του 

Μεσοποτάμου, και ιδίως στο δυτικό τμήμα του, όπου βρίσκεται σήμερα το χωριό 

Μεσοπόταμος226.   

 

4.3. Η Ελληνιστική περίοδος 

 

4.3.1. Δυτική πτέρυγα 

 

Το δυτικό συγκρότημα (τέμενος) αποτελείται από μια κεντρική αυλή με 

παρατεταγμένα γύρω της δωμάτια ορθογώνιας ή τετράγωνης κάτοψης, που σώζονται 

στο επίπεδο της θεμελίωσης. Το συγκεκριμένο τμήμα δεν ανήκει στον αρχικό πυρήνα 

του Νεκρομαντείου, αλλά αποτελεί επέκταση του κυρίως συγκροτήματος προς τα 

δυτικά (Α2-Α-Α10-Α7)227 [Εικ. εξωφύλλου, 12-13], η οποία χρονολογείται στα τέλη 

του 3ου αιώνα π.Χ., δηλαδή κατά την περίοδο της κυριαρχίας του Κοινού των 

Ηπειρωτών (234/3-168/7π.Χ.). Ο χώρος έχει εμβαδόν πάνω από 1.000τμ. και 

περιβάλλεται από ισχυρό ορθογώνιο περίβολο διαστάσεων 62.40Χ46.30μ., που 

σώζεται σε μεγάλο ύψος, κτισμένο με ογκόλιθους από ντόπιο ασβεστόλιθο228. Η 

τοιχοποιία του περιβόλου, που είναι κατασκευασμένη κατά το πολυγωνικό 

σύστημα229, δεν είναι πολύ προσεγμένη, οι λίθοι είναι αδρά επεξεργασμένοι στις 

παρειές και τα κενά ανάμεσά τους έχουν καλυφθεί με λατύπη και μικρότερες 

                                                           
223 Δάκαρης 1963γ, 153-154, σχέδιο 6, πίν. 187ε, 1972, 19. Το εγχειρίδιο εκτίθεται στο αρχαιολογικό 

Μουσείο Ιωαννίνων.    
224 Δάκαρης 1963γ, 153.  
225 Θουκ. Ι 46, 4: «έστι δέ λιμήν, και πόλις υπέρ αυτόν κεϊται άπό θαλάσσης εν τη Έλαιάτιδι της 

Θεσπρωτίδος Έφύρη». Στην ακρόπολη της Εφύρας έχει ανασκαφεί ελληνιστικός περίβολος και μεγάλο 

κτίριο της ίδιας περιόδου: Μερκούρη 2015, 60. Για άλλα ευρήματα της αρχαϊκής και της ελληνιστικής 

περιόδου, βλ. Ζάχος 1990, 250, πίν. 112β.  
226 Σαμσάρης 1994, 106.  
227 Η αρίθμηση των χώρων ακολουθεί την αρίθμηση της κάτοψης του Δάκαρη 1991β, 58-59, εικ.98 

[Εικ. 13]. 
228 Δάκαρης 1958β, 98, 1993, 14. Αγγέλη 2015β, 22. 
229 Δάκαρης 1993, 16. Αγγέλη 2015β, 24. 
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πέτρες230 [Εικ. 16]. Η νότια και η νοτιοδυτική πλευρά του περιβόλου έχουν 

μεγαλύτερο πάχος, περίπου 2.50μ. Σε αυτές τις πλευρές οι επιχώσεις ήταν 

μεγαλύτερες, επειδή η νότια πλευρά βρίσκονταν πάνω σε απόκρημνο βράχο, ενώ η 

νοτιοδυτική σε ισχυρή κατωφέρεια231.  

Η είσοδος στο τέμενος γινόταν από την πύλη Α1, που βρίσκεται στην βόρεια 

πλευρά του232. Δυτικά της πύλης βρίσκεται το σχεδόν τετράγωνο δωμάτιο κ, που έχει 

διαστάσεις 6.50Χ6.40μ. [Εικ. εξωφύλλου, 13]. Λόγω της τοιχοποιίας του, έχει 

χρονολογηθεί στους ελληνιστικούς χρόνους233.  

Στα αριστερά της πύλης Α1 βρίσκεται η τετράγωνη αίθουσα π, που έχει 

εσωτερικές διαστάσεις 9.90Χ10μ.234. Είναι ημιυπόγεια, λαξευμένη κατά το ήμισυ 

περίπου μέσα στο φυσικό βράχο235, καθώς ένα μέρος του δαπέδου της βρέθηκε 1.50-

2μ. πιο χαμηλά από το επίπεδο του νότιου τμήματος του διαδρόμου ΡΣ-ΟΕ236 [Εικ. 

εξωφύλλου, 17-18]. Ο βράχος χρησιμοποιήθηκε εν μέρει και ως θεμελίωση των 

πολυγωνικών τοίχων της αίθουσας, οι οποίοι στην ανωδομή τους ήταν κτισμένοι από 

οπτόπλινθους, διαστάσεων 45Χ45εκ. και 22.5Χ45εκ. και πάχους 8εκ. Στο μέσο του 

δωματίου βρέθηκε μια βάση από οπτόπλινθους, διαστάσεων 0.50Χ0.90μ., ενώ μία 

δεύτερη βάση, διαστάσεων 0.90Χ0.70μ., εντοπίστηκε στο βόρειο τοίχο237. Οι 

οπτόπλινθοι συνδέονταν μεταξύ τους με πηλό. Επάνω στις δύο βάσεις θα πρέπει να 

εδράζονταν τα ξύλινα υποστυλώματα της οροφής, που προστάτευαν από την 

υγρασία238. Στο ανώμαλο, βραχώδες δάπεδο διακρίνονται τομές για την εξόρυξη του 

βράχου και την εξομάλυνση του δαπέδου. Η είσοδος στην αίθουσα θα πρέπει να ήταν 

στο δυτικό τοίχο της, αν και αυτό μένει ανεπιβεβαίωτο λόγω της πολύ κακής 

κατάστασης διατήρησης των θεμελίων στο σημείο εκείνο239.  

Οι τοίχοι του τεμένους δεν συνδέονται οργανικά με το ανατολικό συγκρότημα 

[Εικ. 18]. Αυτό αποδεικνύεται από το γεγονός ότι ο δυτικός τοίχος του δωματίου ε 

                                                           
230 Suha 2007, 72-73. Βλέπε επίσης Baatz 1999, 151-162.  
231 Δάκαρης 1963α, 89 και 1963β, 57.  
232 Δάκαρης 1958β, 98, 1963α, 90, 1963β, 59, 1993, 14 και 16. 
233 Δάκαρης 1960α, 90, 1960β, 59. Ζήδρου 2008, 149.  
234 Δάκαρης 1975β, 88. Κατά την ανασκαφή του 1963 οι διαστάσεις της αίθουσας δόθηκαν ως 

10Χ10μ. Δάκαρης 1963α, 90 και 1963β, 59.  
235 Δάκαρης 1975β, 88. Ζήδρου 2008, 148. 
236 Δάκαρης 1964β, 51. 
237 Δάκαρης 1975β, 88. 
238 Δάκαρης 1975β, 88, όπου γίνεται σύγκριση με τον τρόπο στέγασης στο γεωμετρικών χρόνων 

Δαφνηφόριον της Ερέτριας. Βλ. επίσης Ζήδρου 2008, 148. 
239 Δάκαρης 1964β, 53. 
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του βορείου διαδρόμου240 έχει δόμους επιμελώς επεξεργασμένους, με τις γωνίες τους 

να φέρουν κατακόρυφη ταινιωτή λάξευση στις εκατέρωθεν ακμές, και μάλιστα στα 

σημεία εκείνα που συνδέονται με τους τοίχους της αίθουσας π (Α3, π). Κατά 

συνέπεια, ο τοίχος εκείνος προορίζονταν να αποτελέσει τμήμα της δυτικής πρόσοψης 

του αρχικού κτίσματος. Το γεγονός αυτό οδηγεί στο συμπέρασμα ότι η ημιυπόγεια 

αίθουσα π, καθώς και το υπόλοιπο συγκρότημα του τεμένους, κατασκευάστηκαν σε 

δεύτερη φάση, που, όπως προαναφέρθηκε, τοποθετείται στην περίοδο κυριαρχίας του 

Ηπειρωτικού Κοινού (234/3-168/7π.Χ.)241.   

Λόγω της υπόγειας κατασκευής και της φύσης των ευρημάτων (σωροί 

οστράκων από πιθάρια και αγγεία, όστρεα θαλάσσης, οστά ζώων), ο Σωτήρης 

Δάκαρης ερμήνευσε την αίθουσα π  [Εικ. 17-18] ως σημείο απόθεσης απορριμμάτων 

(αποθέτης)242, αλλά και ως χώρο αποθήκευσης σκευών και τροφών προς χρήση του 

υπηρετικού προσωπικού και των επισκεπτών του Νεκρομαντείου243, οι οποίοι θα 

πρέπει να διέμεναν στη δυτική πτέρυγα πριν εισέλθουν στο κυρίως ιερό. Ο τρόπος 

κατασκευής, και κυρίως η στέγαση με κάποιο στέγαστρο και όχι με κανονική 

δίρριχτη στέγη με κεραμίδια, θα μπορούσε να οδηγήσει στην υπόθεση ότι ο 

συγκεκριμένος χώρος αποτελούσε δεξαμενή. Όμως, το γεγονός ότι το δάπεδο και οι 

τοίχοι δεν είχαν λειανθεί με κονίαμα, αλλά και ο τύπος των ευρημάτων που 

προέκυψαν από την ανασκαφή, φανερώνει ότι ακριβώς πριν την καταστροφή του 

οικοδομήματος, ο χώρος λειτουργούσε όντως ως αποθηκευτικός για προμήθειες ή 

αναθήματα. Πάντως, το γεγονός ότι ο μοναδικός αποθέτης στο χώρο του ιερού 

χρονολογείται στην τελευταία φάση της λειτουργίας του είναι προβληματικό244.  

Στο νοτιοδυτικό τμήμα του τεμένους αποκαλύφθηκαν τέσσερα δωμάτια 

παρόμοιας κατασκευής [Εικ. εξωφύλλου, 12-13]. Η διατήρησή τους είναι πολύ κακή, 

γεγονός που οδήγησε τον ανασκαφέα στην υπόθεση ότι καταστράφηκαν συστηματικά 

κατά τους ύστερους ρωμαϊκούς χρόνους, πιθανόν από Χριστιανούς245. Στη 

νοτιοδυτική γωνία βρίσκονται τα δωμάτια μ και ν, που είναι ακριβώς τετράγωνα, με 

πλευρά 5.70μ.246. Στη βόρεια πλευρά τους βρέθηκαν τα θεμέλια δύο ακόμη 

                                                           
240 Βλ. παρακάτω, σελ. 55-58. 
241 Δάκαρης 1964β, 53. 
242 Δάκαρης 1976α, 146 και 1976β, 80.  
243 Δάκαρης 1975α, 149, 1975β, 88. Τζουβάρα-Σούλη 2013, 4. Ζήδρου 2008, 148. 
244 Γραβάνη 1988-1989, 109.  
245 Δάκαρης 1963α, 91 και 1963β, 61.  
246 Δάκαρης 1976α, 146 και 1976β, 80. Κατά την ανασκαφή του 1963 τα δωμάτια αυτά είχαν 

λανθασμένα θεωρηθεί ελαφρώς παράγωνα, με διαστάσεις 5.40Χ5.80μ. Δάκαρης 1963α, 90 και 1963β, 

59. 
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δωματίων, του λ1, με διαστάσεις 7.10Χ5.10μ., και του λ2, με διαστάσεις 

5.70Χ5.10μ.247. Δεν εντοπίστηκε είσοδος από την αυλή, ούτε θύρα επικοινωνίας 

μεταξύ των δωματίων. Οι εσωτερικοί πολυγωνικοί τοίχοι που σώζονται είναι 

επιμελώς λαξευμένοι και μάλλον αποτελούν θεμελίωση της ανωδομής. Αυτή η άποψη 

ενισχύεται και από το γεγονός ότι δύο αποχετευτικοί αγωγοί (οβελίσκοι) έχουν 

κατασκευαστεί στο πάχος του εξωτερικού περιβόλου στη νότια και τη δυτική πλευρά, 

στα δυτικά του δωματίου λ2. Και οι δύο αγωγοί βρίσκονται στο ίδιο περίπου ύψος, ο 

δε δυτικός υπερέχει αισθητά από το σημερινό δάπεδο και από τα σωζόμενα θεμέλια 

των διαχωριστικών τοίχων248. 

Βόρεια του δωματίου λ2, προς την αυλή, σώζονται θεμέλια ισχυρού τοίχου, 

πάχους 2.60μ. [Εικ. εξωφύλλου, 12-13], ο οποίος μάλλον ανήκει σε κλιμακοστάσιο 

που οδηγούσε από τον υπαίθριο χώρο της αυλής στα τέσσερα δωμάτια, τα οποία, 

όπως προαναφέρθηκε, δεν είχαν θύρες. Έχει υποστηριχθεί η άποψη ότι τα 

συγκεκριμένα δωμάτια εξυπηρετούσαν τις ανάγκες του υπηρετικού προσωπικού και 

φιλοξενούσαν επισκέπτες του Νεκρομαντείου249. Οι εξωτερικοί τοίχοι των δωματίων 

(Α8-Α9-Α10-Α11), όπως προκύπτει από το μεγάλο πάχος τους, 2.50-2.65μ., 

λειτουργούσαν ταυτόχρονα και ως αναλημματικοί, καθώς τα δωμάτια εντοπίζονται 

στην νότια πλευρά του τεμένους, η οποία βρίσκεται στην κατωφέρεια του λόφου και 

παρουσιάζει έντονη κλίση στα δυτικά και τα νότια250. 

Για την ισοπέδωση του λόφου στο συγκεκριμένο σημείο χρησιμοποιήθηκαν 

μεγάλες ποσότητες λατύπης, καθώς και λίθοι διάφορων μεγεθών, που περίσσεψαν 

από τις κατασκευές στη δυτική πτέρυγα. Μάλιστα, στη ΝΔ γωνία του τεμένους, η 

λιθορριπή υπερβαίνει το 1μ. σε πάχος. Ήταν διάσπαρτη με τμήματα πήλινων λύχνων, 

όστρακα αγγείων και κεράμων, που ανήκουν στον ίδιο χρονολογικό ορίζοντα με τα 

ευρήματα του ανατολικού συγκροτήματος πριν από την καταστροφή του251. Η 

στρωματογραφική ακολουθία στο σημείο αυτό επιβεβαιώνει εκ νέου την υπόθεση ότι 

η κατασκευή της δυτικής πτέρυγας, η οποία εδράζεται πάνω στην εν λόγω λιθορριπή, 

                                                           
247 Δάκαρης 1976β, 80. Τα δωμάτια λ1 και λ2 προκύπτουν από τη διαίρεση της αίθουσας λ με ένα 

μεσότοιχο, η οποία, κατά την ανασκαφή του 1963, θεωρήθηκε ως μια επιμήκης ορθογώνια αίθουσα με 

διαστάσεις 14.40Χ5.40μ., ως ένα είδος προθαλάμου ή στοάς. Δάκαρης 1963α, 91 και 1963β, 59.   
248 Δάκαρης 1976α, 147, 1976β, 82. Ζήδρου 2008, 150. 
249 Δάκαρης 1976α, 147, 1976β, 82-83, 1993, 16. Βλ. επίσης Τζουβάρα-Σούλη 2013, 4. Κατά την 

Ζήδρου (2008, 150) τα δύο βορειότερα δωμάτια, λ1-λ2, θα λειτουργούσαν ως προθάλαμος των δύο 

νότιων, τα οποία εξυπηρετούσαν τη διαμονή των επισκεπτών. Κάτι τέτοιο όμως θα ήταν αδύνατον, αν 

τα δωμάτια δεν επικοινωνούσαν μεταξύ τους.  
250 Δάκαρης 1976α, 147 και 1976β, 83.  
251 Δάκαρης 1976α, 147 και 1976β, 83.  
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είναι σύγχρονη με την τελευταία φάση λειτουργίας του κεντρικού οικοδομήματος 

(τέλη 3ου/ αρχές 2ου αιώνα π.Χ.). 

Η Ζήδρου αναφέρει την ύπαρξη «τεσσάρων ακόμη δωματίων στην ΝΑ γωνία 

του συγκροτήματος, τα οποία θα είχαν την ίδια χρήση με τα άλλα δωμάτια (δηλ. στη 

ΝΔ γωνία της αυλής), αλλά επειδή ήταν κτισμένα στην ισχυρή κατωφέρεια του 

λόφου, σήμερα έχουν παρασυρθεί και εξαφανιστεί. Σώζονται μόνο τα θεμέλια τους, 

που αποκαλύπτουν ότι έφεραν ισχυρούς τοίχους μεγάλου πάχους. Αυτοί θα 

λειτουργούσαν και ως αναλημματικοί του ιερού συνολικά»252. Η συγκεκριμένη 

πληροφορία δεν αναφέρεται σε καμία άλλη βιβλιογραφική πηγή, ούτε επιβεβαιώθηκε 

από την επιτόπια παρατήρηση. Βέβαια, στο σημείο εκείνο ο χώρος έχει σε μεγάλο 

βαθμό καταρρεύσει, οπότε η μορφή του δεν είναι δυνατόν να αποκατασταθεί με 

ακρίβεια.   

Η νέα πτέρυγα δεν λειτούργησε περισσότερο από μισό αιώνα, καθώς 

ολόκληρο το συγκρότημα καταστράφηκε από φωτιά το 167 π.Χ. από τους Ρωμαίους. 

Ορισμένα κτίσματα της αυλής ανάγονται στην περίοδο της ρωμαϊκής κυριαρχίας 

στην Ήπειρο (1ος αιώνας π.Χ.) και εξετάζονται παρακάτω253. 

 

4.3.2. Βόρειος Διάδρομος  

 

Η αυλή συνδέονταν με το ανατολικό συγκρότημα μέσω του βόρειου διαδρόμου ΡΣΖ, 

που έχει μήκος 33μ. περίπου254 [Εικ. 13]. Ο διάδρομος χωρίζεται από την ενδιάμεση 

τοξωτή πύλη ΟΕ, πλάτους 2μ., σε δύο τμήματα255 [Εικ. εξωφύλλου, 19]. Το 

μικρότερο δυτικό τμήμα είναι ο προ-διάδρομος ΡΣ-ΟΕ, ο οποίος λειτουργικά ανήκει 

στη δυτική πτέρυγα256. Το μεγαλύτερο ανατολικό τμήμα αποτελεί ο κυρίως 

διάδρομος ΟΕΖ, με πλάτος 4.50μ.257 και μήκος 21.70μ.258, που συνδέεται οργανικά 

με το ανατολικό συγκρότημα.  

                                                           
252 Ζήδρου 2008, 150.  
253 Βλ. παρακάτω, σελ. 72-73. 
254 Δάκαρης 1961β, 118. 
255 Η επιλογή του σχήματος της τοξωτής πύλης απαντά σε όλα τα σημεία του Νεκρομαντείου. 

Θεωρείται ότι οφείλεται σε στατικούς λόγους, καθώς το τοξωτό ανώφλι μπορούσε να αντέξει το 

μεγάλο βάρος των υπερκείμενων λίθων: Winter 2006, 247 και γενικά Lauter 2016, 59-62.  
256 Δάκαρης 1961β, 119. Ζήδρου 2008, 143. 
257 Το πλάτος του διαδρόμου είναι περίπου ίσο με το πλάτος του εσωτερικού ανατολικού διαδρόμου 

ΖαΘ (4.85μ.): Δάκαρης 1961α, 108. 
258 Το μήκος του κυρίως διαδρόμου είναι ίδιο με το μήκος της βόρειας πλευράς, ΕΖ, του κυρίως ιερού. 

Δάκαρης 1961α, 108. 
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Ο διάδρομος αποκαλύφθηκε κάτω από μεταγενέστερες επιχώσεις βάθους 

2.50μ., όπου βρίσκονταν οι ερειπωμένοι τοίχοι των κελιών της Μονής του 18ου 

αιώνα259. Έχει διατεταγμένα, εξωτερικά, στη βόρεια πλευρά του, τα δωμάτια ε, ζ, 

η260. Στη δυτική άκρη του έχει μια τοξωτή πύλη, τη ΡΣ, η οποία διατηρείται στα 

θεμέλια261. Μια άλλη, επίσης τοξωτή, η καλύτερα διατηρημένη πύλη Ζ, βρίσκεται 

στο ανατολικό άκρο του και οδηγεί στον ανατολικό διάδρομο262.   

Ο διάδρομος ΡΣ-ΟΕ, ο οποίος σώζει την κατώτερη στρώση των θεμελίων, 

έχει πλάτος 4.20μ. και μήκος 11μ.263 Στην πύλη ΟΕ, πλάτους 2.07μ., διατηρείται το 

κατώφλι, ύψους 0.12μ., και ο εκατέρωθεν πρώτος δόμος των παραστάδων264, πάνω 

στους οποίους, συμπτωματικά, έχει θεμελιωθεί και η τοξωτή πύλη του περιβόλου της 

Μονής265. Στο μέσο της πλευράς της πύλης ΟΕ, προς τον κύριο διάδρομο, υπάρχει 

μια ορθογώνια εγκοπή, που έχει διαστάσεις 10Χ19.5εκ. Η εγκοπή μάλλον 

εξυπηρετούσε την ασφάλεια της σιδερόφρακτης θύρας, μαζί με τη δοκό που την 

ασφάλιζε εσωτερικά, η οποία εισέρχεται κατά μήκος του δυτικού τοίχου του 

δωματίου ε266. 

Το δάπεδο του διαδρόμου αποτελεί ο εξομαλυμένος φυσικός βράχος της 

κορυφής επάνω στον οποίο τοποθετήθηκε χώμα για την κάλυψη των ανωμαλιών267. 

Τα ευρήματα του διαδρόμου είναι οπτόπλινθοι, όστρακα αγγείων, κεραμίδια στέγης 

και ίχνη ανθράκων από τη φωτιά που κατέστρεψε το χώρο268. 

 Στα αριστερά της πύλης Ζ, στο δάπεδο του βόρειου διαδρόμου, εντοπίστηκε 

μεγάλος πήλινος λέβητας, που έχει αποκατασταθεί στο χώρο που βρέθηκε, ο οποίος 

μάλλον χρησίμευε ως λουτήριον269. [Εικ. 19, 64-65] Στα δεξιά της πύλης βρέθηκε 

ένας σωρός από λίθους [Εικ. 21], τον οποίο ο ανασκαφέας ερμήνευσε ως 

συσσώρευση των αποτρόπαιων λίθων που έριχναν εκεί οι επισκέπτες του 

Νεκρομαντείου πριν εισέλθουν στον ανατολικό διάδρομο ΖαΘ270. Εκατέρωθεν της 

                                                           
259 Δάκαρης 1961α, 108. 
260 Δάκαρης 1961α, 108, 1961β, 118, 1993, 16. Αγγέλη 2015β, 22. 
261 Δάκαρης 1961α, 110. 
262 Ζήδρου 2008, 143. 
263 Το μήκος του διαδρόμου ΡΣ-ΟΕ είναι όσο το άθροισμα του πλάτους των δύο ανατολικών 

διαδρόμων. Δάκαρης 1961α, 108. 
264 Δάκαρης 1961α, 110. 
265 Δάκαρης 1961β, 119. 
266 Δάκαρης 1961α, 110. 
267 Δάκαρης 1961α, 110 και 1961β, 120.  
268 Δάκαρης 1961β, 120. 
269 Δάκαρης 1961α, 110.  
270 Δάκαρης 1961α, 110 και 1961β, 120. Ο λιθοσωρός διατηρείται κατά χώραν. 
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πύλης βρέθηκαν μερικοί αμφικέφαλοι ήλοι που στερέωναν τα σιδερένια ελάσματα 

της θύρας271. 

Το δάπεδο των τριών δωματίων (ε, ζ, η) αποτελείται από το φυσικό βράχο που 

είναι καλυμμένος με χώμα και παρουσιάζει αισθητά ίχνη ανθράκων από την 

πυρκαγιά, όπως και το δάπεδο του διαδρόμου. Η τοιχοποιία επάνω από τη λίθινη 

κρηπίδα ήταν κατασκευασμένη από οπτές πλίνθους, ενώ στα ανώτερα σημεία της από 

ωμές. Η διαπίστωση αυτή προκύπτει από το ότι, κατά την ανασκαφή, οι ωμές πλίνθοι 

εντοπίστηκαν χαμηλότερα από τις οπτόπλινθους, γεγονός που δηλώνει ότι 

κατέρρευσαν μαζί με τη στέγη, πριν διαλυθούν τα κατώτερα τμήματα των τοίχων. Τα 

δωμάτια είχαν κυρτούς κεράμους στέγης, που βρέθηκαν στο εσωτερικό τους272. Τα 

δωμάτια ε και η έχουν άμεση επικοινωνία με το διάδρομο, ενώ το ζ μέσω του 

δωματίου η273. Όλα τα ευρήματα των δωματίων χρονολογούνται από το δεύτερο μισό 

του 3ου ως τις πρώτες δεκαετίες του 2ου αιώνα π.Χ.274.  

Το δωμάτιο ε, με διαστάσεις 5.75Χ5.20μ., και το ζ, με διαστάσεις 

4.95Χ5.20μ. [Εικ. 13, 19-20] θεωρήθηκε ότι προοριζόταν για καταλύματα των 

επισκεπτών, προτού εισέλθουν στα ενδότερα του Νεκρομαντείου275. Έχει υπολογιστεί 

ότι θα μπορούσαν να στεγάσουν 8 και 9 κλίνες, διαστάσεων 1.90Χ0.70μ., 

αντίστοιχα276. Στο εσωτερικό των δωματίων βρέθηκαν ίχνη εστίασης (όστρεα 

θαλάσσης, μεταξύ των οποίων και ορισμένα αχρησιμοποίητα, οστά μικρών και 

μεγάλων ζώων και μικρόσπερμοι κύαμοι). Επιπλέον, στο μέσο των δαπέδων τους 

αποκαλύφθηκαν λείψανα εστιών και μεγάλες ποσότητες τέφρας, στοιχεία που 

σχετίζονται με τη θέρμανση και την παρασκευή τροφής277. Εντός των δωματίων 

εντοπίστηκαν και μικροί λίθοι όμοιοι με εκείνους που υπάρχουν στο λιθοσωρό στην 

είσοδο της πύλης Ζ278. Τέλος, στη βορειοανατολική γωνία του δωματίου ε 

εντοπίστηκε αποχετευτικός αγωγός και πρόχειρη κατασκευή διαστάσεων 

1.20Χ1.00μ. από αργούς λίθους, που μάλλον ήταν νιπτήρας279.  

                                                           
271 Δάκαρης 1960β, 121. 
272 Αντίθετα, οι κέραμοι που βρέθηκαν στο στρώμα του διαδρόμου, και προέρχονται από το κυρίως 

ιερό είναι του κορινθιακού τύπου, γεγονός που δηλώνει ότι τα κτίσματα περιμετρικά του ιερού και οι 

διάδρομοι στεγάζονταν με χωριστή στέγη. Δάκαρης 1961α, 110. 
273 Δάκαρης 1961α, 110. Ζήδρου 2008, 145. 
274 Δάκαρης 1961β, 121. 
275 Τζουβάρα-Σούλη 2013, 4. 
276 Δάκαρης 1961α, 110 και 1961β, 122.  
277 Δάκαρης 1961α, 111 και 1961β, 120.  
278 Δάκαρης 1961β, 122. 
279 Δάκαρης 1961α, 111 και 1961β, 121.  
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Το δωμάτιο η [Εικ. 19-20] έχει διαστάσεις 7.20Χ5.20μ. Κατά μήκος της 

βόρειας πλευράς του δαπέδου του διατηρείται, σε σχήμα περίπου Γ και με μήκος 

πλευρών 5.15μ. και 2.70μ, κατασκευή από οπτόπλινθους, που έχει κατά το δυτικό 

πέρας αποχέτευση δια μέσου του βόρειου τοίχου [Εικ. 13]. Η κατασκευή αυτή ήταν 

λουτρό280. Το αρχικό λουτρό, με διαστάσεις 3.00Χ2.10μ., το αποτελούσαν τέσσερις 

σειρές με έξι πλίνθους, διαστάσεων 0.45Χ0.45μ. η κάθε μια, το περιέβαλε ένα 

πλαίσιο κατασκευασμένο από κάθετα τοποθετημένες πλίνθους και καταλάμβανε το 

μέσο του βόρειου τοίχου. Αργότερα το λουτρό επεκτάθηκε στα ανατολικά με την 

προσθήκη μιας ορθογώνιας στρώσης πλίνθων, διαστάσεων 1.60Χ2.70μ. Το ότι η 

κατασκευή αυτή αποτελεί μεταγενέστερη προσθήκη γίνεται αντιληπτό τόσο από την 

απουσία πλαισίου όσο και από τη μη επιμελημένη διάταξη των πλίνθων. Στη ΝΑ 

γωνία εντοπίστηκε παχύ στρώμα τέφρας, προφανώς από την φωτιά που χρησίμευε για 

να θερμανθεί το νερό, καθώς και υπολείμματα τροφών281. Σήμερα, η συγκεκριμένη 

κατασκευή έχει καλυφθεί με χώμα και δεν είναι ορατή στον επισκέπτη282.  

 

4.3.3. Εσωτερικός Ανατολικός Διάδρομος (ΖαΘ) 

 

Διασχίζοντας την πύλη Ζ, ο επισκέπτης περνούσε στον ανατολικό διάδρομο ΖαΘ, 

που έχει πλάτος 4.90μ. [Εικ. 21]. Η ισοϋψής βάση του ανατολικού τοίχου διατηρείται 

σε ύψος 0.45μ. Ακολουθεί έναν ιδιαίτερο τρόπο κατασκευής, καθώς σε τακτά 

διαστήματα τοποθετείται κάθετα ένας μεγάλος λίθος που ενώνει τις δύο παρειές του 

τοίχου [Εικ. 23]283. Η ανωδομή θα πρέπει να ήταν κατασκευασμένη από 

οπτόπλινθους284. Ο δυτικός τοίχος έχει εξαιρετικά μεγάλο πάχος, 3.30μ. και 

διατηρείται σε ύψος 3.30μ. Όντας ταυτόχρονα ο ανατολικός τοίχος του κυρίως ιερού 

[Εικ. 22]285, είναι κατασκευασμένος με επιμελημένο πολυγωνικό σύστημα 

τοιχοποιίας286.  

Σχεδόν απέναντι από την πύλη Ζ, εντοπίστηκαν δύο βάσεις μεγάλων πίθων, 

και νοτιότερα της μια ορθογώνια λίθινη λεκάνη και ένα ζεύγος μύλων από λίθο 

                                                           
280 Ζήδρου 2008, 145. 
281 Δάκαρης 1961α, 111 και 1961β, 121. 
282 Προσωπική παρατήρηση στο χώρο (5.10.2017).  
283 Suha 2007, 42-43, εικ. 15 (όπου αναφέρονται τα σύγχρονα παράλληλα από τον τοίχο του πύργου 

στο φρούριο του Αγίου Δονάτου στην Ελαιάτιδα και από τον τοίχο δίπλα στην πύλη του 

διατειχίσματος στην πόλη Γίτανα στην Θεσπρωτία).   
284 Δάκαρης 1960α, 117 και 1960β, 102.  
285 Αγγέλη 2015β, 22. 
286 Ζήδρου 2008, 145. Για την τοιχοποιία του κυρίως ιερού, βλ. παρακάτω, σελ. 61.  
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Μήλου287. Επίσης, βρέθηκαν διασκορπισμένα όστρεα θαλάσσης και θαλάσσιοι ή 

ποταμίσιοι ψήφοι288. Στο δάπεδο του διαδρόμου, μέσα σε πέντε μικρά ορύγματα, που 

προέκυψαν από την ισοπέδωση της κορυφής του βράχου, βρέθηκαν τέφρα, άνθρακες 

και  καμένα οστά ζώων (προβάτων, βοδιών, χοίρων), που εύλογα ερμηνεύθηκαν από 

τον Σ. Δάκαρη ως ίχνη έμπυρων θυσιών289. 

Στο βόρειο μέρος του διαδρόμου υπάρχει το δωμάτιο θ, που βρίσκεται στη 

συνέχεια των δωματίων ε, ζ, η, του βόρειου διαδρόμου, έχει τις ίδιες διαστάσεις και 

την ίδια κατασκευή με αυτά και θύρα στο ίδιο σημείο, δηλαδή στο μέσον της νότιας 

πλευράς του [Εικ. 13]. Το ανατολικό τμήμα του δωματίου έχει παρασυρθεί και 

καταρρεύσει, εξαιτίας της ισχυρής κατωφέρειας του εδάφους στο σημείο εκείνο290. 

Εντός του δωματίου βρέθηκαν όστρακα οξυπύθμενων αμφορέων, τμήματα 

πίθων, λίγοι κύαμοι και λιγοστά οστά ζώων291. Από τα ευρήματα κρίθηκε πιθανό ότι 

στο χώρο φυλάσσονταν προσφορές για τις θυσίες292.  

 

4.3.4. Εξωτερικός Ανατολικός Διάδρομος (Β-Α4-Α5) 

 

Ο εξωτερικός ανατολικός διάδρομος [Εικ. 13] ήταν παράλληλος με τον εσωτερικό 

και είχε τις ίδιες διαστάσεις293. Ο διάδρομος δεν σώζεται, καθώς ο πολυγωνικός 

τοίχος που τον συγκρατούσε κατέρρευσε, εξαιτίας κατολίσθησης που υπέστη προς 

την κατωφέρεια του λόφου294. Η ύπαρξή του είναι βέβαιη, καθώς σε ορισμένα σημεία 

διατηρείται η θεμελίωση του και σε κάποιες περιπτώσεις και ο πρώτος δόμος295. 

Κατά τη διάρκεια εργασιών αναστήλωσης, ο διάδρομος αποκαταστάθηκε ξανά από 

τις επιχώσεις των χωμάτων της ανασκαφής, που τοποθετήθηκαν πάνω στο σωζόμενο 

θεμέλιο, δημιουργώντας έναν τοίχο από ξερολιθιά296.  

                                                           
287 Δάκαρης 1960α, 121 και 1960β, 107.  
288 Δάκαρης 1960α, 120-121, 1961α, 114. 
289 Δάκαρης 1960α, 120, 1960β, 107, 1993, 18. Τζουβάρα-Σούλη 2013, 4. Σήμερα τα ορύγματα έχουν 

καλυφθεί με χώμα και ο διάδρομος έχει ισοπεδωθεί (προσωπική παρατήρηση 5.10.2017).  
290 Ζήδρου 2008, 145. Η αρχική θεωρία του ανασκαφέα (Δάκαρης 1961α, 111-112 και 1961β, 124) 

ήταν ότι στον ανατολικό τοίχο θα υπήρχε μία ακόμη πύλη για την επικοινωνία με τον εξωτερικό 

ανατολικό διάδρομο Β-Α4-Α5,  ο οποίος έχει εξαφανιστεί. Η υπόθεση αυτή εγκαταλείφθηκε αργότερα 

(Δάκαρης 1963β, 59). 
291 Δάκαρης 1961β, 122. 
292 Δάκαρης 1961β, 123. 
293 Ζήδρου, 2008, 117. Αγγέλη 2015β, 22. 
294 Δάκαρης 1960β, 102. 
295 Δάκαρης 1960α, 114. 
296 Δάκαρης 1960α, 114 και 1960β, 102.  
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Στη βόρεια άκρη του διαδρόμου διαπιστώθηκε θεμέλιο αρχαίου τοίχου, το 

οποίο αποτελούσε την πρόσοψη ενός δωματίου (ι), που καταλάμβανε το βόρειο 

τμήμα του297. Το δωμάτιο ι ήταν στη σειρά των δωματίων ε, ζ, η του βόρειου 

διαδρόμου και θ του εσωτερικού ανατολικού διαδρόμου και πιθανότατα ήταν ίδιων 

διαστάσεων και κατασκευής με τα προηγούμενα. 

Με βάση την πεποίθηση του ότι από εκεί αποχωρούσαν οι επισκέπτες του 

Νεκρομαντείου, χωρίς οπτική επαφή με τους νεοεισερχόμενους, ο ανασκαφέας 

υπέθεσε την ύπαρξη δύο θυρών στο δωμάτιο ι, μια στα ανατολικά για τους 

εξερχόμενους από το χώρο και μία στο μέσο της νότιας πλευράς του δωματίου, η 

οποία θα επικοινωνούσε με το διάδρομο298. Δεν πρέπει να υπήρχε άλλη εξωτερική 

θύρα στον εξωτερικό ανατολικό διάδρομο299. Η δε επικοινωνία του με τον εσωτερικό 

ανατολικό διάδρομο γινόταν μέσω της πύλης α, που βρίσκεται στο μέσον περίπου της 

ανατολικής πλευράς του ΖαΘ300. 

 

4.3.5. Νότιος Διάδρομος-Λαβύρινθος  

 

Η τοξωτή πύλη β [Εικ. 24] συνδέει τον ανατολικό με το νότιο διάδρομο που 

οδηγούσε στην κεντρική αίθουσα301. Ο νότιος διάδρομος είναι μαιανδρικός, με 

κάτοψη που θυμίζει λαβύρινθο302 [Εικ. 25-27] και έχει μικρότερο μήκος και πλάτος 

(3.30μ.) από τους άλλους διαδρόμους. Οι τοίχοι του όμως έχουν την ίδια επιμελημένη 

κατασκευή και το ίδιο μεγάλο πάχος303. Στην τοιχοποιία του ορισμένοι λίθοι σώζουν 

τους αύλακες λατομίας, που δημιουργήθηκαν με λατομικό εργαλείο304. 

Τον διάδρομο διέκοπταν άλλες δύο θύρες, γ και δ, επίσης τοξωτές και 

σιδερόφρακτες305 [Εικ. 13, 27]. Από τις τρεις ευρύχωρες πύλες σώζεται σε πολύ καλή 

κατάσταση η μεσαία πύλη γ, που ήταν τοποθετημένη περίπου στο μέσο του 

διαδρόμου, και η πύλη δ που άνοιγε στην κεντρική αίθουσα [Εικ. 27-29]306. Ένας 

μεγάλος, τετράγωνης κάτοψης, λίθος [Εικ. 30] είναι τοποθετημένος κάθετα και σε 

                                                           
297 Δάκαρης 1963α, 89 και 1963β, 59.  
298 Δάκαρης 1963β, 59, 1993, 22. Ζήδρου 2008, 147. Αντίθετα, στο σχέδιο που αποκαθιστά ο Baatz 

(1999, 152, εικ. 4), το δωμάτιο αυτό δεν φαίνεται να διαθέτει θυραία ανοίγματα.  
299 Δάκαρης 1960α, 114. 
300 Δάκαρης 1960α, 115, 1963α, 89 και 1963β, 59. 
301 Δάκαρης 1958β, 98-99, 1960β, 103. 
302 Δάκαρης 1993, 18-19.Τζουβάρα-Σούλη 2013, 4-5.  
303 Ζήδρου 2008, 147. 
304 Δάκαρης 1964α, 48. 
305 Δάκαρης 1958β, 98-99, 1960α, 114, 1960β, 103. Αγγέλη 2015β, 24. 
306 Ζήδρου 2008, 147. Τζουβάρα-Σούλη 2013, 4-5. 
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επαφή με τη νότια παραστάδα της πύλης γ307, η οποία φέρει κατακόρυφη λάξευση 

στις ακμές. Το γεγονός αυτό ερμηνεύεται από ορισμένους μελετητές ως ένδειξη ότι ο 

λίθος αποτελεί προσθήκη μεταγενέστερη της δημιουργίας της πύλης γ και κατ’ 

επέκταση ότι ο νότιος διάδρομος δεν δημιουργήθηκε εξ’ ολοκλήρου σε μία φάση, 

αλλά τμηματικά. Συγκεκριμένα, θεωρείται ότι οι πύλες δ και γ αποτελούν τμήμα της 

κατασκευής του κυρίως οικοδομήματος, ενώ ο κάθετος λίθος και η πύλη β αποτελούν 

μια μεταγενέστερη προσθήκη, η οποία πάντως δεν θα πρέπει να έγινε πολύ αργότερα, 

καθώς δεν υπάρχουν διαφορές στον τρόπο κατασκευής και την ποιότητα της 

οικοδόμησης308.   

Οι τρεις πύλες έκλειναν με μεταλλικές θύρες, των οποίων μερικοί μεγάλοι 

αμφικέφαλοι σιδερένιοι ήλοι βρέθηκαν στην ανασκαφή309. Η τελευταία πύλη, η δ, 

σήμερα είναι ασφαλισμένη με μια σύγχρονη σιδερένια πόρτα που απομιμείται τις 

αρχαίες θύρες310 [Εικ. 27-29].  

Στο δάπεδο του διαδρόμου εντοπίστηκε ένας πήλινος λύχνος και πολυάριθμα 

ευρύστομα αγγεία, κυρίως όστρακα λεκανίδων με δύο λαβές του 3ου/2ου αιώνα  

π.Χ.311. Εικάζεται ότι τα αγγεία αυτά χρησιμοποιούνταν για στέρεες προσφορές, όπως 

το κριθάλευρο (άλφιτα), και ενδεχομένως για χοές μελικρήτου, ύδατος και γλυκού 

οίνου και κατόπιν θρυμματίζονταν τελετουργικά312.    

 

4.3.6. Κυρίως Ιερό 

 

Το κεντρικό οικοδόμημα είναι τετράγωνο με διαστάσεις 21.80Χ21.65μ. και είσοδο 

στη νότια πλευρά (πύλη δ) [Εικ. 12-13]. Οι εξωτερικοί τοίχοι, που σώζονται σε ύψος 

3.25μ., έχουν πάχος 3.30μ. Είναι κατασκευασμένοι στις δύο εξωτερικές όψεις με 

πολυγωνικούς λίθους εξαιρετικής επιμέλειας και αυστηρής συναρμογής, ενώ το 

ενδιάμεσο κενό έχει πληρωθεί με αργούς λίθους και ασβέστη [Εικ. 31]313.  

Εσωτερικά, το κεντρικό οικοδόμημα διαιρείται με δύο παράλληλους τοίχους, 

πολυγωνικής τοιχοποιίας, πάχους 1μ., σε τρία ορθογώνια κλίτη. Το μεσαίο κλίτος 

                                                           
307 Suha 2007, 33, εικ. 6αβ (όπου σημειώνεται η ίδια ακριβώς ιδιαιτερότητα στο σύγχρονο με το 

Νεκρομαντείο ελληνιστικό φρούριο του Αγίου Δονάτου, στην Ελαιάτιδα).  
308 Baatz 1999, 151-152, εικ. 2 και Suha 2007, 72. 
309 Δάκαρης 1958β, 98-99, 1964α, πίν. 47α, 1993, 18-19.  
310 Δάκαρης 1993, 18-19. 
311 Δάκαρης 1958β, 98-99, 1960α, 123, 1961, πίν. 71α, 1993, 18-19. 
312 Δάκαρης 1958β, 98-99, 1960α, 122, 1960β, 109, 1993, 18-19. Τζουβάρα-Σούλη 2013, 4-5. Βλ. 

παρακάτω σελ. 89, 131-132 και 175.   
313 Δάκαρης 1960α, 114 και 1960β, 102.  
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αποτελείται από την κεντρική αίθουσα, με διαστάσεις στο εσωτερικό 15Χ4.20μ. και 

τα πλάγια κλίτη χωρίζονται πάλι με ενδιάμεσους τοίχους σε τρία δωμάτια το καθένα 

(Ι, Λ1, Λ στο δυτικό κλίτος [Εικ. 32] και Κ, Μ1, Μ στο ανατολικό κλίτος, από βορρά 

προς νότο)314 [Εικ. 13]. Στα πλευρικά δωμάτια βρέθηκαν περίπου 40 αποθηκευτικοί 

πίθοι, πολλοί από τους οποίους έχουν αποκατασταθεί και εκτίθενται στο χώρο [Εικ. 

33-35, 39-40], προστατευόμενοι από τα σκέπαστρα που καλύπτουν τα δωμάτια Μ και 

Λ315, και από το καθολικό της Μονής, που καλύπτει το δωμάτιο Κ και το βόρειο 

τμήμα της κεντρικής αίθουσας. Κάτω από το κεντρικό κλίτος, βρίσκεται μια υπόγεια 

αίθουσα, με τις ίδιες ακριβώς διαστάσεις [Εικ. 36].  

Το δάπεδο της υπέργειας αίθουσας είναι επιστρωμένο με χοντρές πώρινες 

πλάκες (πάχους 0.38-0.40μ.) τοποθετημένες σε 14 εγκάρσιες σειρές316 [Εικ. 31, 37-

38]. Κοντά στη δυτική πλευρά εντοπίστηκε μια φυσική οπή που επικοινωνούσε με 

την υπόγεια αίθουσα. Στο εσωτερικό της βρέθηκαν λείψανα τροφών, οκτώ όστρεα, 

ένα κόκαλο σουπιάς και δύο οστά ζώου317. Επίσης, στο νότιο τμήμα του δαπέδου 

βρέθηκε, μέσα σε παχύ στρώμα πηλού, ένας μεγάλος λιθοσωρός, που περιλαμβάνει 

λίθους και παχύ στρώμα οστράκων318. Άλλα ευρήματα του δαπέδου περιλαμβάνουν 

μυλόλιθους, πήλινο και χάλκινο λέβητα, σιδερένια ελάσματα, χυτούς χάλκινους 

τροχούς και μολύβδινα αγγεία. Στο βόρειο τμήμα της κεντρικής αίθουσας, στην 

ανατολική πλευρά, αποκαλύφθηκε πώρινη κλίμακα, ύψους 0.90μ., με τρεις 

αναβαθμούς (ύψος αναβαθμού 0.30μ.), με εμφανή τα ίχνη τριβής από την 

μακροχρόνια χρήση [Εικ. 37]. Είναι πολύ πιθανό η κλίμακα αυτή να 

συμπληρώνονταν στο ανώτερο τμήμα της με ξύλινες βαθμίδες και να οδηγούσε σε 

δεύτερο όροφο319, για τον οποίο γίνεται λόγος παρακάτω. 

Τα ισομεγέθη πλάγια κλίτη, πλάτους 4.40μ., επικοινωνούσαν με την κεντρική 

αίθουσα με μια θύρα πλάτους 1.25-1.30μ, που βρίσκονταν στο μέσο της κάθε πλατιάς 

πλευράς της. Το κάθε κλίτος διαιρείται με έναν εγκάρσιο πολυγωνικό τοίχο, πάχους 

0.90-1.00μ., σε τρία ακριβώς τετράγωνα δωμάτια, διαστάσεων 4.25Χ4.25μ., από τα 

οποία τα γωνιακά επικοινωνούν με θύρες με το κεντρικό δωμάτιο320 [Εικ. 13, 39].  

                                                           
314 Δάκαρης 1958β, 98, 1960α, 114, 1960β, 102. Ζήδρου 2008, 142. Αγγέλη 2015β, 22-23. 
315 Τα στέγαστρα τοποθετήθηκαν κατά τις εργασίες ανάδειξης των ετών 2011-2015: Δρόσου 2015, 63 

και 65.  
316 Δάκαρης 1960α, 117, 1964β, 59. 
317 Δάκαρης 1960α, 118.  
318 Δάκαρης 1960α, 117-118 και 1960β, 103-104. 
319 Δάκαρης 1964β, 60, 1993, 22. Ζήδρου 2008, 143. Αγγέλη 2015β, 22. 
320 Δάκαρης 1960α, 117, 1960β, 103-104, 1972, 180. Οι επιφάνειες των τοίχων έχουν εν μέρει υποστεί 

φθορές και ενίοτε ασβεστοποιηθεί από την πυρκαγιά που κατέστρεψε το οικοδόμημα. 
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Πολλές πληροφορίες για την εικόνα της κεντρικής αίθουσας και των πλαγίων 

κλιτών παρέχει η λεπτομερής μελέτη της στρωματογραφίας. Πολλά από τα ευρήματα 

εντοπίστηκαν μέσα σε στρώματα από διαλυμένες πλίνθους και ωχρό συνδετικό πηλό 

που θα πρέπει να προέρχονται από την ανωδομή του κτιρίου, και μάλιστα σε διάφορα 

επίπεδα. Οι επιχώσεις αυτές, πάχους 0.70μ., δεν είναι δυνατόν να δημιουργήθηκαν 

κατά την περίοδο λειτουργίας του χώρου, επειδή στο δάπεδο βρέθηκαν πολλά αγγεία 

και απανθρακωμένοι καρποί, γεγονός που δείχνει ότι βρίσκονταν σε λειτουργία κατά 

την περίοδο της πυρκαγιάς. Συνάγεται λοιπόν από τη στρωματογραφία η ύπαρξη 

δευτέρου ορόφου. Επιπλέον, στο ανώτερο επίπεδο των επιχώσεων του δωματίου Κ 

βρέθηκαν κυρτοί κέραμοι στέγης, ενώ σε χαμηλότερο σημείο βρέθηκαν μερικώς 

οπτές πλίνθοι, αλείμματα κονιάματος με κομμάτια καλαμιών, που χρησιμοποιήθηκαν 

για την επένδυση της στέγης (δόρωσις) και ωχρός πηλός, που χρησίμευε ως 

συνδετικό υλικό321.  

Στο δωμάτιο Ι οι επιχώσεις είχαν πάχος 1.70μ. Το ανώτερο στρώμα τους 

αποτελείται από ωχρό πηλό και οπτόπλινθους. Η αμέσως επόμενη στρώση έχει πάχος 

0.20μ., είναι ανώμαλη και αποτελείται από διαλυμένες ωχρές ωμές πλίνθους. Κάτω 

από αυτή τη στρώση υπάρχει άλλη μια με πάχος 1.00μ. με ωχρό και κοκκινωπό πηλό, 

διαλυμένες πλίνθους και κεραμίδια στέγης, απανθρακωμένους καρπούς και άφθονα 

ίχνη ασβέστη από τους ασβεστοποιημένους, λόγω της πυρκαγιάς, τοίχους. Σε όλο 

αυτό το στρώμα βρέθηκαν κινητά ευρήματα και κυρίως σιδερένια εργαλεία, αιχμές 

δοράτων, βέλη και εφηλίδες. Στο δάπεδο βρέθηκαν συνολικά 10 μεγάλοι και τρεις 

μικρότεροι πίθοι, μια συγκέντρωση από 49 αγνύθες και αγγεία322. [Εικ. 33]. Η 

στρωματογραφία επιτρέπει το συμπέρασμα ότι κατά την πυρπόληση του ιερού 

κατέρρευσε πρώτα η στέγη και η οροφή, έπειτα το ανώτερο μέρος της τοιχοποιίας 

που αποτελούνταν στα ψηλότερα επίπεδα από ωμές και ημίοπτες πλίνθους και στα 

κατώτερα από οπτόπλινθους. Η παρουσία πολυάριθμων εργαλείων στο στρώμα των 

επιχώσεων ερμηνεύεται επίσης ως ένδειξη για την παρουσία δευτέρου ορόφου, καθώς 

η εναλλακτική υπόθεση ότι αυτά ήταν αναρτημένα στους τοίχους του ισογείου ή 

τοποθετημένα στο εσωτερικό των πίθων δεν κρίνεται πειστική323. Με τον όροφο 

επικοινωνούσε μόνο η κεντρική αίθουσα, μέσω της πώρινης κλίμακας που βρέθηκε 

στο βόρειο τμήμα της.   

                                                           
321 Δάκαρης 1964α, 47.   
322 Δάκαρης 1964β, 57, 1975α, 149 και 1975β, 86. 
323 Δάκαρης 1964α, 47. 
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 Στο δωμάτιο Λ βρέθηκαν βάσεις και τεμάχια επτά μεγάλων πίθων324 [Εικ.  

13]. Δεν σώζονται κατά χώρα όλοι οι πίθοι, επειδή ο ανατολικός τοίχος του 

κατέρρευσε κατά τον 18ο αιώνα, πιθανόν όταν παραβιάστηκε η υπόγεια κρύπτη και 

αφαιρέθηκαν πλάκες του δαπέδου της κεντρικής αίθουσας. Με την κατάρρευση του 

τοίχου σωρός επιχώσεων και πίθων συμπαρασύρθηκε στην υπόγεια αίθουσα325. 

Άλλοι οκτώ μεγάλοι πίθοι, που εδράζονταν σε τεχνητές κοιλότητες στο βραχώδες 

δάπεδο, εντοπίστηκαν στο δωμάτιο Μ326. Στη ΝΑ γωνία του δωματίου Μ1 [Εικ. 39] 

βρέθηκε, δίπλα σε έναν από τους τρεις πίθους, μια μεγάλη μαρμάρινη λεκάνη327 [Εικ. 

40]. Μεταξύ των υπόλοιπων ευρημάτων συγκαταλέγονται αποθηκευτικά αγγεία και 

λιγοστά ειδώλια328. Στο δωμάτιο Κ βρέθηκαν οκτώ μεγάλοι πίθοι, τοποθετημένοι σε 

σχήμα Π, με την ανοικτή πλευρά προς την είσοδο [Εικ. 34-35], 60 περίπου 

αποθηκευτικά και επιτραπέζια αγγεία, 22 σιδερένιες πλίνθοι και πληθώρα αγγείων 

και εργαλείων329. Αργότερα, τοποθετήθηκαν, ανάλογα με τις ανάγκες, και τρεις 

μικρότεροι πίθοι330. Μερικοί από τους πίθους είχαν επισκευαστεί στην αρχαιότητα, 

όπως φανερώνουν τα ζεύγη οπών, κατά μήκος των ρηγμάτων τους, που προορίζονταν 

για την ένθεση μολύβδινων συνδέσμων331. Ο χώρος Λ1 δεν είχε πίθους, παρά μόνον 

εργαλεία, μυλόπετρες, αγγεία και δύο ειδώλια332. Μεγαλύτερη καταστροφή από την 

πυρκαγιά υπέστησαν τα δωμάτια Λ1 και Ι333. 

 Το δάπεδο των δωματίων Μ, Κ, Ι ερευνήθηκε μέχρι τον φυσικό βράχο. Το 

στρώμα καταστροφής αποτελείται από δύο στρώσεις, που έχουν συνολικά πάχος 

0.35-0.40μ. Η κατώτερη στρώση έχει πάχος 0.15-0.20μ. και αποτελείται από ωχρό 

                                                           
324 Αρχικά διατυπώθηκε η άποψη ότι οι πίθοι περιείχαν μέλι, καθώς το στρώμα του δαπέδου ήταν 

κιτρινωπό και σκληρό, σαν να είχε εμποτιστεί από το υγρό αυτό κατά την πυρπόληση του ιερού: 

Δάκαρης 1960α, 118 και 1960β, 105. Κατά την ανασκαφή του 1964 όμως, η ρευστή κιτρινωπή ύλη 

αναγνωρίστηκε ως θείο, ποσότητα του οποίου είχε αποθηκευτεί  στο χώρο και προκάλεσε και την 

υπερθέρμανση των δωματίων: Δάκαρης 1964β, 57. 
325 Δάκαρης 1991α, 181, 1991β, 60.   
326 Οι πίθοι θα ήταν γεμάτοι με υγρά, ενώ το στόμιο τους θα ήταν κλεισμένο με κουρασάνι και ενίοτε 

με μολύβδινο έλασμα. Αυτό προκύπτει από το γεγονός ότι στο κουρασάνι ενός πίθου υπάρχει το 

αποτύπωμα του ελάσματος σε μορφή γεισίποδων. Οι πίθοι φέρουν ίχνη διάρρηξης των τοιχωμάτων 

από την πίεση των αερίων που προκλήθηκαν από τη θέρμανση του περιεχομένου τους κατά την 

πυρκαγιά: Δάκαρης 1960α, 120 και 1960β, 106.  
327 Δάκαρης. 1960α, 120. 
328 Δάκαρης 1964β, 54.  
329 Δάκαρης 1964β, 57 και 1993, 22.  
330 Δάκαρης 1991β, 60. Αρχικά θεωρήθηκε ότι υπήρχαν δέκα μεγάλοι πίθοι και τρεις μικρότεροι στο 

δωμάτιο Κ: Δάκαρης 1964β, 55. 
331 Δάκαρης 1990β, 167 και 1991α, 180. 
332 Δάκαρης 1991α, 191 και 1991β, 61-62.  
333 Δάκαρης 1964β, 57. Το δωμάτιο Ι είχε αναμοχλευτεί σε προγενέστερη περίοδο, πιθανότατα όταν 

ανεγέρθηκε το Καθολικό και δημιουργήθηκε πρόχειρη κλίμακα στη βόρεια πλευρά του Ι για την άνοδο 

στη δυτική είσοδο του ναού. Τότε, αφαιρέθηκαν οι ανώτερες επιχώσεις του χώρου και πολλοί από τους 

πίθους έχασαν το ανώτερο τμήμα τους: Δάκαρης 1990α, 165 και 1990β, 74-75. 
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πηλό, όμοιο με αυτόν που χρησιμοποιήθηκε ως συνδετικό υλικό στην ανωδομία. 

Ενίοτε ο πηλός έχει χρώμα μελανό από την πυρπόληση του ιερού. Η ανώτερη 

στρώση αποτελείται από κοκκινόχωμα που περιείχε και προϊστορικά όστρακα της 

χειροποίητης κεραμικής με ανάγλυφη διακόσμηση δισκαρίων και αλυσοειδών 

κοσμημάτων (κατηγορία ΙΙ), τα οποία μάλλον προέρχονται από τη θέση όπου έγινε η 

λήψη του χώματος. Κάτω από την κατώτερη στρώση βρέθηκε ο φυσικός βράχος. Από 

εκεί λατομήθηκαν οι λίθοι του ιερού. Οι ανώμαλες επιφάνειες που προέκυψαν από τη 

λατομία του χώρου συμπληρώθηκαν με λατύπη που προέρχονταν από την τελική 

λάξευση των πολυγωνικών τοίχων, η οποία θα πρέπει να γίνονταν επί τόπου, κατά τη 

διάρκεια της ανέγερσης του τοίχου. Μάλιστα, σε ορισμένες περιπτώσεις τον πρώτο 

δόμο της λίθινης κρηπίδας του τοίχου αποτελεί ο φυσικός βράχος334. 

Συμπερασματικά, η ανωδομή του δεύτερου ορόφου, τόσο πάνω από τους 

εξωτερικούς τοίχους, όσο και πάνω από τους μεσότοιχους, αποτελείται από μεγάλες 

ωμές και ψημένες πλίνθους. Οι οπτόπλινθοι, που βρίσκονταν χαμηλότερα, ανήκουν 

σε δύο τύπους: τετράγωνες με πλευρά 45-45.50Χ46-46.50εκ., πάχους 8-9εκ., με πέντε 

οπές (τέσσερις στις γωνίες και μια στο κέντρο) ή και χωρίς οπές, και οι ορθογώνιες, 

διαστάσεων 22-22.5Χ46-46.50εκ., με τρεις οπές ή χωρίς οπές. Οι οπές βοηθούσαν τη 

στήριξη των πλίνθων, καθώς σε αυτές ήταν μπηγμένα καλάμια μέσα σε στρώμα 

συνδετικού πηλού335. Οι ωμές πλίνθοι, που βρίσκονταν στο ανώτερο τμήμα των 

τοίχων, είναι τετράγωνες (48-50Χ50εκ.) και ορθογώνιες (50Χ24.50εκ.), δεν έχουν 

οπές, και ενίοτε παρουσιάζουν ίχνη ατελούς όπτησης, που οφείλεται πιθανόν στην 

πυρπόληση του κτιρίου.  

Το υπερβολικό πάχος των εξωτερικών τοίχων οδήγησε τον ανασκαφέα στη 

διατύπωση μιας υπόθεσης που δεν επιβεβαιώθηκε από τα ανασκαφικά δεδομένα, 

λόγω της κατάρρευσης της ανωδομής. Συγκεκριμένα, θεωρήθηκε ότι πάνω από τα 

3.25μ., οι πάχους 3.30μ. τοίχοι συνεχίζονταν με πλίνθους και οπτόπλινθους. Το πάχος 

τους θα ήταν το ίδιο, με τη διαφορά ότι οι τοίχοι αποτελούνταν μόνο από τις πλίνθους 

των δύο παρειών, ενώ στο εσωτερικό τους ήταν κούφιοι και περιέκλειαν περιμετρικό 

καμαροσκεπή διάδρομο, πλάτους είτε 1.50 είτε 2.40μ, ανάλογα με τα ποικίλα μεγέθη 

των πλίνθων που βρέθηκαν στην ανασκαφή336. Αυτός ο διάδρομος ήταν κατά κάποιο 

τρόπο συνέχεια του νότιου λαβύρινθου και επέτρεπε στους ιερείς του Νεκρομαντείου 

                                                           
334 Δάκαρης 1964α, 48, 1991α, 180 και 1991β, 59.  
335 Δάκαρης 1960α, 116-117, 1960β, 103, 1961α, 110, 1993, 14. Αγγέλη 2015β, 22. 
336 Δάκαρης 1993, 22.  
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να κυκλοφορούν αθέατοι337. Από τα παραπάνω συνάγεται ότι ο ανασκαφέας μάλλον 

θεωρούσε ότι ο όροφος δεν είχε δάπεδο που κάλυπτε έκταση αντίστοιχη με του 

ισογείου, αλλά αντίθετα ότι διαμορφώνονταν εξώστες κατά μήκος των εξωτερικών 

τοίχων του, ενώ το υπόλοιπο τμήμα του ήταν ανοικτό, ως την στέγη. Η ιδιότυπη αυτή 

διαρρύθμιση αποδίδεται στις ανάγκες της τελετουργίας338.  

Εναλλακτικά, θεωρήθηκε ότι το μεγάλο πάχος των τοίχων οφείλονταν σε 

καθαρά πρακτικούς λόγους, δηλαδή την καλύτερη στήριξη της στέγης του 

τετραγώνου οικοδομήματος, των διαδρόμων και των προκτισμάτων339. Το κυρίως 

ιερό στεγαζόταν με τετρακλινή στέγη, αποτελούμενη από κεράμους κορινθιακού 

τύπου, που βρέθηκαν κατά κύριο λόγο στις επιχώσεις των διαδρόμων340. Οι 

διάδρομοι και τα προκτίσματα στεγάζονταν με δικλινή στέγη, κρίνοντας από τα 

κυρτά κεραμίδια που βρέθηκαν στα δωμάτια ε, ζ, η του βορείου διαδρόμου και στο 

δωμάτιο Κ του ανατολικού κλίτους341.  

Αναμφισβήτητα, το πιο εντυπωσιακό στοιχείο της αρχιτεκτονικής του κτιρίου 

είναι η υπόγεια αίθουσα, που βρίσκεται ακριβώς κάτω το κεντρικό κλίτος, και έχει τις 

ίδιες διαστάσεις με αυτό342 [Εικ. 41-42]. Ήταν περίκλειστη και λαξευμένη εντός του 

φυσικού βράχου. Η επικρατέστερη άποψη είναι ότι χτίστηκε πάνω στη θέση της 

προϊστορικής σπηλιάς, όπου υπήρχε ο αρχικός πυρήνας της λατρείας343. Το φυσικό 

σπήλαιο λαξεύτηκε καταλλήλως και διευρύνθηκε ώστε να αποτελέσει την υπόγεια 

αίθουσα του ελληνιστικού Νεκρομαντείου344. Την οροφή της, που παράλληλα 

αποτελεί το πλακόστρωτο δάπεδο της υπέργειας αίθουσας, έφεραν 15 πώρινα τόξα, 

τα οποία στήριζαν πεσσοί [Εικ. 42]. Το ύψος της αίθουσας είναι 4.30μ., έτσι, το ύψος 

των δύο επάλληλων αιθουσών υπερβαίνει σήμερα τα 7.50μ. Το πλάτος της αίθουσας 

είναι επίσης 4.30μ., ενώ το μήκος της είναι 15μ. Επομένως, τα τόξα των 15 καμαρών 

που φέρουν την οροφή της είναι τμήμα κύκλου με διάμετρο 4.30μ., εγγεγραμμένου 

                                                           
337 Δάκαρης 1960β, 109. Βλ. επίσης Δάκαρης 1972, 179.  
338 Βλ. αναλυτικά παρακάτω, σελ. 132.   
339 Δάκαρης 1960α, 115. Ζήδρου 2008, 145. 
340 Δάκαρης 1961α, 110.  
341 Δάκαρης 1964α, 47. 
342 Η κρύπτη ερευνήθηκε μετά την απομάκρυνση των χωμάτων και των ογκολίθων που είχαν 

συσσωρευτεί και την είχαν φράξει έπειτα από την παραβίαση της από τους μοναχούς της Μονής κατά 

τον 18ο αιώνα: Δάκαρης 1975α, 146 και 1976β, 82.  
343 Δάκαρης 1963α, 92, 1963β, 63, 1964α, 52, 1993, 27. Τζουβάρα-Σούλη 1979, 103. Ζήδρου 2008, 

138-139 και 143. Κατά τη διερεύνηση της υπόγειας αίθουσας, η άποψη αυτή δεν επιβεβαιώθηκε, αλλά 

ούτε και αποκλείστηκε: Δάκαρης 1975α, 149 και 1975β, 86. 
344 Δάκαρης 1963α, 92 και 1964α, 52. 
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εντός της λαξευμένης αίθουσας, τομής τετραγωνικής345. Τα τόξα είναι λαξευμένα με 

επιμέλεια, και κάθε θολίτης της μιας σειράς έχει το ίδιο πλάτος με το θολίτη της 

επόμενης σειράς, ώστε οι αρμοί των 15 τόξων να συστοιχούν, τονίζοντας το βάθος 

της αίθουσας346.   

Μέσα στις επιχώσεις που είχαν διεισδύσει από την υπέργεια αίθουσα 

βρέθηκαν πολλά όστρακα και οστά ζώων. Ένα σχεδόν ακέραιο πήλινο αγγείο 

βρέθηκε πάνω στο πεζούλι καμάρας της κρύπτης [Εικ. 97], ενώ επάνω στο δάπεδο 

εντοπίστηκε σκελετός ζώου, ίσως προβάτου347. Στην υπόγεια αίθουσα δεν 

εντοπίστηκαν ίχνη θύρας. Ο χώρος παραβιάστηκε τουλάχιστον δύο φορές, μια από 

τους μοναχούς της Μονής τον 18ο αιώνα και άλλη μια από Ιταλούς στρατιώτες το 

1917348. Σήμερα, η κρύπτη είναι επισκέψιμη μέσω σιδερένιας κλίμακας που 

βρίσκεται στο ΝΑ άκρο της. 

Έρευνες που διεξήχθησαν από δύο συνεργάτες του Εργαστηρίου Ηχητικής 

Αρχιτεκτονικής του ΑΠΘ απέδειξαν ότι η υπόγεια αίθουσα είχε εξαιρετική χαμηλή 

στάθμη θορύβου, που προσεγγίζει το μηδενικό επίπεδο θορύβου των σύγχρονων 

πειραματικών ανηχοϊκών θαλάμων. Οι συγγραφείς καταλήγουν στο συμπέρασμα ότι 

αυτό το επίτευγμα δεν θα μπορούσε να είχε κατασκευαστεί τυχαία349, αλλά αντίθετα 

θα πρέπει να υπηρετούσε κάποιο συγκεκριμένο σκοπό, που αναμφισβήτητα 

σχετίζεται με τη χρήση του αρχαιολογικού χώρου του Νεκρομαντείου συνολικά350. Η 

λειτουργία της αίθουσας θα μελετηθεί αναλυτικά στα παρακάτω κεφάλαια, 

λαμβάνοντας υπόψη και τα συγκεκριμένα ερευνητικά αποτελέσματα, που ήταν 

άγνωστα τόσο στον ανασκαφέα, όσο και σε όσους μελετητές αμφισβήτησαν την 

ταύτιση του κτιρίου με το Νεκρομαντείο351.  

 

 

                                                           
345 Το ότι συμπίπτει η διάμετρος του ημικυκλίου της καμάρας με το ύψος της κρύπτης μπορεί να 

αποτελέσει στοιχείο για την χρονολόγηση του κεντρικού ιερού στις αρχές της ελληνιστικής περιόδου: 

Δάκαρης 1975α, 149 και 1975β, 86. Ανάλογη ιδιαιτερότητα συναντά κανείς στους πρωιμότερους 

μακεδονικούς τάφους, σε αντιδιαστολή με τα μεταγενέστερα παραδείγματα, όπου η διάμετρος της 

κάμαρας είναι σαφώς μικρότερη. Βλ. Μακαρόνας 1955, 159, εικ. 5.   
346 Δάκαρης 1958β, 99, 1993, 14-16. Ζήδρου 2008, 143. Αγγέλη 2015β, 22-23. 
347 Θεωρείται ότι ο σκελετός ζώου και το αγγείο αποτέθηκαν εξαρχής, κατά την κατασκευή της 

αίθουσας, που έκτοτε παρέμεινε κλειστή και απροσπέλαστη μέχρι τον 18ο αιώνα και την παραβίαση 

της από τους μοναχούς: Δάκαρης 1975α, 146 και 1975β, 82-85.  
348 Δάκαρης 1964α, 44, 1964β, 51-52, 1975α, 146 και 1975β, 85. Ζήδρου 2008, 143. 
349 Ανάλογα συμπεράσματα έδωσαν και δύο παρόμοιες έρευνες: Paipetis, Polyzos, Agantiaris και 

Sellantos 2003, Paipetis 2010, 45-48, Βασιλαντωνόπουλος & Μουρτζόπουλος 2004. 
350 Ζαφράνας και Καραμπατζάκης 2009.  
351 Βλ. παρακάτω, σελ. 140-143. 
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4.3.7  Σύνοψη: η αρχιτεκτονική μορφή του οικοδομήματος  

 

Η ανέγερση του μνημειακού ελληνιστικού Νεκρομαντείου συνδέεται κατά πάσα 

πιθανότητα με τις πολιτικές εξελίξεις στην περιοχή, η οποία ανήκε κατά την 

αρχαιότητα στη Θεσπρωτία. Εκεί κατοικούσε ένα από τα πρώτα ελληνικά φύλα που 

εγκαταστάθηκε στην Ήπειρο, οι Θεσπρωτοί352. Η επικράτειά τους εκτείνονταν ως τον 

5ο αιώνα π.Χ. μέχρι τη Δωδώνη353. Μετά την κατάληψη της Δωδώνης από τους 

Μολοσσούς, οι Θεσπρωτοί συρρικνώθηκαν στα όρια περίπου του σημερινού νομού, 

από τον Αχέροντα ως τον Καλαμά354. Το Νεκρομαντείο του Αχέροντα παρέμεινε 

πλέον το μοναδικό σημαντικό ιερό στην επικράτεια των Θεσπρωτών.  

Το 342 π.Χ. η Ελέα υιοθέτησε στους νομισματικούς της τύπους σύμβολα που 

παραπέμπουν στη λατρεία του Άδη και της Περσεφόνης [Εικ. 62]355. Περί το 330 

π.Χ., τα ίδια σύμβολα υιοθετήθηκαν και για τις περιορισμένες κοπές του Κοινού των 

Θεσπρωτών σε χαλκό356. Έχει διατυπωθεί η άποψη ότι οι νομισματικές επιλογές της 

πόλης της Ελέας αντανακλούν το γεγονός ότι το Νεκρομαντείο περνά πλέον υπό τη 

σφαίρα επιρροής της συγκεκριμένης πόλης357, ενώ η επιβολή των ίδιων τύπων στα 

νομίσματα του Κοινού φανερώνει την προνομιακή θέση που είχε η πόλη στη 

Θεσπρωτία358, μετά την απόσχιση της Κασσώπης, στα τέλη του 5ου ή στις αρχές του 

4ου αιώνα π.Χ.359 και πριν τη μεταφορά της έδρας του Κοινού στα Γίτανα, γύρω στο 

325 π.Χ.360. Κυρίως όμως, σηματοδοτούν την ανάδειξη του Νεκρομαντείου στο 

σημαντικότερο ιερό της Θεσπρωτίας361. Η ίδια περίοδο συμπίπτει σε γενικές γραμμές 

με την ισοπέδωση του λόφου του Μεσοποτάμου και με την ανέγερση του αρχικού 

συγκροτήματος. Δεν είναι γνωστό αν η απόφαση οφείλεται στην πόλη της Ελέας, στο 

                                                           
352 Dakaris 1971, 25-31. Δάκαρης 1993, 6. Κατσαδήμα 1997, 19. Βασιλειάδης, Τζωρτζάτου, 

Χριστοδούλου και Φάτσιος 2010, 148-151. Lazari και Kanta-Kitsou 2010, 34-36. Τζουβάρα-Σούλη 

2013, 1. Το έθνος των Θεσπρωτών χωρίζονταν σε πολλά μικρότερα φύλα: Δάκαρης 1972, 86-89.  
353 Δάκαρης 1957, 95-97. Βασιλειάδης, Τζωρτζάτου, Χριστοδούλου και Φάτσιος 2010, 148.  
354 Δάκαρης 1972, 1-7. Βασιλειάδης, Τζωρτζάτου, Χριστοδούλου και Φάτσιος 2010, 148. Lazari και 

Kanta-Kitsou 2010, 35. 
355 Franke 1961, 40-50, 300-307 και πίν. 3-4. Δάκαρης 1972, 116-117. Τζουβάρα-Σούλη 1979, 104, 

εικ. 39. Κάντα-Κίτσου 2009, 40-41. Βασιλειάδης, Τζωρτζάτου, Χριστοδούλου και Φάτσιος 2010, 150. 

Lazari και Kanta-Kitsou 2010, 36. Οι αρχικοί τύποι (360 π.Χ.) εμπνέονταν από την κορινθιακή 

νομισματοκοπεία (Πήγασος και τρίαινα).  
356 Franke 1961, 50-51. Dakaris 1972, 35-37, 117. Lazari και Kanta-Kitsou 2010, 37. 
357 Σακελλαρίου 1997, 61-62. Lazari και Kanta-Kitsou 2010, 36. 
358 Κάντα-Κίτσου 2009, 40-41. Βασιλειάδης, Τζωρτζάτου, Χριστοδούλου και Φάτσιος 2010, 150.  
359 Βασιλειάδης, Τζωρτζάτου, Χριστοδούλου και Φάτσιος 2010, 150. Αγγέλη 2015δ, 13. Για το Κοινό 

των Θεσπρωτών, βλ. Δάκαρης 1972, 81-89.  
360 Βασιλειάδης, Τζωρτζάτου, Χριστοδούλου και Φάτσιος 2010, 150. Κάντα-Κίτσου 2009, 41.  
361 Τζουβάρα-Σούλη 1979, 109.  
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Κοινό των Θεσπρωτών, στη Συμμαχία των Ηπειρωτών, που προέκυψε μετά το 323 

π.Χ. από την ένωση των Θεσπρωτών με τους Μολοσσούς362 ή στο ιερατείο του 

Νεκρομαντείου, που δρούσε ανεξάρτητα.   

Η αναπαράσταση του ελληνιστικού συγκροτήματος στην αρχική του φάση 

(τέλη 4ου- αρχές 3ου αιώνα π.Χ.) που προτείνει ο ανασκαφέας, θυμίζει τον 

ελληνιστικό, ανατολικής καταγωγής, τύπο του μαυσωλείου με την υπόγεια αίθουσα -

δηλαδή τον χώρο του τάφου ή την κρύπτη- και το υπέργειο μνημείο (Ηρώο Μιλήτου, 

Μνημείο Πριήνης), με πυραμιδωτή στέγη363. Σε αυτή την αρχιτεκτονική μορφή 

προστέθηκαν βοηθητικοί χώροι για την αποθήκευση των προσφορών και ο 

λαβύρινθος, ο οποίος υπέβαλλε την ιδέα της περιπλάνησης των ψυχών στο έρεβος 

του Κάτω Κόσμου364. Η όλη κατασκευή του, με την πυραμιδωτή στέγη, την 

επιμελημένη πολυγωνική τοιχοδομία, τις σιδερόφρακτες πύλες, την εσωτερική 

διαίρεση με διαδρόμους και την υπόγεια κρύπτη-σπηλιά, ήταν προσαρμοσμένη στη 

χθόνια λατρεία και τις τελετουργίες και υπέβαλλε τη ζοφερή ιδέα του Κάτω Κόσμου 

[Εικ. 43]. Αίσθηση προκαλεί η απουσία ανθεμωτών ηγεμόνων καλυπτήρων, γεγονός 

που ερμηνεύθηκε ως συνειδητή απόφαση να μην υπάρξει κανένας πλαστικός 

διάκοσμος που θα φαίδρυνε τη σκυθρωπή όψη του πυραμιδωτού ιερού365. Η 

προσθήκη της αυλής στα δυτικά, αλλά και των άλλων βοηθητικών χώρων, κατά τη 

δεύτερη οικοδομική φάση (ύστερος 3ος/πρώιμος 2ος αιώνας π.Χ.) δεν αλλοίωσε το 

χαρακτήρα του κτιρίου.  

Υπάρχει μια συνειδητή απόπειρα τριμερούς διάρθρωσης του χώρου, πού 

επαναλαμβάνεται σε όλη την έκταση του ανατολικού συγκροτήματος και κατά τη 

διάρκεια όλης της πορείας που ακολουθούσε ο επισκέπτης, η οποία σχεδόν πάντοτε 

ήταν με κατεύθυνση προς τα δεξιά366. Συγκεκριμένα, το κυρίως ιερό αποτελείται από 

το κεντρικό οικοδόμημα, το οποίο διαιρείται σε τρία ισομεγέθη κλίτη. Το κεντρικό 

κλίτος έχει τρεις θύρες. Τα δύο πλάγια κλίτη, που το καθένα περιλαμβάνει από τρεις 

θύρες, διαιρούνται με τη σειρά τους σε τρία δωμάτια ίδιων διαστάσεων (Ι, Λ1, Λ και 

Κ, Μ1, Μ, αντίστοιχα). Το κεντρικό οικοδόμημα πλαισιώνεται από τρεις 

περιμετρικούς διαδρόμους, το βόρειο, τον ανατολικό και το νότιο, οι οποίοι οδηγούν 

διαδοχικά σε αυτό. Ο βόρειος διάδρομος έχει τρεις τοξωτές πύλες (ΡΣ, ΟΕ, Ζ) και 

                                                           
362 Σακελλαρίου 1997, 62. Λιάμπη 2009, 12-13. Lazari και Kanta-Kitsou 2010, 36.  
363 Για την αρχιτεκτονική των ελληνιστικών Μαυσωλείων, βλ. συνοπτικά Lauter 2016, 192-193.  
364 Δάκαρης 1960β, 109-110. 
365 Δάκαρης 1961α, 110. 
366 Δάκαρης 1958β, 99. Ζήδρου 2008, 143. 
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τρία δωμάτια στη βόρεια πλευρά του (ε, ζ, η), που έχουν στο σύνολο τους τρεις 

εισόδους. Ο νότιος διάδρομος έχει τρεις ενδιάμεσους τοίχους που σχηματίζουν το 

λαβύρινθο και τρεις τοξωτές σιδερόφρακτες πύλες (β, γ, δ)367. Μοναδική εξαίρεση 

αποτελεί ο ανατολικός διάδρομος, ο οποίος περιλαμβάνει δύο θύρες (θ, α) ή τέσσερις 

αν συνυπολογίσουμε και τις θύρες Ζ και β. Σύμφωνα με τον Σωτήρη Δάκαρη, η 

τριμερής οργάνωση του χώρου υποβάλλεται από το τελετουργικό που λάμβανε χώρα 

στο Νεκρομαντείο και τα στάδια προετοιμασίας των επισκεπτών368. 

Μια εντελώς διαφορετική ανασύσταση της αρχιτεκτονικής και της χρήσης του 

χώρου προτάθηκε από τον Dietwulf Baatz369. Σύμφωνα με την υπόθεση αυτή, το 

κεντρικό κτίριο ήταν μια οχυρή αριστοκρατική κατοικία με πύργο (“Turmegehoft”), 

που κτίστηκε μαζί με ένα τμήμα του νοτίου διαδρόμου (από τις πύλες δ ως γ) κατά 

τον ύστερο 4ο ή πρώιμο 3ο αιώνα π.Χ. [Εικ. 44]. Οι ισχυροί πολυγωνικοί τοίχοι 

θεωρείται ότι στήριζαν δύο τουλάχιστον ορόφους, με ανωδομή από πλίνθους και 

ξύλο. Η δεύτερη οικοδομική φάση ανήκει στην ίδια περίπου περίοδο, με την 

προσθήκη της πύλης δ στο νότιο διάδρομο. Οι πλευρικοί διάδρομοι, στα βόρεια και 

στα ανατολικά, που ερμηνεύονται ως αποθηκευτικοί χώροι, προστέθηκαν σε τρίτη 

φάση, που χρονολογείται πάντως πριν από τα μέσα του 3ου αιώνα π.Χ. Σε ότι αφορά 

την προσθήκη του δυτικού συγκροτήματος, τα συμπεράσματα του Γερμανού 

μελετητή ταυτίζονται με αυτά του Σωτήρη Δάκαρη.  

Η χρονολόγηση του Baatz βασίζεται στην πεποίθηση ότι η πύλη γ (μεσαία) 

έχει διαμορφωθεί αρχικά ως εξωτερική πύλη του συγκροτήματος και η πύλη β 

αποτελεί μεταγενέστερη προσθήκη370. Επιπλέον, ο M. Suha παρατήρησε ότι η 

θεμελίωση του ανατολικού διαδρόμου έχει διαμορφωθεί με ένα διαφορετικό σύστημα 

δόμησης από ότι στο κεντρικό κτίριο371. Πάντως, οι τρεις υποτιθέμενες φάσεις 

οικοδόμησης του κεντρικού συγκροτήματος είναι περίπου σύγχρονες, 

χρονολογούμενες γύρω στο 300 π.Χ., επομένως είναι άγνωστο αν οι όποιες 

προσθήκες έγιναν μετά από μεγάλο διάστημα λειτουργίας του κτιρίου ή αν αποτελούν 

διαδοχικά στάδια οικοδόμησης ενός ενιαία σχεδιασμένου συγκροτήματος. Η υπόθεση 

                                                           
367 Δάκαρης 1961α, 108 και 111, 1961β 124, 1993, 29. 
368 Δάκαρης 1993, 29. Βλ. επίσης Ζήδρου 2008, 143. Βλ. παρακάτω, σελ. 128-130.  
369 Baatz 1999.  
370 Baatz 1999, 151-152. 
371 Suha 2007, 72-73.  
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του Baatz σχετικά με τη χρήση του κτιρίου, την οποία ασπάζονται αρκετοί μελετητές, 

εξετάζεται διεξοδικά σε επόμενο κεφάλαιο372.  

Η χρήση του οικοδομήματος δεν είχε διάρκεια μεγαλύτερη από δύο αιώνες, 

καθώς καταστράφηκε κατά τη διάρκεια της ρωμαϊκής κατάκτησης της Ηπείρου 

(168/167 π.Χ.)373. Είναι ευρέως αποδεκτό ότι το συγκρότημα πυρπολήθηκε από τους 

Ρωμαίους το 168/7 π.Χ. όταν, για τιμωρία των Ηπειρωτών που συμμάχησαν με τον 

βασιλιά της Μακεδονίας Περσέα εναντίον τους, κατέστρεψαν 70 πόλεις της 

Ηπείρου374. Η άποψη ότι η Θεσπρωτία, ως σύμμαχος των Ρωμαίων κατά τον Γ΄ 

Μακεδονικό πόλεμο, δεν υπέστη την τύχη των άλλων Ηπειρωτικών φύλων, δεν 

φαίνεται πιθανή, δεδομένου μάλιστα ότι και τα τείχη της γειτονικής Πανδοσίας, αλλά 

και της Κασσώπης φέρουν επισκευές και προσθήκες των ρωμαϊκών χρόνων375.  

Η συγκεκριμένη υπόθεση για το τέλος της χρήσης του χώρου είναι η πιο 

πιθανή. Η περίπτωση η πυρκαγιά να είναι ατύχημα σε καιρό ειρήνης άσχετο με τη 

ρωμαϊκή εισβολή προσκρούει στη διαπίστωση ότι δεν έγιναν προσπάθειες 

ανοικοδόμησης του χώρου μετά την καταστροφή του. Μπορούν να προταθούν τρία 

διαφορετικά σενάρια για την καταστροφή του χώρου: είτε οι Ρωμαίοι κατέλαβαν το 

ιερό και το πυρπόλησαν, είτε η πυρκαγιά ξέσπασε κατά τη διάρκεια της πολιορκίας, 

πιθανόν από κάποιο φλεγόμενο βλήμα, είτε τέλος οι αμυνόμενοι εγκατέλειψαν 

συντεταγμένα το χώρο, πριν καν γίνει μάχη και αφού τον πυρπόλησαν, για να μην 

πέσουν στα χέρια των Ρωμαίων οι άφθονες προμήθειες. Πιο πιθανή φαίνεται η τρίτη 

λύση, που ταιριάζει με την τακτική της καμένης γης που ακολουθούν διαχρονικά οι 

στρατοί που υποχωρούν και επιπλέον εξηγεί την απουσία πολύτιμων αντικειμένων, 

αγαλμάτων και άλλων λατρευτικών αντικειμένων αξίας από το χώρο. Αν ίσχυε το 

πρώτο σενάριο, οι Ρωμαίοι σίγουρα θα είχαν αφαιρέσει τα τρόφιμα, τα εργαλεία και 

τα όπλα από το χώρο πριν την πυρπόλησή του, καθώς θα αποτελούσαν πολύτιμη 

λεία, απαραίτητη για τη συνέχιση μιας εκστρατείας σε ξένα και εχθρικά εδάφη. Αν 

ίσχυε το δεύτερο σενάριο, να πυρπολήθηκε δηλαδή ο χώρος κατά τη διάρκεια της 

μάχης, τότε θα περίμενε κανείς να βρεθούν στο χώρο που σφραγίστηκε με την 

                                                           
372 Βλ. παρακάτω, σελ. 164-167.  
373 Δάκαρης 1964α, 51-52, 1976α, 147, 1976β, 83.  
374 Δάκαρης 1970, 19, 1972, 180. Cabanes 1976, 295-296. Τζουβάρα-Σούλη 1979, 103. Baatz 1999, 

153. Ζήδρου 2008, 140. Φάκλαρη 2009, 119. Αγγέλη 2015β, 24. Για την ρωμαϊκή εισβολή, βλ. κυρίως 

Cabanes 1976, 297-307. Πβλπ. Λιάμπη 2009, 22 και Bowden 2009, 167.  
375 Δάκαρης 1961β, 125. Δάκαρης 1972, 128-129. Βλ. επίσης Αγγέλη 2015δ, 18 (τείχη Κασσώπης). 

Την άποψη ότι οι Ρωμαίοι δεν κατέστρεψαν θεσπρωτικές θέσεις διατύπωσε ο ο Hammond (1967, 687-

688). 
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κατάρρευση του ορόφου βλήματα από καταπέλτες, σφεντόνες και τόξα, που θα είχαν 

εκσφενδονίσει οι επιτιθέμενοι, και άλλα στοιχεία που να πιστοποιούν τη βίαιη 

καταστροφή.  

 

4.4 Χρήσεις του χώρου μετά την καταστροφή του 167 π.Χ.  

 

Τον 1ο αιώνα π.Χ. το δυτικό συγκρότημα κατοικήθηκε ξανά από τους ρωμαίους 

άποικους που εγκαταστάθηκαν στην πεδιάδα του Αχέροντα376. Συγκεκριμένα, στο 

χώρο της αυλής, νότια του δωματίου κ εντοπίστηκαν δύο  δωμάτια, ξ και ο, των 

οποίων οι τοίχοι έχουν κατασκευαστεί με μικρούς αργούς λίθους. Τα δωμάτια αυτά 

είναι ορθογώνια και έχουν πλάτος 3.30μ. και 3.10μ. αντίστοιχα377. Νότια των 

δωματίων ξ και ο, βρέθηκε ένα ακόμη χώρισμα, που σχηματίζει το δωμάτιο ο1, με 

ανωδομή επίσης από αργούς λίθους [Εικ. 13]. Εξαιτίας της διαφορετική τοιχοποιίας 

τους, αλλά και των ευρημάτων (έντυπες σφραγίδες σε κεράμους στέγης και πώματα 

πυξίδων με λατινικές επιγραφές και ονόματα)378, τα δωμάτια αυτά χρονολογήθηκαν 

στον 1ο αιώνα π.Χ., την περίοδο της ρωμαϊκής κυριαρχίας στην Ήπειρο379.  

Οι περισσότεροι ερευνητές θεωρούν τη συγκεκριμένη φάση κατοίκησης 

άσχετη με την όποια λειτουργία του κτιρίου κατά την ελληνιστική περίοδο380. 

Μάλιστα, έχει διατυπωθεί η άποψη ότι ο χώρος επαναχρησιμοποιήθηκε ως εμπορικός 

σταθμός ανάπαυσης και αλλαγής ιπποζυγίων για τους ταξιδιώτες που ακολουθούσαν 

το δρομολόγιο μεταξύ του Γλυκύ Λιμένα (Glicis Limen) και της Νικόπολης, όπως 

αναφέρεται στην Tabula Peutingeriana381. Άλλες ενδείξεις παρουσίας πληθυσμών 

κατά τη ρωμαϊκή περίοδο εντοπίζονται στις νότιες παρυφές του λόφου, στη θέση 

                                                           
376 Δάκαρης 1963α, 91-2, 1963β, 62, 1964β, 51, 1976α, 147, 1976β, 83. Ζήδρου 2008, 148-49. 

Φάκλαρη 2009, 116. Οι κάτοικοι αυτοί προφανώς σχετίζονται με τη ρωμαϊκή αποικία της Φωτικής: 

Σαμσάρης 1994, 28.   
377 Δάκαρης 1963α, 90 και 1963β, 59. 
378 Βλαχοπούλου-Οικονόμου 1979, 292-294. Σαμσάρης 1994, 64 και 137-138, αρ. 26-31: αναφέρονται 

τα ονόματα ΟΥΙΟΣ, COS (Cosinius ή Cosonius), P.CUR και P. CURT (Poplius Curtius ή Poplius 

Curtilius), IRCULO, LATINI (L. Atinius). 
379 Δάκαρης 1963α, 90-91, 1993, 27. Τζουβάρα-Σούλη 2013, 1. Αγγέλη 2015β, 24. 
380 Δάκαρης 1963α, 91 και 1963β, 61. Ο Σαμσάρης (1994, 69 και 106) θεωρεί ότι η εγκατάσταση 

σχετίζεται με τη συνέχιση της λατρείας στο Νεκρομαντείο. Αυτό όμως δεν επιβεβαιώνεται από τα 

ευρήματα στο χώρο του κυρίως ιερού, αλλά και από το γεγονός ότι ο Παυσανίας (9.30.6) αναφέρεται 

στο μαντείο σε παρελθόντα χρόνο, κατά τα μέσα του 2ου αιώνα μ.Χ. Όπως παρατηρεί ο Bremmer 

(2002, 74) ο εξανδραποδισμός 150.000 Ηπειρωτών από τους Ρωμαίους το 167 π.Χ. προφανώς οδήγησε 

στην οριστική εγκατάλειψη της λατρείας.  
381 Κωνσταντάκη 2015β, 75. Για τη ρωμαϊκή οδό Γλυκύ Λιμένα – Νικόπολης – Βουθρωτού, βλ. 

Σαμσάρης 1994, 50-51 και 103-104.  
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Ντερέσκο, όπου έχουν ανασκαφεί ταφές του 2ου αιώνα μ.Χ.382. Τέλος, λίγο 

βορειότερα του λόφου του Μεσοποτάμου εντοπίστηκαν σχετικά πρόσφατα δύο 

κεραμικοί κλίβανοι, που ανάγονται πιθανόν στην αυτοκρατορική περίοδο383.   

To συγκρότημα εγκαταλείφθηκε εκ νέου κατά την ύστερη ρωμαϊκή περίοδο 

(4ος-6ος αιώνας μ.Χ.). Ο ανασκαφέας αποδίδει την καταστροφή των δωματίων της 

αυλής στη δράση των Χριστιανών, χωρίς όμως να παρέχει κάποια περαιτέρω 

πληροφορία ή εξήγηση384. Η επόμενη φάση χρήσης του χώρου ανάγεται στον 18ο 

αιώνα, όταν στα ερείπια του ελληνιστικού οικοδομήματος κτίστηκε η Μονή του 

Αγίου Ιωάννη του Προδρόμου Λυκούρεσης (ή Μονή Θάνεζας), που ήταν σιναϊτικό 

μετόχι385 [Εικ. εξωφύλλου, 2, 7, 18, 21-22]. Το καθολικό της Μονής (διαστάσεων 

13.30Χ6μ.), ανήκει στον τύπο του απλού μονόχωρου ξυλόστεγου ναού386 και 

διατηρεί στο εσωτερικό του τοιχογραφία του 18ου αιώνα, με κάποιες μεταγενέστερες 

προσθήκες387. Η εκκλησία καλύπτει το βόρειο-ανατολικό δωμάτιο του κυρίως ιερού 

της ελληνιστικής περιόδου, καθώς και τα 2/3 της βόρειας πλευράς του κεντρικού 

κλίτους, ενώ τα ερειπωμένα κελιά της Μονής, που κατεδαφίστηκαν το 1958, 

βρίσκονταν πάνω στο βόρειο διάδρομο. Μία οχυρή οθωμανική κατοικία (κούλια), 

ενός τύπου συνηθισμένου στην Ήπειρο, οικοδομήθηκε στις αρχές του 19ου αιώνα στο 

νότιο τμήμα της ανατολικής πλευράς της αυλής, αλλά είχε ήδη ερειπωθεί στις αρχές 

του 20ου αιώνα388 [Εικ. εξωφύλλου, 2, 7].   

Η χρήση του χώρου συνεχίστηκε ως το 1958, με τη Μονή να λειτουργεί ως 

κοιμητηριακός ναός που εξυπηρετούσε το νεκροταφείο του χωριού Μεσοπόταμος389. 

Το σύγχρονο νεκροταφείο κάλυπτε το κεντρικό οικοδόμημα και τον ανατολικό 

διάδρομο και χρειάστηκε να μεταφερθεί για την ολοκλήρωση της ανασκαφή του 

χώρου390.  

 

 

                                                           
382 Δάκαρης 1958α, 112, 1972, 199. Σαμσάρης 1994, 106. Κωνσταντάκη 2015β, 75.  
383 Κοντογιάννη 2001-2004, 91-92, σχέδιο 51 (ανασκαφή του ενός από τους δύο κλιβάνους).  
384 Δάκαρης 1963α, 91 και 1963β, 61. 
385 Δάκαρης 1958β, 98. Αγγέλη 2015β, 21. Για τη Μονή, βλ. κυρίως Κωνσταντάκη 2015α, 34-37.  
386 Δάκαρης 1960α, 115, 1990α, 165, 1990β, 74. Ζήδρου 2008, 141. Αγγέλη 2015α, 6.  
387 Δάκαρης 1958α, 107. Κατά τις εργασίες ανασκαφής, το Καθολικό συντηρήθηκε και η θεμελίωση 

του, η οποία έβαινε επί των επιχώσεων του ελληνιστικού κτίσματος, σε ύψος 3μ., υποστυλώθηκε ώστε 

να καταστεί εφικτή η ανασκαφική έρευνα της βόρειο-ανατολικής πλευράς του κεντρικού 

οικοδομήματος: Δάκαρης 1964α, 44. Σήμερα δεν είναι επισκέψιμο, καθώς η στέγη του έχει εν μέρει 

καταρρεύσει.  
388 Κωνσταντάκη 2015α, 38-40.  
389 Δάκαρης 1958β, 98, 1960α, 115. Κωνσταντάκη 2015α, 37.  
390 Δάκαρης 1958β, 98, 1960α, 115. 
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Κεφάλαιο 5 

 Τα κινητά ευρήματα 

 

5.1. Εισαγωγή  

 

Τα κινητά ευρήματα που αποκαλύφθηκαν κατά τις ανασκαφές του Νεκρομαντείου 

φυλάσσονται στο Αρχαιολογικό Μουσείο των Ιωαννίνων391, με εξαίρεση όσα 

διατηρούνται κατά χώρα στον αρχαιολογικό χώρο του Μεσοποτάμου αλλά και τα 

αντικείμενα που βρέθηκαν κατά τη διάρκεια των αναστηλωτικών εργασιών της 

περιόδου 2011-2015, τα οποία βρίσκονται στις αποθήκες του Αρχαιολογικού 

Μουσείου Νικοπόλεως392. Δεν υπάρχει πλήρης κατάλογος των ευρημάτων, τα οποία 

θα πρέπει να ανέρχονται σε αρκετές εκατοντάδες, αν όχι χιλιάδες. Συστηματικές 

μελέτες έχουν γίνει μόνο για τις ενεπίγραφες λαβές αμφορέων393, τις αγνύθες394, τους 

χάλκινους τροχούς και επίσχεστρα395, και ως ένα βαθμό, για την κεραμική και τους 

λύχνους396. Πολλά αντικείμενα που εκτίθενται στην ειδικά διαμορφωμένη προθήκη 

του Μουσείου Ιωαννίνων, η οποία είναι αφιερωμένη στο συγκεκριμένο αρχαιολογικό 

χώρο, μελετήθηκαν κατά τη διάρκεια επίσκεψης τον Οκτώβριο του 2017. Κάποια 

ιδιαίτερης σημασίας ευρήματα (ειδώλια, ρυτά, μεταλλικά αντικείμενα) έχουν 

απεικονιστεί σε διάφορες δημοσιεύσεις του Σ. Δάκαρη και άλλων μελετητών, ενώ 

ένας μικρός αριθμός αντικειμένων που δεν εκτίθενται σήμερα, έχουν περιγραφεί στον 

παλαιότερο αρχαιολογικό οδηγό του Μουσείου Ιωαννίνων397.  

 

5.2. Η διασπορά των ευρημάτων στον αρχαιολογικό χώρο: συνοπτική παρουσίαση 

 

Στην ενότητα αυτή παρουσιάζεται συνοπτικά η κατανομή των κινητών ευρημάτων 

στο χώρο398, ακολουθώντας την περιγραφή του συγκροτήματος, όπως εξετάστηκε στο 

4ο κεφάλαιο. 

 

                                                           
391 Βοκοτοπούλου 1973. Φάκλαρη 2008.  
392 Σταματοπούλου, Λάμπας και Χρηστίδης 2015, 66-68.  
393 Βλαχοπούλου-Οικονόμου 1979. 
394 Τζουβάρα-Σούλη 1983.  
395 Δάκαρης 1964α, 46, 1964β, 60-62. Baatz 1979, 1982, 1999.   
396 Γραβάνη 1988-1989.  
397 Βοκοτοπούλου 1973.  
398 Με κάποιες εξαιρέσεις, αναφέρονται μόνο τα ευρήματα που χρονολογούνται πριν την καταστροφή 

του χώρου το 167 π.Χ. Για τα μεταγενέστερα ευρήματα, βλ. παραπάνω, σελ. 72, σημ. 378-379.  
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Αποθέτης στα ΝΔ του ιερού: πάνω από 20 ειδώλια 7ου-5ου αιώνα π.Χ. και όστρακα 

διακοσμημένων επείσακτων αγγείων399. 

Λόφος, περιβάλλον χώρος του συγκροτήματος: όστρακα ιστορικών χρόνων 

κυρίως400. 

Αυλή: προϊστορικά όστρακα και ταφές401. 

Δωμάτιο κ: χάλκινο νόμισμα Αμβρακίας (237-168 π.Χ.) στη ΒΔ θεμελίωση, 

πυραμιδόσχημη αγνύθα402. 

Δωμάτια λ1, λ2, μ, ν: πίθοι και οξυπύθμενοι αμφορείς, όστρακα μικρότερων αγγείων, 

λύχνοι, αγνύθες, οστά ζώων, θαλάσσια όστρεα403. 

Αίθουσα π: άγνωστος αριθμός αγνύθων, θραυσμένοι πίθοι και αγγεία, ενσφράγιστες 

λαβές οξυπύθμενων αμφορέων από τη Ρόδο, την Κνίδο και την Έφεσο404, οστά ζώων, 

αστράγαλοι, θαλάσσια όστρεα, κοχύλια, θαλάσσια βότσαλα, άνθρακες, πήλινα 

υποστατά405.  

Βόρειος διάδρομος: οπτόπλινθοι, ήλοι, κεραμίδια και θραύσματα σπασμένων αγγείων 

στο δάπεδο406. Δίπλα στην πύλη Ζ, εκατέρωθεν, πήλινο λουτήριο και λιθοσωρός. 

Δωμάτιο ε: θαλάσσια όστρεα, οστά χοίρων, 28 αγνύθες, θαλάσσια βότσαλα. 

Δωμάτιο ζ: θαλάσσια όστρεα, εννέα αγνύθες, αποτρόπαιοι λίθοι, πολυάριθμοι 

αλείαντοι αστράγαλοι προβάτων, θαλάσσια βότσαλα. 

Δωμάτιο η: οστά διάφορων ζώων, επτά αγνύθες. 

Δωμάτια ε-ζ-η: φιάλες απλές ή γραπτές, φιαλίδια, λεκάνες άβαφες ή γραπτές, 

ορισμένες με προχοή, λήκυθοι, ασκοί, πυξίδες, κάνθαροι, μυροδοχεία, λύχνοι με 

έντυπο μονόγραμμα ΑΥ, αμφορίσκοι με οξύ πυθμένα, πλαστικό αγγείο σε σχήμα 

κριού (ρυτό), μικρές κυκλικές βάσεις, υδρίες, περίαπτα από πηλό και ένα οστέινο, 

μυλόλιθοι, 10 χάλκινα και ένα αργυρό νόμισμα, τρία πήλινα ανάγλυφα προσωπεία, 

οξυπύθμενοι αμφορείς και θραυσμένοι λίθοι407, απανθρακωμένοι καρποί, άνθρακες 

και τέφρα.   

                                                           
399 Δάκαρης 1958β, 98-99.  
400 Wiseman 1998, 18.  
401 Βλ. παραπάνω, σελ. 48-49.   
402 Δάκαρης 1963α, 91 και 1963β, 62. Τζουβάρα-Σούλη 1983, 42-43. 
403 Δάκαρης 1963α, 91, 1963β, 61-62.  
404 Βλ. παρακάτω, σελ. 85-88.  
405 Δάκαρης 1964β, 53, 1975α, 149, 1975β, 88.  
406 Δάκαρης 1961β, 119-120.  
407 Δάκαρης 1961α, 112-114, 1961β, 120-122.  
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Δωμάτιο θ: τμήματα πίθων και οξυπύθμενων αμφορέων, μερικά οστά ζώων και λίγοι 

απανθρακωμένοι κύαμοι408. 

Εσωτερικός ανατολικός διάδρομος ΖαΘ: δύο βάσεις πίθων απέναντι από την πύλη Ζ, 

έμπυρες θυσίες με οστά προβάτου, χοίρου, μόσχου, τέφρα και άνθρακες. Όστρεα, 

θαλάσσια ή ποτάμια βότσαλα. Θραυσμένα αγγεία και σιδερένιες εφηλίδες από τη 

θύρα. Νοτιότερα, ζεύγος μυλόλιθων και λίθινη λεκάνη ορθογώνιου σχήματος409.  

Νότιος διάδρομος: ήλοι, λύχνος, θραυσμένες δίωτες λεκάνες του 3ου/2ου αιώνα π.Χ. 

και άλλα ανοικτά αγγεία (στο βάθος του διαδρόμου)410.  

Κεντρική αίθουσα: στο μπροστινό μέρος του δαπέδου λιθοσωρός, παχύ στρώμα 

οστράκων κυρίως στενόλαιμων αγγείων (δεν βρέθηκαν καθόλου λεκάνες του τύπου 

που αφθονεί στο νότιο διάδρομο)411. Στην έβδομη σειρά των πώρινων πλακών του 

δαπέδου, λίγοι ορθογωνικοί μυλόλιθοι. Στην όγδοη σειρά, κοντά στη δυτική θύρα, 

πήλινος λέβητας. Στην 11η και τη 12η σειρά, κοντά στο δυτικό τοίχο, τέσσερις 

πυθμένες μολύβδινων αγγείων (οι οποίοι διατηρούνται κατά χώρα), δύο λαβές 

ενσφράγιστων ροδιακών αμφορέων, 20 χάλκινοι κρίκοι με την επιγραφή ΛΥΚΩΤΑ. 

Σε επαφή με το βόρειο τοίχο, μεγάλος χάλκινος λέβητας. Πριν την κλίμακα στα 

δεξιά, σωρός από θρυμματισμένα σιδερένια ελάσματα (14 χυτοί τροχοί, τέσσερα 

επίσχεστρα)412. Σε φυσική οπή κοντά στο δυτικό τοίχο, υπολείμματα τροφής (οκτώ 

όστρεα, ένα κόκαλο σουπιάς και δύο οστά ζώου)413.  

Δωμάτιο Κ: οκτώ μεγάλοι πίθοι (όλοι σχεδόν επισκευασμένοι κατά την αρχαιότητα 

με μολύβδινους συνδέσμους) και τρεις μικρότεροι που περιείχαν απανθρακωμένους 

καρπούς (σιτάρι, κυρίως κουκιά [πίθοι Κ8 και Κ9], ρόβι, λάθυρο δύο ειδών) και 

υγρές προσφορές. Στη ΒΔ γωνία στοιβαγμένα περίπου 100 αγγεία, κυρίως οινοχόες, 

αμφορείς και υδρίες, μεγάλος σκύφος με διακόσμηση Δυτικής Κλιτύος και τρεις 

ανάγλυφες προτομές ως βάση, πολλά σιδερένια εργαλεία, αμφικέφαλες εφηλίδες, 

αργυρό κέρας ελαφιού, αρύταινα (προφανώς μεταλλική) με λαβή σε σχήμα κύκνου, 

22 σιδερένιες πλίνθοι414. Στη γωνία, κοντά στον πίθο Κ9, βρέθηκε άβαφη πρόχους με 

                                                           
408 Δάκαρης 1961β, 122-123.  
409 Δάκαρης 1960β, 107. 
410 Δάκαρης 1958β, 98, 1960α, 122. 
411 Δάκαρης 1960α, 118 και 123, 1960β, 103-104.  
412 Δάκαρης 1960α, 59-60.  
413 Δάκαρης 1960β, 104.  
414 Δάκαρης 1964α, 49, 1964β, 56-57.  
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στρεπτή λαβή, δύο σιδερένια κλειδιά, κλείθρα, άβαφα όστρακα και δύο μελαμβαφή, 

τμήμα κορινθιακού κυπέλλου της πρώιμης αρχαϊκής περιόδου415.  

Δωμάτιο Λ: βάσεις επτά μεγάλων πίθων που περιείχαν απανθρακωμένους καρπούς 

(σιτάρι και μάλλον αλεύρι), μελανή κονιορτοποιημένη ύλη416, δύο προτομές 

Περσεφόνης417, πήλινο πόδι τρίποδα με ανάγλυφη διακόσμηση418. 

Δωμάτιο Λ1: σιδερένια εργαλεία, αμφικέφαλοι ήλοι, ασπιδίσκοι, αιχμές δοράτων και 

βελών, χαλινάρια ίππων, μυλόπετρες, κωδωνόσχημοι μύλοι από τραχύ λευκό λίθο, 

κλείδες, λύχνοι, πολλά αγγεία με διακόσμηση Δυτικής Κλιτύος419. Κοντά στη 

μεσόθυρα προς το δωμάτιο Λ, δύο μεγάλοι ποτάμιοι λίθοι, πιθανόν ακονόπετρες, ενώ 

στο κέντρο του δωματίου βρέθηκε σωρός απανθρακωμένων κουκιών και 

κριθαριού420. 

Δωμάτιο Ι: σιδερένια εργαλεία, αγγεία, δέκα μεγάλοι πίθοι (των οποίων το άνω 

τμήμα ήταν κατεστραμμένο) και τρεις μικρότεροι που περιείχαν απανθρακωμένους 

καρπούς (κουκιά, σιτάρι, πιθανόν κάνναβη421 και άλλοι αταύτιστοι καρποί422) και 

θειάφι. Ένας πίθος περιείχε σιδερένιες εφηλίδες και μυροδοχείο, ένας άλλος 

γυψολιθικές πλάκες και μυροδοχεία. Μπροστά στον πρώτο πίθο βρέθηκαν 49 

αγνύθες. Στο δάπεδο βρέθηκαν επίσης προϊστορικά όστρακα423 και σωρός από 

απανθρακωμένα κουκιά424, πώματα αμφορέων που κεραμοποιήθηκαν από τη φωτιά 

και φέρουν σφράγισμα με τα στοιχεία ΣωΣ ή ΜωΜ σε σχήμα σταυρού425. 

Δωμάτιο Μ: οκτώ μεγάλοι πίθοι που εδράζονταν σε τεχνητές κοιλότητες στο δάπεδο, 

και καλύπτονταν με κουρασάνι ή με μολύβδινο έλασμα, μικρότερα αγγεία, κυρίως 

αμφορείς (ένας με τα αρχικά ΛΥΣ426) και ένα σιδερένιο τριποδικό πύραυνο427. Ένας 

πίθος περιείχε τρία αγγεία (εκ των οποίων ένας ακόμη αμφορέας με τα εγχάρακτα 

                                                           
415 Δάκαρης 1990α, 165-166, 1990β, 77, 1991α, 180.  
416 Δάκαρης 1960α, 118.  
417 Υπάρχει ασάφεια  ως προς τον τόπο εύρεσης. Ο ανασκαφέας στις πρώτες δημοσιεύσεις (1960α, 

119, 1960β, 105) αναφέρει ότι οι προτομές προέρχονται από το δωμάτιο Λ, ενώ σε μεταγενέστερες 

δημοσιεύσεις (1991α, 181, 1991β, 61-62) τις τοποθετεί στο δωμάτιο Λ1. Εδώ, ακολουθείται η 

παλαιότερη και εκτενέστερη αναφορά του ανασκαφέα.  
418 Δάκαρης 1960β, 105. 
419 Δάκαρης 1960β, 105-106, 1991β, 62.  
420 Δάκαρης 1960α, 119.  
421 Δάκαρης 1975β, 88.  
422 Δάκαρης 1990α, 165 και 1990β, 75. 
423 Δάκαρης 1975β, 88.  
424 Δάκαρης 1964α, 50. 
425 Δάκαρης 1964β, 57. 
426 Δάκαρης 1964α, 48. 
427 Δάκαρης 1960α, 120.  
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αρχικά ΛΥΣ)428. Επίσης, δύο τροχοί παρόμοιοι με αυτούς που βρέθηκαν στην 

κεντρική αίθουσα429, σιδερένια εργαλεία και καρποί. 

Δωμάτιο Μ1: τρεις μικροί πίθοι τοποθετημένοι στις τρεις γωνίες και στο ενδιάμεσο 

πολλά αγγεία στοιβαγμένα (λεκανίδες, υδρίες, πρόχοι, αμφορείς), τέσσερις κεφαλές 

γυναικείων ειδωλίων, ένα ειδώλιο φτερωτού δαίμονα, αργυρή κεφαλή μόσχου, τρεις 

πίθοι που περιείχαν απανθρακωμένους καρπούς (σιτάρι, κουκιά και άλλον, δύσκολο 

να αναγνωριστεί καρπό)430, ένας τροχός όμοιος με αυτούς της κεντρικής αίθουσας431. 

Επίσης, μαρμάρινη λεκάνη, πήλινες λεκανίδες και μία χάλκινη, μυροδοχεία, βίαια 

ανατραμμένοι αμφορείς, άθικτο τεμάχιο θείου και πολλά σιδερένια εργαλεία, που 

μάλλον προέρχονται από τον όροφο432.     

Υπόγεια κρύπτη: όστρακο του 6ου αιώνα π.Χ., οστά στις επιχώσεις που εισχώρησαν 

στο χώρο, χρηστικό αγγείο ελληνιστικής περιόδου, σκελετός ζώου (πιθανόν 

προβάτου), προϊστορικά όστρακα433.     

 

5.3. Μελέτη των κινητών ευρημάτων ανά κατηγορία 

 

5.3.1. Ειδώλια   

 

Α. Αποθέτης στη ρίζα του λόφου  

 

Από τα 20 και πλέον ειδώλια που βρέθηκαν στον αποθέτη434, έχουν απεικονιστεί 

μόνο τα εννέα. Συνυπολογίζοντας τα παραδείγματα που εκτίθενται σήμερα στο 

Μουσείο Ιωαννίνων, αλλά δεν έχουν απεικονιστεί σε δημοσιεύσεις, ο συνολικός 

αριθμός των ειδωλίων που μας είναι γνωστά είναι 13 [Εικ. 45-51]. Ο ανασκαφέας 

χρονολογεί γενικά τον αποθέτη, που περιείχε και επείσακτη διακοσμημένη κεραμική, 

μεταξύ των μέσων του 7ου και του 5ου αιώνα π.Χ.435, ενώ στις προκαταρκτικές 

εκθέσεις σημειώνει ότι τα ειδώλια χρονολογούνται μεταξύ των μέσων του 6ου και του 

                                                           
428 Δάκαρης 1964β, 54.  
429 Δάκαρης 1964β, 61.  
430 Δάκαρης 1964β, 54-55, 1990α, 180-181, 1990β, 62.  
431 Δάκαρης 1964β, 61.  
432 Δάκαρης 1960β, 105, 1964α, 47, 1964β, 55-57, 1975α, 149, 1990β, 75.  
433 Δάκαρης 1958β, 100, 1975α, 146, 1975β, 84-85.  
434 Βλ. παραπάνω, σελ. 50. 
435 Δάκαρης 1993, 29.  
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τελευταίου τέταρτου του 5ου αιώνα π.Χ.436. Τα παλαιότερα και μεγαλύτερα κεφάλια 

(ύψος 6-7εκ.) θεωρούνται επείσακτα από την Πελοπόννησο ή κατασκευασμένα υπό 

την έντονη επίδραση των πελοποννησιακών εργαστηρίων437. Η χρονολόγηση των 

ειδωλίων που ακολουθεί βασίζεται σε τυπολογικά παράλληλα από την ίδια την 

Ήπειρο, αλλά και την Κόρινθο.  

Το πρωιμότερο γνωστό ειδώλιο438 [Εικ. 45] παρουσιάζει έντονες αναλογίες με 

ένα ειδώλιο από την Κόρινθο [Εικ. 52], που χρονολογείται στο δεύτερο τέταρτο του 

6ου αιώνα π.Χ.439: είναι υποδαιδαλικής τεχνοτροπίας, με τριγωνικό πρόσωπο, μυτερό 

πηγούνι, καλά τονισμένη μύτη και μικρό στόμα, ενώ η κόμμωση διαμορφώνεται στον 

τύπο της οροφωτής φαινάκης και φορά μικρό πόλο. Ένα ακριβές παράλληλο 

προέρχεται από τον Πύργο Ραγίου, με τη διαφορά ότι η γυναικεία μορφή δεν φορά 

πόλο440 [Εικ. 53, στο κέντρο]. Ένα αποσπασματικό κεφάλι με τονισμένα αμυγδαλωτά 

μάτια, σαρκώδη μάγουλα, στρογγυλό πηγούνι και ισχυρή μύτη μπορεί να 

χρονολογηθεί στο πρώτο μισό του 6ο αιώνα π.Χ.441 [Εικ. 47], λόγω της τυπολογικής 

συνάφειας με ειδώλια από τον Πύργο Ραγίου442 [Εικ. 53, αριστερά]. Ο τύπος με 

χαμηλό πόλο και έντονο μειδίαμα ανήκει στο δεύτερο μισό του 6ου αιώνα π.Χ.443 

[Εικ. 49, δεύτερο από αριστερά]. Σύγχρονος πρέπει να είναι ο τύπος με ψηλό πόλο 

και τμήμα της κόμμωσης ορατό στο μέτωπο444 [Εικ. 49 στο κέντρο, 50-51], καθώς τα 

χαρακτηριστικά του στρογγυλού προσώπου (τοξωτά φρύδια, ισχυρή μύτη, μικρό 

στόμα, τονισμένα μάγουλα) μοιάζουν πολύ με αυτά στον προηγούμενο. Τα υπόλοιπα 

ειδώλια ανήκουν στον 5ο αιώνα π.Χ. Ένα παράδειγμα που εκτίθεται στο Μουσείο 

Ιωαννίνων αλλά δεν έχει απεικονιστεί, πρέπει να προέρχεται από όρθια μορφή, κατ’ 

αναλογία με κοντινό παράλληλο από τον Πύργο Ραγίου, που έχει χρονολογηθεί περί 

το 500-490 π.Χ.445 [Εικ. 54]. Μία μικρή κεφαλή με πόλο, καλύπτρα που πλαισιώνει 

το κεφάλι και πέφτει στην πλάτη446 [Εικ. 49, αριστερά], βρίσκει κοντινό παράλληλο 

                                                           
436 Δάκαρης 1958β, 97. Αντίστοιχα, ο Hammond (1967, 65) χρονολογεί τα ειδώλια μεταξύ 550 και 425 

π.Χ. 
437 Δάκαρης 1958β, 97. Hammond 1967, 65 (όπου σημειώνεται ότι ανάλογη επίδραση δεν απαντά στο 

ιερό της Δωδώνης). Κορινθιακή και κερκυραϊκή επίδραση αναφέρεται και σε ειδώλια από άλλες θέσεις 

της περιοχής (Tzortzatou και Fatsiou 2009, 46).  
438 Δάκαρης 1970, 18.  
439 Stillwell 1952, 75, αρ. VIII39, πίν. 11. 
440 Πρέκα-Αλεξανδρή 1988β, πίν. 201ε, στο κέντρο.  
441 Δάκαρης 1958β, 99, εικ. 103. Dakaris 1963, πίν. 24, εικ. 3.  
442 Πρέκα-Αλεξανδρή 1988β, πίν. 201ε, αριστερά. Tzortzatou και Fatsiou 2009, 45, εικ. 5f-g.   
443 Δάκαρης 1993, 29, εικ. 19, δεύτερο από τα αριστερά.  
444 Δάκαρης 1970, 18, κάτω δεξιά, 1993, 29, εικ. 19, στο κέντρο.  
445 Tzortzatou και Fatsiou 2009, 46, εικ. 5e και 47, σημ. 27. Κάντα-Κίτσου 2009, 21, εικ. 1.   
446 Δάκαρης 1993, 29, εικ. 19, αριστερά.  
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σε ειδώλιο από το αγροτικό ιερό στην Κυρά Παναγιά Παραμυθιάς και χρονολογείται 

στην ύστερη αρχαϊκή περίοδο, δηλαδή στις αρχές του 5ου αιώνα π.Χ.447 [Εικ. 55]. Δύο 

από τα ειδώλια που εκτίθενται στο Μουσείο Ιωαννίνων φέρουν λευκό χρώμα στο 

πρόσωπο και κόμμωση στεφάνης, που παραπέμπει σε χρονολόγηση στον ύστερο 5ο 

αιώνα π.Χ.  

 

Β. Ευρήματα από το χώρο του ιερού 

 

Ο αριθμός των ειδωλίων και άλλων πλαστικών τμημάτων που βρέθηκαν στο χώρο 

του ιερού είναι πολύ μικρός. Αναφέρονται συνολικά πέντε γυναικείες κεφαλές 

ειδωλίων448, ένα ειδώλιο φτερωτού δαίμονα, δύο προτομές θεάς με ψηλό πόλο και το 

πόδι ενός τρίποδα με ανάγλυφη διακόσμηση.  

Τρία από τα κεφάλια βρέθηκαν μαζί στο βάθος του ιερού, στο δωμάτιο Μ1, 

κατά τη διάρκεια των εργασιών για την αναστήλωση του καθολικού της Μονής. Το 

ένα από αυτά (ύψος 9εκ.), που χρονολογείται στα τέλη του 3ου αιώνα π.Χ., σώζει στο 

πρόσωπο και στην επιμελημένη κόμη αρκετά ίχνη λευκού και ερυθρωπού / καστανού 

χρώματος αντίστοιχα. Στο πίσω τμήμα φέρει κυκλική οπή εξαερισμού, η οποία θα 

κρύβονταν από την καλύπτρα που δεν σώθηκε [Εικ. 57-58]449. Ένα δεύτερο ειδώλιο, 

που ήταν μικρότερων διαστάσεων και σώζει τμήμα του λαιμού και του σώματος, 

φέρει στην κεφαλή καλύπτρα450 [Εικ. 56]. Το τρίτο ειδώλιο, που εκτίθεται στο 

Μουσείο Ιωαννίνων, παρουσιάζει γυναικεία κεφαλή με αδρά χαρακτηριστικά και 

είναι πιθανόν πρωιμότερο, χρονολογούμενο στον 5ο ή τον 4ο αιώνα π.Χ.451 Ένα 

τέταρτο ειδώλιο από το ίδιο σημείο, το οποίο αναπαριστά ανδρική μορφή με φτερωτά 

πόδια, που ο Δάκαρης ερμηνεύει ως χθόνια θεότητα, σώζει μόνο το κάτω μισό452.  

Οι δύο προτομές βρέθηκαν στο δωμάτιο Λ. Η καλύτερα σωζόμενη προτομή 

(ύψος 22.7εκ.) παριστάνει τη θεά να φορά πόλο διακοσμημένο από ανθοπλοκάμους 

και ανάγλυφη παγκαρπία, καλύπτρα την οποία συγκρατεί με το δεξί της χέρι, ενώ το 

                                                           
447 Svana 2009, 92, εικ. 8 [αρ. ευρ. ΘΕ 5753]. Κάντα-Κίτσου, Πάλλη και Αναγνώστου 2008, 68, εικ. 1. 
448 Βοκοτοπούλου 1973: αρ. ευρ. ΜΙ 4431, 4353, 4432, 4422 και 4421. Ο Δάκαρης (1964β, 54) κάνει 

λόγο για τέσσερις κεφαλές, που προέρχονται από το δωμάτιο Μ1.  
449 Δάκαρης 1964β, 55 και 56, εικ. 59, 1970, 20. Βοκοτοπούλου 1973, πίν. 10α: αρ. ευρ. ΜΙ 4421.   
450 Δάκαρης 1964γ, πίν. 349γ: αρ. ευρ. ΜΙ 4422.  
451 Δάκαρης 1964β, 55.  
452 Δάκαρης 1964γ, 310.   



 - 81 - 

αριστερό διπλώνει κάτω από το στήθος, συγκρατώντας τα άκρα του υφάσματος453 

[Εικ. 59]. Η δεύτερη, πολύ μεγαλύτερη, αλλά κατεστραμμένη προτομή, παρουσιάζει 

τον ίδιο εικονογραφικό τύπο και εκτίθεται στο Μουσείο Ιωαννίνων454. Η 

συγκεκριμένη εικονογραφία εμφανίζεται και σε μία σύγχρονη αλλά κατώτερης 

ποιότητας προτομή από τον Αυλότοπο Σουλίου, που φυλάσσεται στο Μουσείο 

Ηγουμενίτσας [Εικ. 60]455.  

Η ταύτιση της προτομής με την Περσεφόνη αμφισβητήθηκε πρόσφατα, με το 

σκεπτικό ότι η μορφή δεν κρατά τα χαρακτηριστικά γνωρίσματα της λατρείας (δάδα, 

χοιρίδιο), ενώ τον πόλο μπορεί να φορούν ως και 19 διαφορετικές θεότητες. Η 

συγκεκριμένη ταύτιση της μορφής μπορεί να προταθεί μόνο στο βαθμό που άλλες 

ενδείξεις πιστοποιούν την ταύτιση του συγκροτήματος στο Μεσοπόταμο με ιερό της 

θεάς456. Εντούτοις, η χειρονομία της γυναικείας μορφής να κρατά την άκρη της 

καλύπτρας παραπέμπει στη χειρονομία της ανακάλυψης που κάνουν οι νύφες κατά τη 

διάρκεια του γάμου457. Ο γάμος – αρπαγή της Περσεφόνης είναι ένα από τα πιο 

σημαντικά στοιχεία της λατρείας της, επομένως η μορφή στην προτομή του 

Μεσοπόταμου είναι πολύ πιθανόν να ταυτίζεται με τη θεά.  

Το πόδι ενός τρίποδα με ανάγλυφη διακόσμηση (ύψος 6.8εκ.) που προέρχεται 

από το δωμάτιο Λ, σώζει πέλμα λιονταριού και κεφαλή σκύλου μέσα σε στεφάνη458 

[Εικ. 61]. Η ερμηνεία του μονοκέφαλου Κέρβερου που προτείνει ο ανασκαφέας459, 

στηρίζεται αποκλειστικά και μόνο στην παρουσία του ευρήματος στο Νεκρομαντείο 

και δεν υποστηρίζεται από άλλα εικονογραφικά ευρήματα της περιοχής, όπου ο 

Κέρβερος εμφανίζεται τρικέφαλος, όπως είναι ο κανόνας [Εικ. 62]460. Πιθανόν ο 

σκύλος να αναπαριστά μολοσσό, που ήταν το έμβλημα του έθνους των Μολοσσών, 

των βορείων γειτόνων των Θεσπρωτών461 [Εικ. 63]. Άλλωστε, τα δύο όντα φαίνεται 

                                                           
453 Δάκαρης 1960α, πίν. 90δ, 1960β, 106, εικ. 121, 1970, 16, 1993, 28, εικ. 18. Dakaris 1963, πίν. 24, 

εικ. 5. Βοκοτοπούλου 1973, πίν. 10β, αρ. ευρ. ΜΙ 4436. Eckschmitt 1998, 230, εικ, 9. Φάκλαρη 2008, 

119.  
454 Λείπει το άνω τμήμα της κόμης και ο πόλος.  
455 Κάντα-Κίτσου, Πάλλη και Αναγνώστου 2008, 76.  
456 Fouache και Quantin 1999, 46.  
457 Ο Δάκαρης (1993, 25) θεωρεί ότι η Περσεφόνη απεικονίζεται ως «νεαρή μητέρα της ευφορίας».  
458 Dakaris 1963, πίν. 24, εικ. 4. Σύμφωνα με τη Γραβάνη (1988-1989, 108, σημ. 108, με 

παραδείγματα), παρόμοια στηρίγματα φέρουν οι πήλινοι βωμοί.  
459 Δάκαρης 1960α, 119, πίν. 90γ, 1960β, 105. Βλ. επίσης Ζήδρου 2008, 157. Η απλή αναφορά στον 

Κέρβερο (Δάκαρης 1993, 25) οδήγησε τους Quantin και Fοuache (1999, 42) στη λανθασμένη 

εντύπωση ότι το αντικείμενο δεν απεικονίζεται στην ανασκαφική έκθεση.   
460 Franke 1961, 40-46, πίν. 3-4 (νομίσματα της Ελέας του 338-335 π.Χ., με κεφαλή Δήμητρας και 

Κέρβερο). Quantin 1999, 84 (αναφορά σε χάλκινο ειδώλιο τρικέφαλου Κέρβερου από το Καταφύλλι 

της Πίνδου).   
461 Σακελλαρίου 1997, 59, εικ. 44 (νόμισμα των Μολοσσών  του πρώτου μισού του 4ου αιώνα π.Χ.).  
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πώς συνδέονται, καθώς σύμφωνα με μια παράδοση, ο Κέρβερος ήταν ο πρόγονος των 

μολοσσών462.  

 

5.3.2. Κεραμική  

 

Το μεγαλύτερο τμήμα της κεραμικής ανασκάφηκε κατά τα έτη 1960, 1961 και 1964, 

στους χώρους του κυρίως ιερού463. Πρόκειται για τα σύνολα κεραμικής τα οποία 

μελετήθηκαν συνοπτικά από την Κωνσταντίνα Γραβάνη464. Η συγκεκριμένη μελέτη 

δεν ασχολείται με τα πολυάριθμα παραδείγματα από το δυτικό συγκρότημα, που 

σώθηκαν πολύ πιο αποσπασματικά, και για τα οποία υπάρχουν γενικές μόνο 

πληροφορίες στις ανασκαφικές εκθέσεις. Τονίζεται πάντως, ότι με εξαίρεση τα 

δωμάτια που επαναχρησιμοποιούνται κατά την περίοδο της ρωμαϊκής κυριαρχίας, 

στους άλλους χώρους και ιδιαίτερα στη λιθορριπή στη ΝΔ γωνία όπου εδράστηκε ο 

περίβολος, η κεραμική συμφωνεί τυπολογικά και χρονολογικά με τα ευρήματα από το 

ανατολικό συγκρότημα465. Με εξαίρεση τους αμφορείς με ενσφράγιστες λαβές από 

εργαστήρια του ανατολικού Αιγαίου, όλοι οι μελετητές τονίζουν ότι η κεραμική του 

ιερού είναι από τον ίδιο κιτρινωπό και με σκληρή υφή πηλό466. Ο ίδιος πηλός 

χρησιμοποιήθηκε για τις κεραμίδες και τις πλίνθους, αλλά και ως συνδετικό κονίαμα 

στην ανωδομή του ιερού. Προφανώς, όλα τα πήλινα αντικείμενα του χώρου 

παράγονται από κάποια τοπικά εργαστήρια ή ακόμη από ένα και  μόνο εργαστήριο467.   

Οι περιγραφές των σχημάτων βασίζονται κατά κύριο λόγο στη μελέτη των 

φωτογραφιών των ευρημάτων και στην επιτόπια παρατήρηση των εκθεμάτων στο 

Αρχαιολογικό Μουσείο Ιωαννίνων.  

 

 

 

 

                                                           
462 Dumont 1987, 262. Quantin 1999, 84, 112.  
463 Γραβάνη 1988-1989, 106. 
464 Γραβάνη 1988-1989. Μια επιλογή αγγείων που εκτίθεντο παλαιότερα στην προθήκη 10 του 

Αρχαιολογικού Μουσείου Ιωαννίνων περιγράφει και η Βοκοτοπούλου στον παλαιό οδηγό του 

μουσείου (1973, 43-45).  
465 Δάκαρης 1976α, 147 και 1976β, 83. 
466 Δάκαρης 1964, 49α. Γραβάνη 1988-1989, 119.  
467 Βλ. Γραβάνη 1988-1989, 122-123 και Ζήδρου 2008, 162, οι οποίες υποστηρίζουν την άποψη ότι το 

ιερό προμηθεύονταν από το συγκεκριμένο εργαστήριο αγγεία και άλλα πήλινα αντικείμενα τόσο για 

τις ανάγκες του όσο και για να τα διαθέσει στους προσκυνητές, προκειμένου να τα προσφέρουν ως 

αναθήματα.  
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Α. Πίθοι και λουτήρια 

 

Ο αριθμός των πίθων που βρέθηκαν στο χώρο του Νεκρομαντείου είναι πολύ 

μεγάλος468. Ακριβείς αριθμοί δίνονται μόνο για το κυρίως ιερό: συγκεκριμένα, 

αναφέρονται οκτώ μεγάλοι και τρεις μικροί πίθοι, όλοι επισκευασμένοι κατά την 

αρχαιότητα με μολύβδινους συνδέσμους, στο δωμάτιο Κ469, οι βάσεις επτά 

κατεστραμμένων πίθων στο δωμάτιο Λ470, 10 μεγάλοι πίθοι και τρεις μικρότεροι με 

το άνω τμήμα τους κατεστραμμένο στο δωμάτιο Ι471, οκτώ μεγάλοι πίθοι που 

εδράζονταν σε τεχνητές κοιλότητες στο δωμάτιο Μ472, και σφραγίζονταν με 

κουρασάνι ή με μολύβδινο έλασμα που βρέθηκε λιωμένο στον πυθμένα τους και τρεις 

πίθοι στο δωμάτιο Μ1473. Οι πίθοι στα δωμάτια των πλαγίων κλιτών ήταν 

διατεταγμένοι σε σχήμα Π, με την ανοικτή πλευρά προς την είσοδο. Άγνωστος 

αριθμός πίθων περιέχονταν στα δωμάτια λ1, λ2, μ και ν της αυλής474 και στο δωμάτιο 

θ475, ενώ δύο βάσεις πίθων εντοπίστηκαν στον εσωτερικό ανατολικό διάδρομο, 

απέναντι από την πύλη Ζ476.    

Οι περισσότεροι από τους καλύτερα σωζόμενους πίθους συντηρήθηκαν και 

επανατοποθετήθηκαν στην αρχική τους θέση, όπου και εκτίθενται σήμερα [Εικ. 33-

35, 39-40]477. Ανήκουν σε σχήμα χαρακτηριστικό της ελληνιστική περιόδου, με ψηλό 

ωοειδές σώμα478, μέγιστη διάμετρο στο κέντρο της κοιλίας και χαμηλό λαιμό, 

οριζόντιο χείλος και σχετικά στενό στόμιο. Τα τοιχώματά τους ήταν αρκετά ισχυρά. 

Το πάχος τους δεν αναφέρεται, αλλά αν κρίνει κανείς από παράλληλα που έχουν 

βρεθεί σε άλλες θέσεις της Θεσπρωτίας479 και από την επιτόπια παρατήρηση, θα ήταν 

τουλάχιστον 3εκ. Οι περισσότεροι πίθοι προορίζονταν για την αποθήκευση τροφίμων 

και υγρών, ενώ στα δωμάτια Μ1 και Ι βρέθηκαν και ίχνη θειαφιού, που προφανώς 

                                                           
468 Ο Δάκαρης αναφέρει ότι στο χώρο του Νεκρομαντείου βρέθηκαν συνολικά 40 μεγάλοι πίθοι και 

επτά μικροί (1964β, 60). 
469 Δάκαρης 1964α, 49 και 1964β, 56-57.  
470 Δάκαρης 1960α, 118.  
471 Δάκαρης 1975β, 88.  
472 Δάκαρης 1960α, 120.  
473 Δάκαρης 1964β, 54-55.  
474 Δάκαρης 1963α, 91 και 1963β, 62.  
475 Δάκαρης 1961β, 122-123.  
476 Δάκαρης 1960β, 107.  
477 Οι πίθοι συντηρούνταν ήδη κατά τη διάρκεια των ανασκαφικών περιόδων από την ομάδα των 

συνεργατών του Σ. Δάκαρη. Μια εκ νέου παρέμβαση συντήρησης και αποκατάστασης έγινε κατά τα 

έτη 2011-2015: Σταματοπούλου, Λάμπας και Χρηστίδης 2015, 66-68. 
478 Γιαννοπούλου 2016, 294.  
479 Λάζαρη 2014, 394.  
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προορίζονταν για τις τελετουργίες. Δύο πίθοι στο δωμάτιο Ι περιείχαν μυροδοχεία και 

εφηλίδες και ένας πίθος του δωματίου Μ περιείχε τρία αγγεία. 

Η παρουσία τόσο μεγάλου αριθμού πίθων εγείρει ερωτηματικά για τη 

λειτουργία του χώρου. Οι μεγάλοι αποθηκευτικοί πίθοι είναι πολύ συνηθισμένο 

εύρημα σε αγροτικές εγκαταστάσεις του ελληνικού κόσμου και υπάρχουν αρκετά 

παραδείγματα από την Ήπειρο της ελληνιστικής περιόδου, όπου οικίες και αγροικίες 

περιλαμβάνουν έναν ή περισσότερους χώρους που λειτουργούν ως πιθεώνες. Όμως, 

στις περιπτώσεις αυτές ο αριθμός των πίθων που περιλαμβάνεται είναι συνήθως 

περιορισμένος480. Μεγαλύτεροι αριθμοί πίθων απαντούν σε δημόσια κτίρια. Ένα 

μεγάλο ελληνιστικό κτίριο στα Γίτανα, που έχει ταυτιστεί με Πρυτανείο, φιλοξενούσε 

χώρους συμποσίου και δύο πιθεώνες με 21 τουλάχιστον πίθους481. Ένα δημόσιο 

κτίριο στην αγορά της Ελέας, που θεωρείται ότι εξυπηρετούσε την παρακείμενη 

στοά, περιείχε τέσσερις ακέραιους και πληθώρα θραυσμάτων πίθων482. Όμως, η 

παρουσία πίθων και σε ιερά, ιδιαίτερα σε εκείνα που η τελετουργία τους 

περιλαμβάνει δείπνα, δεν είναι σπάνια. Σε πρόσφατη μελέτη επισημαίνεται κυρίως η 

συστηματική παρουσία πίθων σε ιερά της Μητέρας των Θεών στη Μακεδονία, αλλά 

και σε διάφορους χώρους στο ιερό της Δήμητρας και της Κόρης στον 

Ακροκόρινθο483. Επομένως, η παρουσία των πίθων δεν μπορεί να συνηγορήσει είτε 

υπέρ είτε κατά του θρησκευτικού χαρακτήρα του συγκροτήματος.   

Ένας μεγάλος καδόσχημος πίθος / λέβητας [Εικ. 64-65], που έχει 

αποκατασταθεί και εκτίθεται κατά χώρα, έφερε διακόσμηση κυματοειδών γραμμών 

σε ταινία στη ζώνη των λαβών και στο χείλος484. Θεωρείται ότι χρησίμευε ως 

λουτήριον, για την τελετουργική πλύση των χεριών πριν την είσοδο σε καθαγιασμένο 

χώρο. Πάντως, ένα παρόμοιο καδόσχημο αγγείο με ανάγλυφη διακόσμηση στο σώμα 

αλλά μεγαλύτερη διάμετρο (1μ. περίπου) έχει βρεθεί και σε ανασκαφές σε 

                                                           
480 Η Λάζαρη (2014, 394) κάνει λόγο για τρεις ως εννέα πίθους στους αποθηκευτικούς χώρους των 

οικιών της Ελέας. Βλ. επίσης Ρήγινος και Λάζαρη 2007, 42-45 (παρουσίαση δύο οικιών της Ελέας με 

αποθηκευτικό χώρο με τρεις και τέσσερις πίθους αντίστοιχα) και Πρέκα-Αλεξανδρή 1988α, 350, 

σχέδιο 8 (κτίριο 15 με πιθεώνα που απέδωσε εννέα πίθους). Η οικία του Σεβαστού, στα περίχωρα της 

Ελέας, απέδωσε συνολικά 11 πίθους (Turmo 2011, 186). Στην περίπτωση των αγροικιών, ο αριθμός 

των πίθων είναι μεγαλύτερος, αλλά σίγουρα δεν προσεγγίζει καν τον αριθμό που βρέθηκε στο 

Νεκρομαντείο: η αγροικία στην Επισκοπή Ιωαννίνων απέδωσε 15 πίθους από δύο επιμήκεις πιθεώνες 

(Πλιάκου 2008, 761-763 και 2016, 374).  
481 Κάντα-Κίτσιου 2008, 58.  
482 Λάζαρη 2014, 394.  
483 Γιαννοπούλου 2016, 294-306.  
484 Η αρχική αποκατάσταση του λέβητα έγινε το 1963 (Δάκαρης 1963β, 53 και 64, εικ. 61). Για τη 

σημερινή εικόνα του αποκατεστημένου λέβητα, που έχει τοποθετηθεί σε διάφανο προστατευτικό 

πλαίσιο, βλ. Σταματοπούλου, Λάμπας και Χρηστίδης 2015, 66-68.  
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αποθηκευτικό χώρο οικίας στην Ελέα Θεσπρωτίας485 [Εικ. 66]. Ένας δεύτερος 

πήλινος λέβητας αποκαλύφθηκε στο χώρο της κύριας αίθουσας του ανατολικού 

συγκροτήματος486.  

 

Β. Εμπορικοί αμφορείς  

 

Ο αριθμός των εμπορικών αμφορέων που έχει βρεθεί στο ιερό είναι άγνωστος. Από 

τις ανασκαφικές εκθέσεις προκύπτει η παρουσία αμφορέων στην αίθουσα π του 

δυτικού συγκροτήματος, στα νότια δωμάτια της αυλής (λ1, λ2, μ, ν), στο δωμάτιο θ 

του ανατολικού διαδρόμου, στο χώρο της κεντρικής αίθουσας και στο πλευρικό 

δωμάτιο Ι. Έχει απεικονιστεί μόνο ένα παράδειγμα που σώθηκε ολόκληρο και που 

χρονολογείται στον 3ο/2ο αιώνα π.Χ.487 [Εικ. 67]. Αναλυτικός κατάλογος ευρημάτων 

και απεικονίσεις υπάρχουν μόνο για τις ενσφράγιστες λαβές, που αριθμούν 24 

παραδείγματα: οι 12 είναι από τη Ρόδο, δύο από την Κνίδο, μία από την ανατολική  

Ελλάδα και εννέα από τοπικά εργαστήρια488. Τα περισσότερα ευρήματα προέρχονται 

από την ημιυπόγεια αίθουσα π (οκτώ), ενώ δύο ακόμη παραδείγματα προέρχονται 

από την κεντρική αίθουσα. Εννέα παραδείγματα με σφραγίσματα τοπικών 

εργαστηρίων προέρχονται από τα δωμάτια στα νότια της αυλής και χρονολογούνται 

στα χρόνια της ρωμαϊκής παρουσίας στο Νεκρομαντείο (1ος αιώνας π.Χ. και εξής)489 

[Εικ. 68]. Για τις υπόλοιπες λαβές δεν αναφέρεται ο ακριβής τόπος εύρεσης490. 

Πιθανόν να προέρχονται από τα δωμάτια θ ή Ι.  

 Οι δύο λαβές της κεντρικής αίθουσας είναι ροδιακές. Στην πρώτη (πλάτος 

4.4εκ.) υπάρχει ορθογώνια σφραγίδα στον ώμο, με επιγραφή ΕΠΙ ΘΕΣ/ΤΟΡΟΣ από 

αριστερά προς τα δεξιά σε δύο στίχους και στα αριστερά της επιγραφής το μετωπικό 

κεφάλι του θεού Ήλιου491 [Εικ. 69]. Στη δεύτερη σφραγίδα, που είναι κυκλική, 

υπάρχει η επιγραφή ΔΑΜΟΚΡΑΤΕΥΣ από αριστερά προς τα δεξιά και ρόδο στο 

κέντρο492. Ίδιο σφράγισμα εμφανίζεται και στον ώμο μίας από τις λαβές που 

προέρχεται από την αίθουσα π, σε θραύσμα που σώζει το λαιμό και το χείλος του 

                                                           
485 Λάζαρη 2014, 394, πίν. 128β.   
486 Δάκαρης 1960α, 59.   
487 Φάκλαρη 2009, 120.  
488 Βλ. Βλαχοπούλου-Οικονόμου 1979, 279.   
489 Στο ίδιο, 292-294, αρ. Ε1α,β, Ε2α, β, γ, δ, ε, Ε3 και Ζ1, πίν. 6δ-7γ.  
490 Γραβάνη 1988-1989, 110, σημ. 121.  
491 Βλαχοπούλου-Οικονόμου 1979, 283, αρ. Α3, πίν. 2α.  
492 Δάκαρης 1964β, 59. Βλαχοπούλου-Οικονόμου 1979, 285-286, αρ. 7β.  
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αμφορέα493 (ύψος 4.1εκ.) [Εικ. 70]. Τρεις ακόμη ροδιακές λαβές από την ίδια 

αίθουσα έχουν το όνομα ΞΕΝΟΦΑΝΕΥΣ [Εικ. 71-73]494. Η μία προέρχεται από 

αποσπασματικό αμφορέα που σώζει και την αριστερή λαβή [Εικ. 74], με το όνομα 

του αγγειοπλάστη ΑΝΤΙΓΟΝΟΥ και τμήμα του ροδιακού μήνα Θεσμοφορίου495. 

Άλλη μία λαβή με τα ίδια ακριβώς στοιχεία προέρχεται επίσης από την αίθουσα π 

[Εικ. 75]496, όπως και μία ακόμη ροδιακή λαβή με το όνομα του ιερέα Παυσανία και 

του μήνα Θεσμοφορίου497. Επιπλέον, από τον ίδιο χώρο προέρχονται και οι δύο 

ενσφράγιστες λαβές κνιδιακών αμφορέων, με τα ονόματα του αγγειοπλάστη 

Δαμοκράτη, γιού και Αριστοκλή498 [Εικ. 76], και του αγγειοπλάστη Διοσκουρίδα και 

του επώνυμου άρχοντα Αγία, αντίστοιχα, με έμβλημα κεφαλής βοός [Εικ. 77]499. 

Τέλος, υπάρχουν τρεις ροδιακές λαβές και μία λαβή ενός άγνωστου εργαστηρίου με 

γενική προέλευση «Νεκρομαντείο του Αχέροντα»: η πρώτη φέρει τη σφραγίδα του 

αγγειοπλάστη ΣΩΚΡΑΤΕΥΣ500 [Εικ. 78], η δεύτερη την επιγραφή ΕΠΙ 

ΘΑΡ/ΣΙΠΟΛΙΟΣ501 και την κεφαλή του θεού Ήλιου [Εικ. 79], η τρίτη την επιγραφή 

ΕΠΙ ΙΑΣΙΚΡΑΤΕΥ / ΣΜΙΝΘΙΟΥ502 [Εικ. 80], ενώ η τελευταία το όνομα του 

αγγειοπλάστη Νικάνδρου (ΝΙΚΑΝΔΡΟΣ) [Εικ. 81]503.   

Η χρονολόγηση των ροδιακών αμφορέων που πρότεινε η Βλαχοπούλου-

Οικονόμου το 1979 έχει τροποποιηθεί μετά από πρόσφατες μελέτες, και μάλιστα δύο 

φορές. Συγκεκριμένα, σφραγίδες των ιερέων Θερσίπολι, Θέστωρα, Ιασικράτη και 

Ξενοφάνη απαντούν σε ένα μεγάλο αποθέτη της Περγάμου, που παλαιότερα 

χρονολογούνταν μεταξύ 220 και 180 π.Χ., αλλά πρόσφατες μελέτες κατεβάζουν τη 

χρονολογία κατά πολύ (196-161 π.Χ.)504. Οι συγκεκριμένοι επώνυμοι ιερείς 

χρονολογούνται πλέον την περίοδο μεταξύ του 190 και 180 π.Χ.505. Ο αγγειοπλάστης 

                                                           
493 Βλαχοπούλου-Οικονόμου 1979, 285, αρ. Α7α, πίν. 3β.  
494 Βλαχοπούλου-Οικονόμου 1979, 286, αρ. Α8α, πίν. 3δ (ΕΠΙ ΙΕΡΕΩΣ [Ξ]ΕΝΟΦΑΝΕΥΣ), αρ. Α8β, 

πίν. 4β (ΕΠΙ ΙΕΡΕΩΣ ΞΕΝΟΦΑΝΕΥΣ), αρ. Α9, πίν. 4γ (ΕΠΙ ΞΕΝΟΦΑ[…?…]ΝΘΙΟΥ – Επί 

Ξενοφάνους / Σμινθίου).  
495 Στο ίδιο, 286-287, αρ. Α10α, πίν. 4α (ΑΝΤΙΓΟΝΟΥ Θ… - Αντιγόνου /Θ[εσμοφόριος])  
496 Στο ίδιο, 287, αρ. Α10β, πίν. 5α (ΑΝΤΙΓΟΝΟΥ ΘΕΣΜΟΦΟΡΙΟΣ).  
497 Στο ίδιο, 287-288, αρ. Α11, πίν. 5β (ΕΠΙ ΠΑΥΣΑΝΙΑ ΘΕΣΜΟΦΟΡΙΟΣ).  
498 Στο ίδιο, 289-290, αρ. Β1, πίν. 5γ (ΔΑΜΟΚ[…]ΤΟ ΚΛΕΥΣ – Δαμοκράτεως το Αριστοκλεύς) 
499 Στο ίδιο, 290-291, αρ. Β1-Β2, πίν. 5δ (ΕΠΙ Α[…7…] ΚΟΥΡΙΔ[…6…] ΟΝ – επί Αγία Διοσκουρίδα 

Κνίδιον).  
500 Στο ίδιο, 281-282, αρ. Α1, πίν. 1α 
501 Στο ίδιο, 282, αρ. Α2, πίν. 1γ-δ.  
502 Στο ίδιο, 283, αρ. Α4, πίν. 2β.  
503 Στο ίδιο, 292, αρ. Δ1, πίν. 6γ.  
504 Lawall 2002 και 2007, 30-48. Προηγουμένως, η Virginia Grace (1974, όπως αναφέρεται από τη 

Γραβάνη 1988-1989, 110, σημ. 122) κατέβασε το κατώτερο όριο του αποθέτη στο 175 π.Χ.  
505 Lawall 2002, 316.  
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Σωκράτης, το όνομα του οποίου εμφανίζεται στην θεωρούμενη ως αρχαιότερη λαβή 

του Νεκρομαντείου, θα πρέπει συνακόλουθα να χρονολογηθεί στο πρώτο τέταρτο του 

2ου αιώνα π.Χ.506. Μάλιστα, το γεγονός ότι σφραγίσματα με το όνομα του 

εμφανίζονται σε αγγείο με σφραγίσματα του επώνυμου Ξενοφάνη, αλλά και το ότι 

λαβές με τα αντίστοιχα σφραγίσματα αποτελούν συχνά ανασκαφικά συνευρήματα507, 

φανερώνει ότι και η λαβή του Σωκράτη θα πρέπει να χρονολογηθεί  μεταξύ 190 και 

180 π.Χ. 

Αντίστοιχα, η χρονολόγηση των αμφορέων με το σφράγισμα ΝΙΚΑΝΔΡΟΣ 

τοποθετείται στις τελευταίες δεκαετίες του 2ου αιώνα π.Χ., αντί των μέσων, ενώ ο 

τόπος παραγωγής εντοπίζεται στην Ανατολική Ελλάδα, κατά πάσα πιθανότητα στην 

Έφεσο508. Ο κνιδιακός αμφορέας με τη σφραγίδα των Αγία και Διοσκουρίδα ανήκει 

στον 1ο αιώνα π.Χ., αλλά η στρωματογραφική του θέση στο ανώτερο τμήμα της 

αίθουσας π και όχι στο δάπεδο, πιθανόν να υποδηλώνει επιφανειακό εύρημα της 

περιόδου επανάχρησης του δυτικού συγκροτήματος από τους Ρωμαίους509.  

Το συγκεκριμένο υλικό παρέχει πληροφορίες για τις επαφές του 

Νεκρομαντείου με τον υπόλοιπο κόσμο. Η έντονη παρουσία ροδιακών αμφορέων 

αντιδιαστέλλεται με το μικρό αριθμό αντίστοιχων ευρημάτων που είναι γνωστά από 

τη Δωδώνη. Ροδιακές λαβές με σφραγίσματα έχουν εντοπιστεί και στα γειτονικά 

θεσπρωτικά Γίτανα. Μάλιστα, δύο λαβές φέρουν σφραγίσματα που συναντώνται και 

στο Νεκρομαντείο (Σωκράτης, Ξενοφάνης). Στη συγκεκριμένη θέση πάντως 

κυριαρχούν οι εισαγωγές κορινθιακών αμφορέων, οι οποίοι απουσιάζουν από το 

Νεκρομαντείο510.  

Εκτός των ενσφράγιστων λαβών αμφορέων, ένα χαρακτηριστικό εύρημα είναι 

οι μάζες πηλού με το έντυπο σύμπλεγμα ΣΩΣ ή ΜΩΜ σε σχήμα σταυρού, οι οποίες 

κεραμοποιήθηκαν από την πυρκαγιά511. Τα σφραγίσματα, που έχουν συνδεθεί με τους 

                                                           
506 Η Βλαχοπούλου-Οικονόμου (1979, 297, πίν. 1) χρονολογεί τη δραστηριότητα του συγκεκριμένου 

αγγειοπλάστη μεταξύ 250 και 180, ενώ η Γραβάνη (1988-1989, 110, σημ. 122), την τοποθετεί στα 

χρόνια μεταξύ 212 και 185 π.Χ., ακολουθώντας την Grace (1974, 200). 
507 Σβανά 2011, 783.  
508 Lawall 2007, 48-53, ιδίως 52. Παλαιότερα, επικρατούσε η άποψη ότι οι συγκεκριμένοι αμφορείς 

παράγονται στην Κω: Βλαχοπούλου-Οικονόμου 1979, 292, με παλαιότερη βιβλιογραφία.  
509 Βλαχοπούλου-Οικονόμου 1979, 296.  
510 Σβανά 2011, 782, αρ. Ρ1 (ΣΩΚΡΑΤΕΥΣ) και Ρ2 (ΞΕΝΟΦΑΝΕΥΣ).  
511 Δάκαρης 1964β, 57.  
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εισηγμένους εμπορικούς αμφορείς, αποτελούν πιθανότατα εμπορικό σημάδι που 

εγγυάται τη γνησιότητα του περιεχομένου τους512.  

 

Γ. Αγγεία με ταινιωτή διακόσμηση  

 

Η πιο χαρακτηριστική κατηγορία κεραμικής του Νεκρομαντείου είναι η άβαφη 

κεραμική με διακόσμηση από καστανοκόκκινες ταινίες, και σπανιότερα κυματοειδείς 

γραμμές, πάνω στο ανοικτό χρώμα του πηλού513. Η κατηγορία αυτή περιλαμβάνει 

κατά βάση μεγάλου μεγέθους αγγεία, και ιδιαίτερα αμφορείς, πιθαμφορείς, υδρίες, 

πρόχους, κρατήρες, λεκανίδες και πινάκια. Τα περισσότερα κλειστά αγγεία 

παρουσιάζουν την ίδια αυστηρή άρθρωση: αμφικωνικό σώμα με τη μεγαλύτερη 

διάμετρο στο κέντρο περίπου, ευρύ ώμο και κάτω μέρος του σώματος που στενεύει 

ως την πολύ στενή και χαμηλή απλή δακτυλιόσχημη βάση. Οι διακοσμητικές ζώνες, 

μία απλή παχιά ταινία ή δύο λεπτότερες, εμφανίζονται κυρίως στο σημείο του ώμου. 

 Οι αμφορείς έχουν κωνικό χείλος και στενό, κάθετο λαιμό, που μπορεί να 

φέρει διακόσμηση από τεθλασμένες γραμμές [Εικ. 82]514. Το σχήμα της υδρίας είναι 

παρόμοιο, αν εξαιρέσει κανείς τη θέση των λαβών. Στις διακοσμητικές ταινίες του 

ώμου μπορεί να προστίθεται και κάποιο άλλο κόσμημα στη βάση του λαιμού [Εικ. 

83]515. Παρόμοια άρθρωση σώματος και διάταξη της διακόσμησης παρουσιάζουν και 

οι πρόχοι, με τη διαφορά ότι η μοναδική λαβή ενώνεται απευθείας στο χείλος, που 

είναι πλατύ και επίπεδο [Εικ. 84 και 91, αριστερά]516. Μια δεύτερη κατηγορία 

αγγείων χοής αποτελούν οι πρόχοι με ψηλή λαβή, τριφυλλόσχημο στόμιο και ευρύ 

σφαιρικό σώμα, που φέρουν διακόσμηση απλών ταινιών στη ζώνη κάτω από τη 

λαβή517 [Εικ. 85]. Οι πιθαμφορείς ή στάμνοι όπως είναι ευρέως γνωστοί στη 

βιβλιογραφία, αποτελούν ένα σχήμα συνηθισμένο σε πολλές περιοχές του ελληνικού 

κόσμου518. Το σώμα έχει παρόμοιο σχήμα με τα άλλα κλειστά αγγεία του 

Νεκρομαντείου αλλά αντί του στενού λαιμού υπάρχει χαμηλός λαιμός και ευρύ 

                                                           
512 Γραβάνη 1988-1989, 123 και σημ. 206, όπου αναφέρονται ανάλογα παραδείγματα, με άλλα 

εμπορικά σημάδια, από θέσεις της Αλβανίας.  
513 Δάκαρης 1960α, 122, πίν. 91α και 92, 1960β, 104-109, εικ. 122-123, 1961α, 112, πίν. 71α, 1961β, 

124, εικ. 26, 1964α, πίν. 44-46. Γραβάνη 1988-1989, 106, πίν. 3-4β, γ, δ και 2009, 53.  
514 Δάκαρης 1964α, πίν. 44. Γραβάνη 1988-1989, πίν. 3δ.  
515 Δάκαρης 1964α, πίν. 46β. Γραβάνη 1988-1989, πίν. 3ε.  
516 Dakaris 1963, πίν. 24, εικ. 7. Γραβάνη 1988-1989, πίν. 3α.  
517 Δάκαρης 1960α, πίν. 92β. Γραβάνη 1988-1989, πίν. 3β. Φάκλαρη 2009, 120, αριστερά.  
518 Ένα παράδειγμα πιθαμφορέα της ίδιας περιόδου με αυτούς του Νεκρομαντείου είναι γνωστό από 

τάφο της Αμβρακίας: Ανδρέου και Ανδρέου 1997, 89, πίν. 71, αρ. ευρ. 3064.  
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στόμιο, που καλύπτονται με γάνωμα. Οι λαβές είναι κάθετες στον ώμο ή σπανιότερα 

λοξές. Διακόσμηση εμφανίζεται στον ώμο, με δύο ταινίες (το πάχος ποικίλλει) που 

ενίοτε περιβάλλουν κυματοειδές κόσμημα, το οποίο μπορεί να επαναλαμβάνεται στη 

ζώνη ανάμεσα στις λαβές [Εικ. 86]519. Σε ορισμένες περιπτώσεις έχουν ένα βαθύ 

πώμα [Εικ. 87]520.   

Οι κρατήρες, που διακοσμούνται με τον ίδιο τρόπο, έχουν ευρύ κωνικό χείλος 

που καλύπτεται με γάνωμα και δύο μικρές λαβές, αρθρωτό πόδι και ρηχό σώμα [Εικ. 

88]521. Οι δίωτες λεκάνες έχουν βαθύ σώμα και διακόσμηση από ταινίες στο 

εσωτερικό522 [Εικ. 89, στο κέντρο]. Οι άωτες λεκάνες έχουν πιο ρηχό σώμα, άβαφο 

εξωτερικά, και κωνικό χείλος που καλύπτεται με γάνωμα, ενώ στο εσωτερικό φέρουν 

διακόσμηση από ταινίες ή και ομόκεντρους κύκλους στον πυθμένα523 [Εικ. 89, 90 και 

91, δεξιά]. Παρόμοια διακόσμηση φέρουν και τα πινάκια, που έχουν ρηχό σώμα, 

κωνική βάση και πλατύ, επίπεδο χείλος524 [Εικ. 92].   

Με βάση τις ανασκαφικές εκθέσεις, τα αγγεία αυτά και ιδιαίτερα τα 

στενόλαιμα, βρέθηκαν κατά κύριο λόγο στο χώρο της κεντρικής αίθουσας και των 

πλευρικών δωματίων. Εξαίρεση αποτελούν οι πολυάριθμες δίωτες λεκανίδες που 

ήταν θραυσμένες στο βάθος του νοτίου διαδρόμου και θεωρείται ότι 

χρησιμοποιήθηκαν για προσφορές πριν την είσοδο των πιστών στην κεντρική 

αίθουσα525. Το ίδιο σχήμα απαντά με μεγάλη συχνότητα και στα δωμάτια του βόρειου 

διαδρόμου526.  

Ένας αμφορέας που βρέθηκε εντός ενός πίθου στο δωμάτιο Μ, ένας ακόμη 

αμφορέας και ένας κρατήρας από τον ίδιο χώρο έφεραν εγχάρακτα μετά την όπτηση 

τα αρχικά ΛΥΣ ενός ονόματος, τα οποία ο Δάκαρης ερμήνευσε ως το όνομα του 

νεκρού στον οποίο έγινε η προσφορά ή κάποιου αναθέτη527.  

Τα αγγεία με ταινιωτή διακόσμηση, που βρέθηκαν σε πολύ μεγάλους 

αριθμούς στο Νεκρομαντείο [Εικ. 93] προέρχονται κατά πάσα πιθανότητα από το ίδιο 

εργαστήριο, που θα πρέπει να αναζητηθεί στην γύρω περιοχή. Σε αυτό συνηγορούν 

                                                           
519 Δάκαρης 1964α, πίν. 46γ. Γραβάνη 1988-1989, πίν. 3γ 
520 Δάκαρης 1964α, πίν. 46δ.  
521 Γραβάνη 1988-1989, πίν. 4δ.  
522 Δάκαρης 1961α, πίν. 71α. Dakaris 1963, πίν. 24, εικ. 8.  
523 Δάκαρης 1961α, πίν. 71α. Γραβάνη 1988-1989, πίν. 4γ. 
524 Γραβάνη 1988-1989, πίν. 4β.  
525 Δάκαρης 1960α, 118 και 122-123.  
526 Δάκαρης 1961β, 121 και 124, εικ. 126.  
527 Δάκαρης 1964α, 48-49, 1964β, 54. Διαφορετική ερμηνεία έδωσε η Ι. Βοκοτοπούλου (1973, 44-45), 

που θεώρησε τα αρχικά τμήμα της υπογραφής του αγγειοπλάστη Λυσανίου.  
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τα εξής: είναι από τον πηλό ο οποίος χρησιμοποιείται και για την υπόλοιπη κεραμική, 

παρουσιάζουν παρόμοια σχήματα στο σώμα και στα χείλη και έχουν την ίδια περίπου 

άρθρωση στη διακόσμηση. Η λιτή ταινιωτή και κυματοειδής διακόσμηση θεωρείται 

ότι απηχεί παλαιότερες παραδόσεις της Ανατολικής Ελλάδας, οι οποίες όμως 

φθάνουν στο Νεκρομαντείο μέσω της Νότιας Ιταλίας, όπου συναντάμε ανάλογους 

τύπους αγγείων528. 

 

Δ. Απλά άβαφα αγγεία 

 

Μια εξίσου ευάριθμη ομάδα αγγείων αποτελούν τα απλά άβαφα χρηστικά αγγεία. Η 

πλειοψηφία των παραδειγμάτων που είναι γνωστά αφορά αρυτήρες διαφόρων 

μεγεθών με χαμηλό σφαιρικό σώμα χωρίς βάση, διαμορφωμένο λαιμό και τοξωτή ή 

γωνιώδη λαβή που ενώνεται απευθείας στο ευρύ επίπεδο χείλος529 [Εικ. 94]. Μεγάλος 

αριθμός παραδειγμάτων αυτού του σχήματος προέρχεται από τα δωμάτια ε και ζ [Εικ. 

95]530. Από τα υπόλοιπα σχήματα, αναφέρονται ειδικότερα οι αμφορίσκοι [Εικ. 96, 

επάνω]531 με οξύ πυθμένα, ωοειδές σώμα, δύο στρογγυλής διατομής λαβές, και ψηλό 

στενό κυλινδρικό λαιμό, καθώς και τα μικρά πηνιόσχημα πήλινα αντικείμενα που 

χρησίμευαν ως υποστηρίγματα σε οξυπύθμενα αγγεία, αγνύθες ή λαμπάδες [Εικ. 96, 

κάτω]532. Στο Μουσείο Ιωαννίνων εκτίθενται και άωτες λεκάνες με βαθύ σώμα, 

πιθαμφορείς με κάθετες λαβές και πρόχοι.         

Ιδιαίτερο είναι το μεγάλο σφαιρικό αγγείο που βρέθηκε σχεδόν ολόκληρο 

πάνω στο πεζούλι της κρύπτης, δίπλα στη βάση μίας καμάρας533 [Εικ. 97]. Από τις 

δημοσιευμένες φωτογραφίες δεν φαίνεται να έχει λαβή, αλλά ως προς το σχήμα του 

σώματος και τη διαμόρφωση της βάσης και του λαιμού, παραπέμπει ευθέως στους 

αρυτήρες από τους κεντρικούς χώρους του συγκροτήματος, που προαναφέρθηκαν.  

 

Ε. Αγγεία με διακόσμηση Δυτικής Κλιτύος 

 

Μοναδικά αγγεία με γραπτή διακόσμηση στο Νεκρομαντείο είναι όσα διακοσμούνται 

με τη λεγόμενη τεχνική της «Δυτικής Κλιτύος», που προέρχονται κατά πλειοψηφία 

                                                           
528 Βλ. Γραβάνη 2009, 53 και 62, σημ. 62, με περαιτέρω βιβλιογραφία.  
529 Γραβάνη 1988-1989, πίν. 4α.   
530 Δάκαρης 1961α, 112, πίν. 67β.   
531 Δάκαρης 1961α, 113. Βοκοτοπούλου 1973, 43-44. Γραβάνη 1988-1989, 107.  
532 Δάκαρης 1961α, 113. Γραβάνη 1988-1989, 108.  
533 Δάκαρης 1975α, 146, πίν. 127δ.  
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από τα δωμάτια ε και ζ του βορείου διαδρόμου. Πρόκειται για μια τεχνική 

διακόσμησης όπου τα κοσμήματα, συνήθως φυτικά, είναι σε επίθετο λευκό ή κίτρινο 

χρώμα (και σπανιότερα ερυθρό) πάνω στο μαύρο γάνωμα534. Στο Νεκρομαντείο η 

τεχνική χρησιμοποιείται για μικρότερου μεγέθους αγγεία, κυρίως αμφορείς, πυξίδες, 

πινάκια, μυροδοχεία, καθώς και για μεμονωμένα παραδείγματα κανθάρων και 

σκύφων/κρατήρων535. Τα αγγεία αυτά, που αρχικά είχαν θεωρηθεί εισαγωγές536, 

σήμερα έχουν ταξινομηθεί μεταξύ των τοπικών εκδοχών του ρυθμού, που 

χαρακτηρίζεται από την πρώιμη χρήση της εγχάραξης, εκτός από αυτήν των επίθετων 

χρωμάτων537.   

Οι αμφορείς είναι μικρού μεγέθους και ανήκουν στον τύπο της Δυτικής 

Κλιτύος, στην παραλλαγή που είναι καλύτερα γνωστή από παραδείγματα στην 

κεραμική της Νότιας Ιταλίας538. Έχουν αμφικωνικό σώμα, πλατύ λαιμό, προεξέχον 

οριζόντιο χείλος, λαβές που ξεκινούν ακριβώς κάτω από το χείλος και απολήγουν 

στον ώμο, και κωνικό πόδι. Στο καλύτερα διατηρημένο παράδειγμα, που προέρχεται 

από το δωμάτιο Μ1539 [Εικ. 98], η διακόσμηση περιορίζεται στον οριζόντιο ώμο 

(στεφάνι δάφνης) και στον λαιμό (γιρλάντα από μικρά σφαιρικά φύλλα). Το 

κατώτερο τμήμα του σώματος και το πόδι είναι άβαφα. Ένα δεύτερο παράδειγμα του 

σχήματος, που εκτίθεται στο Μουσείο Ιωαννίνων540, παρουσιάζει την ιδιαιτερότητα 

να έχει σχοινοειδείς λαβές, όπως τα περισσότερα δείγματα της αττικής παραλλαγής 

του σχήματος, και πηνία στο σημείο ένωσης με το χείλος που μιμούνται μεταλλικά 

πρότυπα541. Αμφορείς με παρόμοιο σχήμα έχουν βρεθεί και στη Φοινίκη της 

Xαονίας542.  

 Ένας μεγάλος ημισφαιρικός σκύφος από το δωμάτιο Κ (διάμετρος στομίου 

21εκ.) με διακόσμηση Δυτικής Κλιτύος σε ζωφόρο στο σώμα (βλαστός με 

εναλλασσόμενα φύλλα και καρπούς κισσού), στηρίζεται σε τρεις ανάγλυφες 

προτομές Διονύσου, που προέρχονται από την ίδια μήτρα [Εικ. 99-101]543. Ο θεός 

                                                           
534 Rotroff 1997, 38.  
535 Γραβάνη 1988-1989, 106-107.  
536 Δάκαρης 1964α, 52.  
537 Γραβάνη 1988-1989, 126-127 και 2009, 52.  
538 Edwards 1975, 44, αρ. 187. Rotroff 1997, 120-122.  
539 Δάκαρης 1964β, 55, εικ. 57 και 1993, 26, εικ. 17, αριστερά. Γραβάνη 1988-1989, πίν. 5ε. Φάκλαρη 

2009, 123.   
540 Βοκοτοπούλου 1973, 44.  
541 Rotroff 1997, 120.  
542 Ҫondi 2009, 100-101, αρ. 15-16.  
543 Υπάρχει σύγχυση αναφορικά με την ταύτιση της μορφής. Ο Δάκαρης μιλά για Διόνυσο-Άδη 

(1964β, 55 και 57, εικ. 60-61, Δάκαρης 1970, 20β και 1993, 26, εικ. 17, δεξιά), η Ζήδρου για κεφαλές 
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φέρει στεφάνι κισσού, τσαμπιά σταφυλιών που κρέμονται από τους βοστρύχους του 

και κρατά θύρσο στο αριστερό χέρι [Εικ. 101]. Παρόμοια κεφάλια (κυρίως 

προσωπεία του θεάτρου) που χρησιμεύουν ως βάσεις ανάγλυφων σκύφων και 

κρατήρων είναι γνωστά από την Κόρινθο544 και από την Κασσώπη545. 

 Ο μοναδικός κάνθαρος με διακόσμηση Δυτικής Κλιτύος που είναι γνωστός 

από το Νεκρομαντείο546 [Εικ. 102, 103 επάνω, δεύτερος από δεξιά] παρουσιάζει την 

ιδιαιτερότητα να συνδυάζει τη γραπτή διακόσμηση στο χείλος (γιρλάντα) με 

μαστοειδείς αποφύσεις που καλύπτουν το σώμα. Ανήκει στο σχετικά σπάνιο σχήμα 

με αρθρωτό σώμα, που απαντά και στην Αμβρακία547. Έχει ψηλή βαθμιδωτή βάση 

(κωνική που απολήγει σε ευρύ πλαστικό δακτύλιο), χαμηλό στέλεχος, ψηλό λαιμό, 

έξω νεύον χείλος και δακτυλιοειδείς λαβές με οριζόντιο επίθημα548. Παρόμοια 

διακόσμηση φέρουν κάνθαροι από τα Γίτανα, το Βουθρωτόν και τη Λευκάδα, ενώ 

αναφέρονται και παραδείγματα από τη Νότια Ιταλία, που επηρεάζονται από την 

παραγωγή της Δυτικής Ελλάδος και της Ηπείρου549.   

Οι πυξίδες ανήκουν σε τρεις τύπους. Ο πρώτος (τύπος Α), απαντά ευρέως 

στην Ήπειρο και τα νησιά του Ιονίου550. Το κωνικό κατώτερο τμήμα (πυθμένας) είναι 

χαμηλό, ενώ το ανώτερο τμήμα με τα κυλινδρικά τοιχώματα είναι αρκετά ψηλό και 

φέρει διακόσμηση από βλαστό με φύλλα κισσού μεταξύ δύο οριζόντιων αυλακώσεων 

[Εικ. 103, δεύτερη από αριστερά]. Το πώμα είναι θολωτό και φέρει πλούσιο 

διάκοσμο (ρόδακα με εναλλάξ ερυθρά και λευκά πέταλα και σειρά στιγμών) [Εικ. 

103 κάτω, δεύτερο από αριστερά και 104]. Πιο κοντά στα παραδείγματα του 

Νεκρομαντείου είναι οι τρεις πυξίδες που προέρχονται από δημόσιο οικοδόμημα στην 

Ακρόπολη «Μεγάλου Γαρδικίου»551. Οι πυξίδες με απλό κυλινδρικό σώμα (τύπος Β) 

από άλλες περιοχές έχουν πώμα με ανάγλυφο μετάλλιο ή τριποδική βάση με 

ανάγλυφα πόδια552, αλλά τα παραδείγματα από το Νεκρομαντείο είναι 

                                                                                                                                                                      
Διονύσου και Άδη (2008, 155), η Βοκοτοπούλου για γυναικείες κεφαλές (1973, 44) και η Γραβάνη για 

Διόνυσο (1988-1989, 107, σημ. 100, πίν. 6α).  
544 Edwards 1975, 171.  
545 Γραβάνη 2000, 485, πίν. 233, αρ. 3.  
546 Δάκαρης 1961α, πίν. 69α, επάνω. Γραβάνη 1988-1989, πίν. 6β. Φάκλαρη 2009, 122.  
547 Γραβάνη 2009, 52.  
548 Βλ. Ανδρέου και Ανδρέου 1997, 86.  
549 Γραβάνη 2009, 52 και 62, σημ. 40. Κάνθαρος από τα Γίτανα: Κάντα-Κίτσου, Πάλλη και 

Αναγνώστου 2009, 21, εικ. 4.  
550 Γραβάνη 2009, 52.  
551 Πλιάκου 2014, 88, πίν. 16α-γ.  
552 Γραβάνη 2009, 52.  
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απλούστερα553. Η διακόσμηση Δυτικής Κλιτύος δεν διαφέρει από τα παραδείγματα 

του τύπου Α [Εικ. 105]. Τέλος, ένας σπανιότερος τύπος είναι η σταμνοειδής πυξίδα, 

με άβαφο το στενό κάτω τμήμα του σώματος, σφαιρικό άνω σώμα, χαμηλό λαιμό και 

δύο κάθετες λαβές, που απαντά επίσης στην Κασσώπη και στην Φοινίκη554. Το 

παράδειγμα που είναι γνωστό από το Νεκρομαντείο έχει ερυθρωπό γάνωμα και 

διακόσμηση από σταγόνες και εγχάρακτες τεθλασμένες γραμμές στη ζώνη των 

λαβών555 [Εικ. 103, πάνω αριστερά και 106].  

 H πιο περίτεχνη διακόσμηση Δυτικής Κλιτύος απαντά σε τρία μεγάλα 

πινάκια, με πλατύ έξω νεύον χείλος, τοιχώματα σε σχήμα ανεστραμμένου κώνου και 

δακτυλιόσχημη βάση. Στο ένα παράδειγμα556, το χείλος φέρει εγχάρακτη διακόσμηση 

με πλέγμα που διακόπτεται από μετόπες με σταυροειδή κοσμήματα και ζατρίκιο 

εναλλάξ [Εικ. 107, αριστερά], τα τοιχώματα διακοσμούνται με περίτεχνο στεφάνι από 

στάχυα και ο πυθμένας με ρόδακα με ελικωτά και λογχόσχημα φύλλα εναλλάξ. Το 

δεύτερο παράδειγμα, που έχει μεγαλύτερες διαστάσεις, φέρει στεφάνι κισσού στο 

χείλος, πλούσιο διάκοσμο από στάχια στα τοιχώματα και ρόδακα με γωνιόσχημα 

πέταλα στο μετάλλιο557 [Εικ. 107, δεξιά]. Η παρουσία των σταχιών, που γενικά είναι 

σπάνια στη διακόσμηση του ρυθμού558, είναι ιδιαίτερα ενδιαφέρουσα, καθώς 

συνδέεται με τη λατρεία της Δήμητρας και της Κόρης, ενώ ο κισσός γενικά συνδέεται 

με τη διονυσιακή λατρεία559. Έχει υποστηριχθεί ότι η συγκεκριμένη εικονογραφία 

παραπέμπει στις τελετουργίες του Νεκρομαντείου, όπου τα συγκεκριμένα αγγεία θα 

είχαν χρησιμοποιηθεί για την προσφορά αλφίτων560. Ένα τρίτο πινάκιο, που 

προέρχεται από τα δωμάτια του βορείου διαδρόμου φέρει παχιά τεθλασμένη γραμμή 

στο χείλος, μεμονωμένα φυτικά κοσμήματα στα τοιχώματα και απλό ρόδακα στο 

μετάλλιο561 [Εικ. 108]. Αντίστοιχα παραδείγματα με πλούσια διακόσμηση δεν έχουν 

επισημανθεί στην ευρύτερη περιοχή της Ηπείρου.     

Η τελευταία κατηγορία αγγείων που διακοσμούνται με την τεχνική της 

Δυτικής Κλιτύος είναι τα μυροδοχεία. Διακρίνονται, ανάλογα με το σχήμα, σε δύο 

                                                           
553 Παρόμοιο είναι ένα παράδειγμα από τη Φοινίκη: Ҫondi 2009, 97-98, αρ. 2.  
554 Γραβάνη 2009, 52.  
555 Δάκαρης 1961α, πίν. 69α, επάνω αριστερά. Γραβάνη 1988-1989, πίν. 5δ.  
556 Δάκαρης 1970, 20 και 1993, 26, εικ. 16, αριστερά. Βοκοτοπούλου 1973, πίν. 10β. Γραβάνη 1988-

1989, πίν. 5α.  
557 Δάκαρης 1993, 26, εικ. 16, δεξιά. Φάκλαρη 2009, 124.  
558 Βλ. Rotroff 1997, 114 και 202 (όπου το θέμα χαρακτηρίζεται ως σπάνιο), 281, αρ. 372, πίν. 36, 

305-306, αρ. 603, πίν. 58 και 374, αρ. 345, πίν. 102.   
559 Δάκαρης 1993, 26, εικ. 16, όπου γίνεται λόγος για «χθόνια σύμβολα ευφορίας».  
560 Βοκοτοπούλου 1973, 42.  
561 Δάκαρης 1961α, πίν. 67α, στο κέντρο. Γραβάνη 1988-1989, πίν. 5β. 
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τύπους. Ο σπανιότερος τύπος έχει σφαιρική κοιλιά και δεν έχει πόδι562 [Εικ. 103, 

δεύτερο από τα δεξιά και 109]. Ανήκει σε μια ενδιάμεση κατηγορία μεταξύ του 

πρώιμου τύπου του ατρακτόσχημου και του βολβόσχημου μυροδοχείου, που είναι 

μεταγενέστερος. Ο τύπος του σφαιρικού μυροδοχείου εμφανίζεται και σε άλλες 

θέσεις στην Ήπειρο (Αμβρακία και Θεσπρωτία)563. Η διακόσμηση του (βλαστός με 

φύλλα κισσού μεταξύ δύο οριζόντιων αυλακώσεων) εμφανίζεται και σε ένα 

μυροδοχείο του συνηθισμένου ατρακτόσχημου τύπου, με ψηλό πόδι και συνεχές 

περίγραμμα, ευρεία καμπύλη κοιλιά και ομαλή μετάβαση προς το λαιμό [Εικ. 103, 

κάτω αριστερά και 110]564. Ο τελευταίος τύπος απαντά σε πολλά ακόμη 

παραδείγματα, τόσο με διακόσμηση Δυτικής Κλιτύος (συνήθως με πλέγμα στο ύψος 

της κοιλιάς μεταξύ δύο οριζόντιων αυλακώσεων και σταγόνες στον ώμο565) όσο και 

με μελαμβαφή διακόσμηση ή ακόμη και τελείως άβαφα [Εικ. 96]. Το σχήμα είναι 

ιδιαίτερα δημοφιλές σε όλη τη Μεσόγειο κατά την ελληνιστική περίοδο566. Στην 

Ήπειρο, μυροδοχεία με διακόσμηση Δυτικής Κλιτύος, μελαμβαφή ή άβαφα, 

απαντούν τόσο σε ιερά όσο και σε οικίες, δημόσια κτίρια και ταφές567.  

 

Στ. Μελαμβαφή αγγεία 

 

Αγγεία που καλύπτονται εξ’ ολοκλήρου με μελανό γάνωμα χωρίς άλλη διακόσμηση, 

εμφανίζονται σε σχετικά μικρό αριθμό σχημάτων. Συγκεκριμένα, απαντούν αμφορείς, 

λήκυθοι, ασκοί, κάνθαροι, άωτα σκυφίδια και μυροδοχεία568. Οι αμφορείς είναι 

μικρού μεγέθους, στον τύπο της Δυτικής Κλιτύος569 [Εικ. 111]. Τα μυροδοχεία 

απαντούν στον ατρακτόσχημο τύπο, που είναι γνωστός από τα παραδείγματα με 

διακόσμηση Δυτικής Κλιτύος [Εικ. 96]. Οι περισσότεροι κάνθαροι έχουν αρθρωτό 

σώμα, ψηλή βαθμιδωτή βάση και έξω νεύον χείλος με το κάτω τμήμα του σώματος 

                                                           
562 Δάκαρης 1961α, πίν. 69α, κάτω. Γραβάνη 1988-1989, πίν. 6ε.  
563 Γραβάνη 2009, 52. Βλ. επίσης Γραβάνη 1988-1989, 111.  
564 Γραβάνη 1988-1989, πίν. 6δ. Δάκαρης 1993, 25, εικ. 15, αριστερά. Φάκλαρη 2009, 124. Παρόμοιο 

παράδειγμα έχει δημοσιευθεί και από το δημόσιο κτίριο στην Ακρόπολη «Μεγάλου Γαρδικίου»: 

Πλιάκου 2014, 86, πίν. 15α. 
565 Γραβάνη 1988-1989, πίν. 6γ. Βλ. επίσης Δάκαρης 1961, πίν. 69α-β και 1993, 25, εικ. 15, τρίτο από 

αριστερά.  
566 Βλ. γενικά Γραβάνη 1988-1989, 111.  
567 Γραβάνη 2009, 52, με περαιτέρω βιβλιογραφία.  
568 Γραβάνη 1988-1989, 107.  
569 Δάκαρης 1961α, πίν. 68α, άνω αριστερά. Γραβάνη 1988-1989, πίν. 7γ. Αγγέλη 2015γ, 26, κάτω 

δεξιά.  
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και τη βάση άβαφη570 [Εικ. 112], ανήκουν δηλαδή σε τύπο που απαντά στην 

κεραμική της Δυτικής Κλιτύος. Δύο αδημοσίευτα παραδείγματα στο Μουσείο 

Ιωαννίνων ανήκουν σε διαφορετικούς τύπους (κανθαροειδές κύπελλο και κάνθαρος 

με σφαιρικό κάτω τμήμα του σώματος).   

Οι ασκοί ανήκουν σε δύο τύπους. Ο πρώτος, ο αμφικωνικός τύπος guttus, έχει 

ευθύγραμμα τοιχώματα και ευδιάκριτο γωνιώδες περίγραμμα, μία πλατιά 

δακτυλιοειδή λαβή με κεντρική νεύρωση, κωνικό πώμα και προχοή με ευρύ στόμιο571 

[Εικ. 113]. Ένας ασκός παρουσιάζει την ιδιαιτερότητα ο πυθμένας να ανέρχεται στο 

εσωτερικό της κοιλιάς ως κώνος, ενώ το κάτω τμήμα του σώματος είναι άβαφο [Εικ. 

114-115]572. Παρόμοια δείγματα προέρχονται από την Ακρόπολη «Μεγάλου 

Γαρδικίου»573. Ο δεύτερος τύπος έχει πλατιά άβαφη κωνική βάση, ψηλό αμφικωνικό 

σώμα, κάθετη δακτυλιοειδή λαβή στο ύψος του ώμου και ψηλή, κάθετη προχοή με 

κάθετο χείλος574 [Εικ. 116]. Οι λήκυθοι ανήκουν στον τύπο της αρυβαλλόσχημης, με 

ευρεία δακτυλιόσχημη βάση, σφαιρικό σώμα, τοξωτή λαβή, στενό λαιμό και 

χοανοειδές στόμιο575 [Εικ. 117].   

Τα άωτα σκυφίδια εμφανίζονται σε δύο τύπους. Ο πρώτος τύπος περιλαμβάνει 

σκυφίδια με χείλος που στρέφεται προς τα μέσα, βαθύ σώμα και στενή 

δακτυλιόσχημη βάση, ενώ το γάνωμα καλύπτει μόνο το εσωτερικό και το χείλος576 

[Εικ. 118]. Ο δεύτερος τύπος έχει γωνιώδες περίγραμμα, καθώς το χείλος του 

στρέφεται κατακόρυφα προς τα επάνω, ενώ το σώμα είναι χαμηλό με ελαφρώς 

καμπύλα λοξά τοιχώματα και στενή βάση [Εικ. 119]577. Η διακόσμηση είναι ανάλογη 

με αυτή των σκυφιδίων του πρώτου τύπου, αλλά υπάρχουν και παραδείγματα όπου το 

γάνωμα καλύπτει τόσο το εσωτερικό όσο και το εξωτερικό του αγγείου. Υπάρχουν 

πολυάριθμα ακριβή παράλληλα και για τους δύο τύπους στην κεραμική από την 

Ακρόπολη «Μεγάλου Γαρδικίου»578. Τα πινάκια που εκτίθενται στο Αρχαιολογικό 

Μουσείο Ιωαννίνων ανήκουν στον τύπο που απαντά στην κεραμική με διακόσμηση 

                                                           
570 Γραβάνη 1988-1989, πίν. 7ε.   
571 Δάκαρης 1961α, πίν. 68α, κάτω αριστερά και 1993, 25, εικ. 15, δεύτερος από τα δεξιά. Φάκλαρη 

2009, 124.   
572 Δάκαρης 1961, 113, πίν. 68β. Γραβάνη πίν. 6ζ. 
573 Πλιάκου 2014, 86, πίν. 15β-γ.  
574 Δάκαρης 1961α, πίν. 68α, κάτω δεξιά και 1993, 25, εικ. 15, πρώτος από τα δεξιά (όπου αναφέρεται 

ως ληκύθιο). Γραβάνη 1988-1989, πίν. 6στ. Αγγέλη 2015γ, 27, κάτω.  
575 Δάκαρης 1961α, πίν. 68α, επάνω. Γραβάνη 1988-1989, πίν. 7δ.   
576 Γραβάνη 1988-1989, πίν. 7β.  
577 Γραβάνη 1988-1989, πίν. 7α.  
578 Πλιάκου 2014, 89, πίν. 18.  
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Δυτικής Κλιτύος, αλλά είναι εξ’ ολοκλήρου καλυμμένα με μελανό γάνωμα και έχουν 

πολύ μικρότερες διαστάσεις.  

 

Ζ. Πλαστικά αγγεία 

 

Ένα πλαστικό αγγείο με μορφή κριού που αναπαύεται βρέθηκε στα δωμάτια του 

βορείου διαδρόμου [Εικ. 120]579. Σώζεται σχεδόν ακέραιο, εκτός από τη λαβή που 

εφάπτονταν στην προχοή, που εντοπίζεται στη ράχη του ζώου. Παρόμοια αντικείμενα 

έχουν βρεθεί και σε άλλες περιοχές της αρχαίας Θεσπρωτίας, όπως για παράδειγμα 

ένα πλαστικό λιοντάρι από ταφικό μνημείο στον ποταμό Καλαμά [Εικ. 121]580 και 

ένα άλογο από τάφο των Γιτάνων [Εικ. 122]581. 

Τρία ανάγλυφα προσωπεία βρέθηκαν στα δωμάτια ε και ζ. Παρουσιάζουν, 

σύμφωνα με τον ανασκαφέα, χθόνιο δαίμονα, πιθανόν τη Γοργώ582. Μάλλον 

αποτελούσαν πλαστική διακόσμηση αγγείων που δεν σώθηκαν583.   

 

Η. Λύχνοι  

 

Στο χώρο του Νεκρομαντείου ανασκάφηκαν πολυάριθμοι λύχνοι, σχεδόν όλοι 

μελαμβαφείς, αλλά δεν έχουν μελετηθεί συστηματικά. Ομοίως, απουσιάζει μια 

συστηματική έρευνα για τους λύχνους της περιοχής της Ηπείρου, επομένως η 

συσχέτιση με παράλληλα δεν είναι εύκολη.   

Τα περισσότερα παραδείγματα που είναι γνωστά από το Νεκρομαντείο 

αφορούν ευρήματα από τα δωμάτια του βορείου διαδρόμου [Εικ. 123]584, όμως 

αναφέρονται και ευρήματα ίδιων τύπων από άλλες θέσεις του συγκροτήματος585. Το 

υλικό είναι αρκετά ομοιογενές και χρονολογείται γενικά μεταξύ του τελευταίου 

τετάρτου του 3ου και του πρώτου μισού του 2ου αιώνα π.Χ. Τα περισσότερα από τα 

                                                           
579 Δάκαρης 1961α, 113, πίν. 71β. Γραβάνη 1988-1989, 107.   
580 Κάντα-Κίτσου 2008, 65 (τάφος 11). Κάντα-Κίτσου, Πάλλη και Αναγνώστου 2008, 130 (ταφικό 

μνημείο Καλαμά, 1ος αιώνας π.Χ.).  
581 Κάντα-Κίτσου, Πάλλη και Αναγνώστου 2008, 42, εικ. 2 (1ος αιώνας π.Χ.).  
582 Δάκαρης 1961α, 113. Σε άλλη δημοσίευση (Δάκαρης 1993, 25), γίνεται λόγος για μια «δύσμορφη 

πήλινη κεφαλή δαίμονα του θανάτου». Είναι άγνωστο αν η συγκεκριμένη περιγραφή αφορά ένα από 

τα εν λόγω προσωπεία ή κάποιο άλλο αντικείμενο.    
583 Βοκοτοπούλου 1973, 42. Τα προσωπεία αποτελούσαν τμήμα της παλαιάς έκθεσης του Μουσείου, 

αλλά σήμερα δεν εκτίθενται.  
584 Δάκαρης 1961α, 113, πίν. 70, 1961β, 121 και 123, εικ. 125. Βλ. επίσης Γραβάνη 1988-1989, 107, 

πίν. 8.  
585 Δάκαρης 1958β, 98 (Νότιος διάδρομος), 1960, 119α και 1960β, 105 (δωμάτιο Λ1), 1964α, 48 

(δωμάτιο Μ1).  
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λυχνάρια θα πρέπει να είναι σύγχρονα, καθώς φέρουν το έντυπο μονόγραμμα ΑΥ, 

που μάλλον δηλώνει το εργαστήριο παραγωγής586. Ο πιο χαρακτηριστικός τύπος 

περιλαμβάνει μεγάλου μεγέθους τρίμυξους λύχνους με καμπύλη απόληξη μυκτήρα 

και κάθετο στέλεχος με οπή πλήρωσης587. Ο τύπος απηχεί κορινθιακά πρότυπα και 

απαντά επίσης στην Αιτωλική Καλλίπολη588. Σώζονται δύο ακέραιοι και ένας 

αποσπασματικός λύχνος αυτού του τύπου [Εικ. 124]. Αρκετά παρόμοιος, ως προς το 

σχήμα και το κάθετο στέλεχος, αλλά με δύο μυκτήρες και χωρίς γάνωμα, είναι ένας 

λύχνος που έχει βρεθεί στην οικία του Σεβαστού στην Ελέα και χρονολογείται στο 

πρώτο τέταρτο του 3ου αιώνα π.Χ.589. Ανάλογος τύπος, αλλά με δέκα μυκτήρες, από 

την Απολλωνία της Ιλλυρίας, έχει χρονολογηθεί στις αρχές του 2ου αιώνα π.Χ.590.  

Οι υπόλοιποι λύχνοι του Νεκρομαντείου παρουσιάζουν ιδιαιτερότητες που 

δεν απαντούν στα γνωστά σχήματα της Αγοράς και της Κορίνθου. Ένας λύχνος με 

δίσκο κυκλικής κατατομής, κοιλόκυρτο σώμα, αύλακα γύρω από την οπή πλήρωσης 

και τριγωνική απόληξη μυκτήρα591 [Εικ. 125], βρίσκει παράλληλα στην Απολλωνία 

της Ιλλυρίας592. Παρόμοιος τύπος, αλλά με έντονη αυλάκωση γύρω από το δίσκο και 

ωτίο στην δεξιά πλευρά [Εικ. 123, δεύτερη σειρά, δεύτερος από τα αριστερά], απαντά 

στην Ακρόπολη «Μεγάλου Γαρδικίου» και στη θεσπρωτική Ελέα σε άβαφα 

παραδείγματα593. Θεωρείται τύπος τοπικής παραγωγής, που συνδυάζει 

χαρακτηριστικά διάφορων ελληνιστικών τύπων από την παραγωγή της Αττικής και 

χρονολογείται μεταξύ του τελευταίου τετάρτου του 3ου και του πρώτου τετάρτου του 

2ου αιώνα π.Χ.594. Ένας λύχνος με κοντό μυκτήρα με ευθεία απόληξη, βυθισμένο 

δίσκο με ευρεία οπή πλήρωσης και κοιλόκυρτο σώμα595 [Εικ. 126] απαντά σε άβαφα 

παραδείγματα στο Δυμόκαστρο Θεσπρωτίας και στην Απολλωνία596. Ο λύχνος με 

βυθισμένο επίπεδο δίσκο, τριγωνική απόληξη μυκτήρα και σφαιρικό σώμα και 

                                                           
586 Δάκαρης 1961α, 113. 
587 Δάκαρης 1961α, πίν. 70 και 1961β, 123, εικ. 125, πάνω σειρά. Dakaris 1963, πίν. 24, εικ. 6. 

Γραβάνη 1988-1989, πίν. 8β.  
588 Βλ. γενικά Broneer 1977, 217, πίν. 38 (Ίσθμια). Για παραδείγματα από την Καλλίπολη, βλ. 

Γραβάνη 2009, 54.  
589 Turmo 2011, 192, αρ. 22.  
590 Vrekaj 2005, 275 και 291, πίν. 15, αρ. 66 (τύπος ΧΙΧ).  
591 Γραβάνη 1988-1989, πίν. 8β.  
592 Vrekaj 2005, 273 και 285, αρ. 38 (τύπος ΙΧ).  
593 Πλιάκου 2014, 88, πίν. 15στ. και 2015, 35 (Ακρόπολη «Μεγάλου Γαρδικίου»). Πρέκα 1988α, 349, 

πίν. 197γ (Ελέα).   
594 Πλιάκου 2014, 88.  
595 Γραβάνη 1988-1989, πίν. 8γ.  
596 Λάζαρη, Τζωρτζάτου και Κουντούρη 2008, 61.  
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επίπεδη βάση597 [Εικ. 127] μπορεί να παραλληλιστεί με έναν τύπο λύχνου από την 

Απολλωνία που χρονολογείται μεταξύ 225 και 175 π.Χ.598.  

 

5.3.4. Αγνύθες 

 

Στο Νεκρομαντείο του Αχέροντα βρέθηκε ένας απροσδιόριστος, μεγάλος αριθμός 

από πήλινες αγνύθες, ενώ δεν αναφέρονται ευρήματα σε άλλο υλικό. Η μεγαλύτερη 

συγκέντρωση ευρημάτων εντοπίζεται στο δωμάτιο Ι (49 αγνύθες599). Στα δωμάτια 

του βορείου διαδρόμου βρέθηκαν συνολικά πάνω από 50 αγνύθες ( εκ των οποίων 

γνωρίζουμε συγκεκριμένα για 28 παραδείγματα στο ε, εννέα στο ζ και επτά στο η)600, 

ενώ ο ακριβής αριθμός των ευρημάτων στην ημιυπόγεια αίθουσα π και στα νότια 

δωμάτια της αυλής (λ1, λ2, μ και ν) είναι άγνωστος601.  

Οι 94 από τις αγνύθες αυτές μελετήθηκαν από την Χρ. Τζουβάρα-Σούλη και 

φυλάσσονται σήμερα στο Μουσείο Ιωαννίνων602. Από το υλικό που μελετήθηκε, 

ταυτίστηκε η ακριβής προέλευση μόνον 35 αγνύθων. Οκτώ προέρχονται από το 

δωμάτιο Ι, ενώ οι υπόλοιπες προέρχονται από το δυτικό συγκρότημα, και 

συγκεκριμένα 18 από την ημιυπόγεια αίθουσα π, τρεις από τα δωμάτια λ1 και λ2, δύο 

από το δωμάτιο κ και τέσσερις από το δωμάτιο μ603. Αντίθετα, για 59 παραδείγματα 

δεν υπήρχαν ενδείξεις που να επιτρέπουν την ταύτισή τους με τα ευρήματα που 

αναφέρονται στις ανασκαφικές εκθέσεις.  

Οι αγνύθες χρησιμοποιούνταν ως υφαντικά βάρη στους κατακόρυφους 

(όρθιους) αργαλειούς, των οποίων η χρήση στην αρχαία Ελλάδα κυμαίνεται από τα 

νεολιθικά χρόνια ως τον 1ο αιώνα μ.Χ. Το βάρος τους βοηθούσε να διατηρηθούν στην 

κατάλληλη θέση τα νήματα του στημονιού κατά τη λειτουργία του αργαλειού604. Ο 

αριθμός των αγνύθων που χρειαζόταν κάθε φορά ο αργαλειός για να λειτουργήσει 

εξαρτιόταν από το υλικό των υφασμάτων605.  Συνήθως ήταν πήλινες, και διακρίνονται 

σε τρεις τύπους, τον πυραμιδόσχημο, τον κωνικό και τον δισκοειδή. Έχει 

παρατηρηθεί ότι κάθε κέντρο προτιμούσε να παράγει περισσότερους από έναν 

                                                           
597 Γραβάνη 1988-1989, πίν. 8α. 
598 Vrekaj 2005, 273 και 282, πίν. VI, αρ. 22 (τύπος IV).  
599 Τζουβάρα-Σούλη 1983, 10.  
600 Τζουβάρα-Σούλη 1983, 16.  
601 Τζουβάρα-Σούλη 1983, 10. 
602 Τζουβάρα-Σούλη 1983, 9. 
603 Στο ίδιο, 31.  
604 Τζουβάρα-Σούλη 1983, 11 και 1992, 456-459. 
605 Τζουβάρα-Σούλη 1983, 12. 
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τύπους606. Οι αγνύθες του Νεκρομαντείου ανήκουν στους δύο πρώτους τύπους, αλλά 

από το δείγμα που μελετήθηκε, μόνον οι τέσσερις ανήκουν στον πυραμιδόσχημο τύπο 

και προέρχονται όλες από τη δυτική πτέρυγα του συγκροτήματος. Οι αγνύθες 

κωνικού τύπου ήταν συνήθως χειροποίητες: αρχικά δημιουργούνταν ένας εσωτερικός 

πυρήνας από αποξηραμένο πηλό, κυλινδρικής τομής και στη συνέχεια 

συμπληρώνονταν με την προσθήκη στρώσης νωπού πηλού και την κατασκευή της 

οπής αναρτήσεως607. Σε ορισμένες περιπτώσεις, για να μειωθεί το βάρος της αγνύθας 

κοίλαιναν τον πυθμένα της μετά την όπτηση, όπως συνέβη και με τις αγνύθες αρ. 

7273 (ακέραια με ύψος 9.7εκ.), αρ. 7270 (ακέραια με ύψος 10εκ.) και αρ. 

ΝΠ/26/7/76/1 (ακέραια με ύψος 9.9εκ.) από την αίθουσα π του Νεκρομαντείου608. 

Οι αγνύθες εντοπίζονται, εκτός από τις οικίες609, σε νεκροταφεία610 και σε 

ιερά611, όπου όμως είχαν αναθηματική χρήση612. Οι περισσότερες από τις τελευταίες 

ήταν αφιερώματα στην Αθηνά, γεγονός που συνδυάζεται με την ιδιότητα της θεάς ως 

Εργάνης, προστάτιδας των χειρονακτικών εργασιών και κυρίως των υφάντρων613.   

Την παραπάνω χρήση φαίνεται να είχαν και στο Νεκρομαντείο, καθώς 

εντοπίστηκαν σε χώρους που χρησίμευαν ως αποθήκες προσφορών (ημιυπόγεια 

αίθουσα π) ή ως δωμάτια που θεωρείται ότι χρησιμοποιούνταν κατά την τελετουργία. 

Οι πλέον των 50 αγνύθων στα δωμάτια ε, ζ και η θεωρούνται αφιερωματικές, λόγω 

της ιδιότητας των χώρων αυτών στην προετοιμασία των πιστών για την επίσκεψη στο 

                                                           
606 Στο ίδιο.  
607 Με αυτό τον τρόπο έχει δημιουργηθεί η αποσπασματική αγνύθα αρ. ΝΠ/22-7-76/1 που προέρχεται 

από την αίθουσα π (στο ίδιο, 34, αρ. 16, πίν. 31-32). Για τους τρόπους δημιουργίας των κωνικών 

αγνύθων, βλ. επίσης Τζουβάρα-Σούλη 1992, 461-464.  
608 Τζουβάρα-Σούλη 1983, 28-29, 33-34, αρ. 14-16, πίν. 23α-β, 30α-β, 31-32, αντίστοιχα. Οι τρεις 

αυτές αγνύθες φέρουν φύλλο κισσού στην κορυφή. Ελαφρά γωνίωση στη βάση παρουσιάζουν και οι 

αρ. 4504 (36, αρ. 31, πίν. 36γ: ακέραια, ύψος 9.8εκ.), αρ. 7279 (36, αρ. 30, πίν. 36β: ύψος 9.8εκ., από 

την αίθουσα π), αρ. 7325 (36, αρ. 31, πίν. 36γ: ύψος 9.7εκ.), αρ. 73240 (37, αρ. 40, πίν. 37στ: ύψος 

9.5εκ.), αρ. ΝΠ/23-7-76/3 (38, αρ. 51, πίν. 39: ύψος 11εκ., από την αίθουσα π), αρ. ΝΙ/1-9-75/5 από το 

δωμάτιο Ι (39, αρ. 64) και αρ. Π/27-7-76/1 (39, αρ. 60: λείπει η κορυφή και τμήμα πλευρών, από την 

αίθουσα π).   
609 Ένας μεγάλος αριθμός αγνύθων από οικιστικά σύνολα της Ηπείρου έχει δημοσιευθεί. Για ευρήματα 

από οικίες της Κασσώπης, βλ. Τζουβάρα-Σούλη 1992, Tzouvara-Souli 1996 και 1999, Αγγέλη 2015δ, 

43. Ελέα: Κάντα-Κίτσιου, Πάλλη και Αναγνώστου 2009, 30 και 95, εικ. 3. Αμβρακία: Ρήγινος 2008, 

95, εικ. 4. Αγνύθες από ελληνιστική οικία στη Βίτσα Ζαγορίου: Βοκοτοπούλου 1994, 198 και 217-218, 

εικ. 27-28. Παλιουριά (ν. Ιωαννίνων): Ανδρέου 2009, 128, εικ. 27. Ράχη Πλατανιάς (ν. Ιωαννίνων): 

Πλιάκου 2009, 68. 
610 Για ταφή βρέφους εντός ελληνιστικής οικίας, κτερισμένου με αγνύθες, βλ. Βοκοτοπούλου 1994 

198, 218, εικ. 29.  
611 Από την περιοχή της Ηπείρου, εκτός του Νεκρομαντείου, αγνύθες έχουν δημοσιευθεί και από το 

Θεσμοφόριο στη Δουρούτη Ιωαννίνων: Γραβάνη 2007-2008, 221, εικ. 16α.  
612 Τζουβάρα-Σούλη 1983, 14. 
613 Τζουβάρα-Σούλη 1983, 18. 
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χώρου του κυρίως ιερού614. Λόγω των διαστάσεων του δωματίου Ι δεν είναι δυνατό 

να θεωρηθεί ότι οι 49 αγνύθες που βρέθηκαν εκεί προέρχονται από αργαλειό, κάτι 

που θα χρειάζονταν ελεύθερο χώρο περίπου 2μ. Ο ελεύθερος χώρος του δωματίου 

περιοριζόταν αισθητά από τους δέκα μεγάλους και τρεις μικρότερους πίθους που 

ήταν τοποθετημένοι στο εσωτερικό του σε διάταξη Π615. Ούτε στην ημιυπόγεια 

αίθουσα π, που ήταν αποθήκη ή αποθέτης του ιερού, δεν θα μπορούσε να είχε 

τοποθετηθεί υφαντικός ιστός616.  

Οι τέσσερις πυραμιδόσχημες αγνύθες του Νεκρομαντείου δεν φέρουν 

σφράγισμα. Οι δύο (αρ. Π/30-7-76 και αρ. ΝΠ/23-7-76/1) εντοπίστηκαν στην 

αίθουσα π. Η πρώτη έχει ύψος 6.3εκ. και η δεύτερη 6.5εκ. [Εικ. 128] Η τρίτη (αρ. 

Λ2/29-7-76/2) προέρχεται από το δωμάτιο λ2 στο νότιο τμήμα της αυλής και έχει 

ύψος 8.8εκ. Η τελευταία (αρ. Ν Κ2/5-8-76) με σωζόμενο ύψος 10εκ., καθώς λείπει η 

κορυφή και μέρος της βάσης της, βρέθηκε στο βόρειο δωμάτιο κ του τεμένους617. 

[Εικ. 129] 

Οι 25 από τις κωνικές αγνύθες που μελέτησε η Χρ. Τζουβάρα-Σούλη φέρουν 

σφραγίσματα, γεγονός σχετικά ασυνήθιστο618, που επιτείνει την εντύπωση ότι τα εν 

λόγω ευρήματα είναι αναθήματα. Πέντε από αυτές [αρ. 7316 (ακέραια με ύψος 

9.3εκ.). [Εικ. 130-131] και αρ. 7299 (ακέραια με ύψος 9.2εκ.) [Εικ. 134] που 

προέρχονται από το δωμάτιο Ι, αρ. 7076 από την αίθουσα π [Εικ. 135], αρ. 7319 

(ακέραια με ύψος 8.5εκ.) [Εικ. 132-133] και αρ. 7330 (ακέραια με ύψος 9.4εκ.) 

άγνωστης προέλευσης [Εικ. 136]619, φέρουν σφράγισμα με παράσταση της Αθηνάς. 

Το σφράγισμα έχει σχήμα ωοειδές και προέρχεται από την ίδια μήτρα και στις πέντε 

περιπτώσεις. Η θεά αποτυπώνεται να πατά σε γραμμή εδάφους στραμμένη δεξιά και 

να φέρει όρθιο δόρυ στο δεξί χέρι και ασπίδα στο αριστερό. Μπροστά στην Αθηνά 

βρίσκεται ένα ασαφές αντικείμενο που πιθανό να είναι κορμός ελιάς ή καλάθι με 

νήματα. Μια γλαύκα παριστάνεται κοντά στο εν λόγω αντικείμενο. Είναι πιθανό 

αυτός ο τύπος της Αθηνάς να αποδίδει κάποιο λατρευτικό άγαλμα της, μάλλον 

κάποιον τύπο της Αθηνάς Πολιάδος, που συνδυάζεται με τα σύμβολα άλλου, 

άγνωστου τύπου της Αθηνάς Εργάνης. Το δωμάτιο Ι στο οποίο βρέθηκαν οι δύο 

                                                           
614 Τζουβάρα-Σούλη 1983, 16. 
615 Τζουβάρα-Σούλη 1983, 16 και σημ. 2. Για τη χρήση του δωματίου, βλ. Δάκαρης 1960α, 117,  και 

1964α, 47.  
616 Τζουβάρα-Σούλη 1983, 16. 
617 Τζουβάρα-Σούλη 1983, 42-43. 
618 Τζουβάρα-Σούλη 1983, 16. 
619 Στο ίδιο, 19-23 και 32, αρ. 1-5.  
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αγνύθες με τη σφραγίδα της Αθηνάς δεν χρησιμοποιήθηκε μετά την καταστροφή του 

168/7 π.Χ., γεγονός που βοηθά στην χρονολόγηση του συγκεκριμένου σφραγίσματος, 

αλλά επίσης υποδηλώνει ότι και η αρ. 7076 της αίθουσας π όπως και οι δύο με 

άγνωστη προέλευση χρονολογούνται  επίσης πριν το 168/7 π.Χ.620.  

Η μορφή της Αθηνάς στον τύπο της Προμάχου εμφανίζεται σε αγνύθες από 

οικίες της Κασσώπης [Εικ. 137-138]. Ο συγκεκριμένος τύπος προφανώς προέρχεται 

από νομισματικά πρότυπα, και συγκεκριμένα από τα νομίσματα του Πύρρου, που 

χρονολογούνται στο 278-276 π.Χ., αλλά θυμίζει επίσης σφραγίσματα σε αμφορείς 

της Σάμου, που χρονολογούνται στην ελληνιστική περίοδο621.  

Μια άλλη, σχετικά πολυπληθής κατηγορία ενσφράγιστων αγνύθων φέρει 

έντυπο φύλλο κισσού στις πλευρές ή στην σχεδόν επίπεδη κορυφή622, η οποία 

φαίνεται να είναι μια ιδιομορφία στις συγκεκριμένες αγνύθες, καθώς είναι 

χαρακτηριστικό αυτών του 8ου και των αρχών του 7ου αιώνα π.Χ.623. Οι δύο από αυτές 

[αρ. 7320 (ακέραια με ύψος 6.2εκ.)624  και αρ. 7318 (ακέραια με ύψος 6.4εκ.)]625 

φέρουν κυκλικό σφράγισμα με κισσόφυλλο [Εικ. 139], ενώ η αρ. 7273 (ακέραια με 

ύψος 9.7εκ.)626 [Εικ. 140] φέρει στην κορυφή κυκλικό σφράγισμα με κισσόφυλλο και 

στη βάση κυκλική οπή627.  

Το κισσόφυλλο είναι ένα έμβλημα που απαντά επίσης σε νομίσματα της 

Ηπείρου και της Κέρκυρας, αλλά και σε σφραγίσματα αμφορέων και ως 

διακοσμητικό στοιχείο σε πληθώρα άλλων αντικειμένων628. Σχετίζεται με τη λατρεία 

του Διονύσου, καθώς ο κισσός αποτελεί σύμβολο του θεού. Η Τζουβάρα-Σούλη 

διακρίνει σχέσεις του Διονύσου με τη χθόνια λατρεία που τελούνταν στο 

Νεκρομαντείο629 αλλά για κάτι τέτοιο δεν υπάρχουν επαρκείς ενδείξεις, πέραν από 

                                                           
620 Στο ίδιο, 22. 
621 Tzouvara-Souli 1996, 499-500, πίν. 100, εικ. 3-6.  
622 Τζουβάρα-Σούλη 1983, 23-27 και 32-34, αρ. 6-21. 
623 Βλ. Τζουβάρα-Σούλη 1983, 24, για άλλα παραδείγματα. 
624 Στο ίδιο, 33, αρ. 17, πίν. 17α. 
625 Στο ίδιο, 33, αρ. 18, πίν. 17β.  
626 Στο ίδιο, 34, αρ. 15, πίν. 23β και 30α. 
627 Από τις υπόλοιπες κωνικές αγνύθες κυκλικό σφράγισμα με κισσόφυλλο φέρουν οι: αρ. 7282β 

(απότμημα με σωζόμενο ύψος 6.6εκ.), αρ. 7282α (απότμημα με σωζόμενο ύψος 3.1εκ.), αρ. 7329 

(ακέραια με ύψος 9.4εκ.), αρ. 7280 (απότμημα με σωζόμενο ύψος 7εκ.), αρ. 7321β (απότμημα με 

σωζόμενο ύψος 8.2εκ.), αρ. ΝΙ/1-9-75/2 (λείπει η κορυφή, ύψος 10.2εκ.), αρ. ΝΙ/1-9-75/3 (ακέραια, 

ύψος 9.8εκ.), αρ. ΝΙ/1-9-75/1 (ακέραια, ύψος 11.6εκ.), αρ. ΝΙΙ/22-7-76/1 (σχεδόν ακέραια με ύψος 

9.4εκ.), αρ. ΝΙΙ/15-9-75/3 (λείπει η κορυφή, σωζόμενο ύψος 6.2εκ.), αρ. ΝΠ/28-7-76 (λείπει η κορυφή 

στο σημείο οπής, σωζόμενο ύψος 7.3εκ.): Τζουβάρα-Σούλη 1983, 33-34, αρ. 9-21.  
628 Τζουβάρα-Σούλη 1983, 24.  
629 Στο ίδιο, 26-27.  
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κάποια σύμβολα στην κεραμική630. Τέλος, και σε αυτή την κατηγορία αγνύθων το 

κατώτατο χρονολογικό όριο θεωρήθηκε το 168/7 π.Χ., συμπέρασμα στο οποίο οδηγεί 

η εύρεση τους στο δωμάτιο Ι που παρέμεινε σε αχρησία μετά την πυρκαγιά631.   

Η αγνύθα αρ. 7327 (ακέραια με ύψος 9εκ.) φέρει έναν τρίτο τύπο 

σφραγίσματος. Το σφράγισμα έχει σχήμα ωοειδές και εικονίζει σε αντιθετική στάση 

έναν πετεινό και μια όρνιθα [Εικ. 141-142]. Οι διαστάσεις του σφραγίσματος είναι 

1.60Χ1.30εκ. Ο πετεινός είναι σύμβολο που συνδέεται με τη χθόνια λατρεία αλλά και 

με το ερωτικό στοιχείο, και ίσως με τον ένα ή και με τους δύο συμβολισμούς 

χρησιμοποιήθηκε στην αγνύθα του ιερού632.  

Μια άλλη κωνική αγνύθα, η αρ. 7271, της οποίας λείπει η κορυφή και τμήμα 

της βάσης, διατηρεί σωζόμενο ύψος 6.9εκ. Φέρει ένα δυσδιάκριτο σφράγισμα με 

σχήμα ωοειδές633. Η αρ. 7269 (ακέραια με ύψος 10.5εκ.) έχει εγχάρακτο Χ στον 

πυθμένα της634 [Εικ. 143]. Η αρ. Νμ/1963/1 (λείπει η κορυφή της και έχει σωζόμενο 

ύψος 5.2εκ.) βρέθηκε στο δωμάτιο μ της δυτικής πτέρυγας [Εικ. 144]. Στον πυθμένα 

της έχει εγχάρακτους δύο ομόκεντρους κύκλους διαμέτρου 1.2εκ.635 Η αγνύθα αρ. 

ΝΠ/23-7-76/2 από την αίθουσα π είναι συγκολλημένη και έχει ύψος 11.5εκ. Φέρει 

δύο κυκλικά σφραγίσματα 2Χ1.3εκ., το ένα κοντά στη βάση και το άλλο στο μέσον 

της άλλης πλευράς636. Τέλος, η αγνύθα αρ. 7326 με ύψος 7.8εκ. φέρει κυκλικό 

δυσδιάκριτο σφράγισμα637.  

Η Χρ. Τζουβάρα-Σούλη κατέληξε στο συμπέρασμα ότι οι αγνύθες ήταν 

προσφορές των πιστών στο Νεκρομαντείο. Υπέρ της άποψης αυτής συνηγορούν οι 

χώροι που βρέθηκαν, το γεγονός ότι ο αριθμός των ενσφράγιστων είναι πολύ 

μεγάλος, καθώς και το είδος των εμβλημάτων που φέρουν και που συνδέεται με τη 

χθόνια λατρεία. Βέβαια, ενσφράγιστες αγνύθες έχουν ανασκαφεί και σε οικιστικά 

περιβάλλοντα, αν και σε μικρότερα ποσοστά απ’ ότι στο Νεκρομαντείο638, ενώ και η 

σύνδεση του κισσόφυλλου με τη λατρεία στο Νεκρομαντείο δεν είναι ασφαλής, όπως 

                                                           
630 Βλ. παραπάνω, σελ. 91-92.  
631 Τζουβάρα-Σούλη 1983, 26-27. 
632 Στο ίδιο, 27-28 και 32, αρ. 6, πίν. 25-26. 
633 Στο ίδιο, 36, αρ. 34, πίν. 33στ.  
634 Στο ίδιο, 35, αρ. 24, πίν. 27. Για εγχάρακτα σύμβολα και μονογράμματα σε σφραγίδες της 

Κασσώπης, βλ. γενικά Tzouvara-Souli 1999.  
635 Τζουβάρα-Σούλη 1983, 35, αρ. 25, πίν. 15δ. Ομόκεντροι κύκλοι απαντούν και σε αγνύθες από την 

Κασσώπη (Tzouvara-Souli 1999, 140, εικ. 6). 
636 Τζουβάρα-Σούλη 1983, 35, αρ. 22, πίν. 20α.  
637 Στο ίδιο, 34, αρ. 29, πίν. 36γ.  
638 Βοκοτοπούλου 1994, 218, εικ. 26-27 (Βίτσα). Κάντα-Κίτσιου, Πάλλη και Αναγνώστου 2009, 30, 

εικ. 2 (Ελέα) και Tzouvara-Souli 1996 και 1999 (700 αγνύθες από την Κασσώπη, εκ των οποίων 90 

φέρουν ενσφράγιστα ή εγχάρακτα μοτίβα σε διάφορους τύπους, μονογράμματα και επιγραφές).  
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προαναφέρθηκε. Πάντως, η παρουσία εικονογραφικών θεμάτων στις σφραγίδες της 

Ηπείρου δεν είναι τυχαία, αλλά σχετίζεται με θρησκευτικά σύμβολα και τοπικές 

ιδιαιτερότητες, όπως ο αετός (λατρεία του Δία στη Δωδώνη), το κέρας αφθονίας 

(Πλούτωνας), η Αθηνά Πρόμαχος [Εικ. 137-138], η προτομή αλόγου που 

στεφανώνεται από τη Νίκη στην Κασσώπη639, η κεφαλή αιλουροειδούς (Διόνυσος) 

στην Ελέα [Εικ. 145]640 ή ο μολοσσός στη μολοσσική Βίτσα641 [Εικ. 146]. Και οι 

τύποι του Νεκρομαντείου θα πρέπει σε γενικές γραμμές να θεωρηθούν σχετικοί με 

ιδιαιτερότητες και λατρευτικές συνήθειες της περιοχής της Εφύρας, χωρίς κατ’ 

ανάγκη να σχετίζονται άμεσα με τη λατρεία του Άδη και της Περσεφόνης. Σε αυτό 

συνηγορεί και η διαπίστωση ότι προέρχονται από τοπικό εργαστήριο, καθώς 

ορισμένα από τα σφραγίσματά τους απαντούν και σε άλλες θέσεις της Ηπείρου, ενώ 

και το χρώμα του πηλού είναι ίδιο με αυτό των αγγείων του ιερού642. Η πλειοψηφία 

τους θα πρέπει να χρονολογείται πριν το 168/167 π.Χ., καθώς προέρχονται κατά βάση 

από χώρους που δεν επαναχρησιμοποιήθηκαν μετά την καταστροφή του 

συγκροτήματος. 

 

5.3.5. Λίθινα αντικείμενα 

 

Μεταξύ των λίθινων ευρημάτων του Νεκρομαντείου ελάχιστα έχουν δημοσιευθεί, 

απεικονιστεί ή έστω εκτεθεί στο Μουσείο Ιωαννίνων (κυρίως μυλόλιθοι). Το 

συχνότερο εύρημα είναι οι μυλόλιθοι, οι οποίοι προέρχονται, χωρίς εξαίρεση, από το 

ανατολικό συγκρότημα. Οι περισσότεροι μάλιστα έχουν βρεθεί στην κεντρική 

αίθουσα και τα δωμάτια των πλάγιων κλιτών643.   

Συγκεκριμένα, στη ΒΑ γωνία του Λ1 εντοπίστηκαν συγκεντρωμένα πέντε 

ζεύγη τετράγωνων μυλόπετρων, κατασκευασμένων από λίθο Μήλου, καθώς και 

κωδωνόσχημοι μύλοι από τραχύ λευκό λίθο, που αποτελούνται από πέντε τεμάχια ο 

καθένας και χρησίμευαν για την άλεση των δημητριακών. Θεωρήθηκαν αφιερώματα 

στο ιερό644. Ένα ακόμη ζεύγος μύλων από λίθο Μήλου εντοπίστηκε στον εσωτερικό 

                                                           
639 Tzouvara-Souli 1996, πίν. 100-101.  
640 Κάντα-Κίτσιου, Πάλλη και Αναγνώστου 2009, 30, εικ. 2. 
641 Βοκοτοπούλου 1994, 218, εικ. 27.  
642 Τζουβάρα-Σούλη 1983, 29-30. Δεν έχουν γίνει εργαστηριακές αναλύσεις για να επιβεβαιωθεί το 

εμπειρικό αυτό συμπέρασμα.  
643 Δάκαρης 1960α, 117. Αγγέλη 2015, 28. 
644 Δάκαρης 1960α, 119, 1960β, 105, 1991α, 181, 1991β, 62. 
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διάδρομο ΖαΘ645. Από την κεντρική αίθουσα προέρχονται λίγοι μυλόλιθοι 

ορθογωνικού τύπου, που εντοπίστηκαν στην έβδομη σειρά του δαπέδου646. Τέλος, 

μυλόλιθοι βρέθηκαν και στα δωμάτια του βόρειου διαδρόμου647. Μια μεγάλη 

μαρμάρινη λεκάνη κωνικού σχήματος βρέθηκε στη ΝΑ γωνία του δωματίου Μ1 [Εικ. 

40]648, ενώ μια ακόμη λίθινη λεκάνη, ορθογώνιου σχήματος, βρέθηκε στο δάπεδο του 

διαδρόμου ΖαΘ649.  

 Στα λίθινα ευρήματα εντάσσονται και οι δύο λιθοσωροί που βρέθηκαν στο 

Νεκρομαντείο. Ο πρώτος βρέθηκε στο νότιο τμήμα της κεντρικής υπέργειας αίθουσας 

με τους λίθους να έχουν μέγεθος μιας έως δύο γρόνθων650. Ο δεύτερος εντοπίστηκε 

στο δάπεδο του βόρειου διαδρόμου [Εικ. 21], εκατέρωθεν της πύλης Ζ. Οι λίθοι του 

είναι όμοιοι με αυτούς της κεντρικής αίθουσας651. Η συσσώρευση λίθων στα δύο 

αυτά σημεία δεν θεωρήθηκε τυχαία αλλά σχετίστηκε από τον ανασκαφέα, με το 

πανάρχαιο έθιμο της ρίψης του αποτρόπαιου λίθου, που σκόπευε στην αποφυγή της 

κακής επιρροής και ενέργειας652. Όμοιοι μικροί αποτρόπαιοι λίθοι συλλέχθηκαν και 

από το δωμάτιο ζ του βόρειου διαδρόμου653.  

Από τα δωμάτια ε και ζ του βόρειου διαδρόμου περισυλλέχθηκαν 

πολυάριθμοι θαλάσσιοι ψήφοι (βότσαλα), των οποίων η παρουσία σχετίστηκε επίσης 

με αποτρεπτικές πρακτικές654. Ψήφοι θαλάσσιοι ή ποταμίσιοι βρέθηκαν 

διασκορπισμένοι και στο δάπεδο του ανατολικού διαδρόμου ΖαΘ, ανάμικτοι με 

όστρεα θαλάσσης. Η παρουσία και αυτών των ευρημάτων θεωρήθηκε ως μέρος του 

τελετουργικού που λάμβανε χώρα στο ιερό655. Ανάλογοι θαλάσσιοι ψήφοι βρέθηκαν 

και στην ημιυπόγεια αίθουσα π του δυτικού συγκροτήματος656. Τέλος, οι δύο μεγάλοι 

ποταμίσιοι λίθοι που προέρχονται από το δωμάτιο Λ1 φέρουν στις επιφάνειες τους 

ίχνη που δηλώνουν ότι μάλλον πρόκειται για πέτρες που χρησιμοποιούνταν για το 

ακόνισμα των εργαλείων657. 

                                                           
645 Δάκαρης 1960α, 121. Ζήδρου 2008, 158. 
646 Δάκαρης 1964β, 59. Ζήδρου 2008, 153. 
647 Δάκαρης 1961α, 113. 
648 Δάκαρης 1960α, 120, 1960β, 106. Η λεκάνη εκτίθεται κατά χώρα (Σταματοπούλου, Λάμπας και 

Χρηστίδης 2015, 67 και επιτόπια παρατήρηση [5.10.2017]).  
649 Δάκαρης 1960α, 121. Ζήδρου 2008, 158.  
650 Δάκαρης 1960α, 118, 1960β, 103-104. Τζουβάρα-Σούλη 2013, 5.  
651 Δάκαρης 1960α, 121, 1960β, 107 και 1961α, 110, 1961β, 120. Ζήδρου 2008, 158. 
652 Δάκαρης 1960β, 109. Βλ. παραπάνω, σελ. 56, 62 και παρακάτω, σελ. 129.  
653 Δάκαρης 1961β, 122. 
654 Δάκαρης 1961β, 122.  
655 Δάκαρης 1960α, 120. Ζήδρου 2008, 158. 
656 Δάκαρης 1964β, 53. Ζήδρου 2008, 159. 
657 Δάκαρης 1960α, 119. 
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5.3.6. Νομίσματα 

 

Κανένα από τα νομίσματα της ανασκαφής δεν έχει δημοσιευθεί. Μια πρόσφατη 

μελέτη απαριθμεί συνολικά 20 νομίσματα, εκ των οποίων τα 17 είναι χάλκινα και τα 

τρία αργυρά658. Συγκεκριμένα, υπάρχουν 11 χάλκινα νομίσματα του Κοινού των 

Ηπειρωτών (234-167 π.Χ.), πέντε της Αμβρακίας και ένα της Κασσώπης. Δύο αργυρά 

νομίσματα ανήκουν σε τύπους της ρωμαϊκής Δημοκρατίας περί το 50 π.Χ., ενώ ένα 

ακόμη αργυρό νόμισμα αναφέρεται με επιφύλαξη ως παραγωγή ιλλυρικού 

εργαστηρίου.  

Οι ανασκαφικές εκθέσεις αναφέρουν τόπο εύρεσης για 12 νομίσματα. 10 

χάλκινα και ένα αργυρό νόμισμα προέρχονται από τα δωμάτια του βορείου 

διαδρόμου659. Τα χάλκινα ανήκουν στην παραγωγή του Ηπειρωτικού Κοινού. Το 

αργυρό είναι προφανώς το νόμισμα του ιλλυρικού εργαστηρίου. Συγκεκριμένες 

πληροφορίες έχουμε μόνο για ένα χάλκινο νόμισμα που ανασκάφηκε εντός του 

θεμελίου της ΒΔ γωνίας του δωματίου κ του τεμένους. Ανήκει στην παραγωγή του 

εργαστηρίου της Αμβρακίας κατά τα έτη 234-168 π.Χ. Στον εμπροσθότυπο 

απεικονίζεται δαφνοστεφής κεφαλή Απόλλωνα και στον οπισθότυπο ο βαίτυλος του 

θεού με τμήμα του εθνικού (ΑΜΒΡ)660. Τα δύο αργυρά νομίσματα της ρωμαϊκής 

Δημοκρατίας θα πρέπει μάλλον να προέρχονται από τα δωμάτια της αυλής.  

 

5.3.7. Μεταλλικά αντικείμενα 

 

Α. Τμήματα από καταπέλτες 

 

Το πλέον αμφιλεγόμενο και πολυσυζητημένο εύρημα αφορά τους χάλκινους τροχούς 

και τα οδοντωτά επίσχεστρα (καστάνιες) που βρέθηκαν στην κεντρική αίθουσα, και 

συγκεκριμένα μπροστά στην κλίμακα που οδηγούσε στον όροφο. Το εύρημα 

αποτελείται από σωρό θρυμματισμένων ελασμάτων και μικρότερων χυτών τροχών 

από χαλκό661 [Εικ. 37 και 147], σε διάφορα μεγέθη, με διάμετρο 0.10-0.21εκ., ανά 

ένα ή δύο ζεύγη του ίδιου μεγέθους. Δύο ακόμη παρόμοιοι τροχοί είχαν βρεθεί στο 

                                                           
658 Liampi 2016, 808, αρ. 18.  
659 Δάκαρης 1961α, 112.  
660 Δάκαρης 1963α, 91 και 1963β, 62. Για τον τύπο, βλ. Οικονομίδου 1994. 
661 Δάκαρης 1964α, 46 και πίν. 43α.  
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δωμάτιο Μ και άλλος ένας στο δωμάτιο Μ1. Οι τροχοί φέρουν το στοιχείο Ε, Μ ή Λ, 

που δηλώνει προφανώς τη θέση του τροχού στη μηχανή. Κατά τον Δάκαρη ανήκουν 

σε δύο τύπους, και συγκεκριμένα στον τύπο του εργατοκυλίνδρου (ή «εργάτη») και 

στον τύπο του επίσχεστρου (καστάνια), που εμποδίζουν την παλινδρόμηση του 

τροχού [Εικ. 148]. Στην κεντρική αίθουσα βρέθηκαν δεκατέσσερις τροχοί, που 

συγκροτούν επτά ζεύγη, καθώς και τέσσερα οδοντωτά επίσχεστρα [Εικ. 149, 152]. 

Υπάρχουν δύο ζεύγη μεγάλων τροχών, με εξωτερική διάμετρο 0.21μ. και εσωτερική 

διάμετρο 0.139μ., που έχουν κατασκευαστεί από την ίδια μήτρα. Άλλοι τέσσερις 

τροχοί ανήκουν σε δύο ζεύγη που είναι ισομεγέθη (εξωτερική διάμετρος 0.103μ. και 

εσωτερική διάμετρος 0.06μ.), αλλά έχουν επιμέρους κατασκευαστικές διαφορές, 

γεγονός που δηλώνει ότι κατασκευάστηκαν ανά δύο από διαφορετικές μήτρες. Οι 

υπόλοιποι τροχοί είναι ακόμη μικρότερης διαμέτρου662.  

Σύμφωνα με την ερμηνεία του Δάκαρη, οι τροχοί φέρουν στην περιφέρειά 

τους οπές για τη στήριξη ξύλινου κυλίνδρου και μεταξύ των οπών υπάρχουν εγκοπές 

για τη στήριξη της σκυτάλης με τη βοήθεια της οποίας περιστρέφονται οι 

εργατοκύλινδροι. Μάλιστα, ένας από τους μεγαλύτερους εργατοκυλίνδρους σώζει 

τμήμα της ξύλινης σκυτάλης για την περιστροφή του [Εικ. 150-151]663. Σύμφωνα με 

την αρχική υπόθεση του Δάκαρη, οι τροχοί και τα επίσχεστρα αποτελούν τμήματα 

μιας μεγάλης μηχανής, χάρη στην οποία γίνονταν η κάθοδος των φασμάτων των 

νεκρών664.    

Ο D. Baatz θεώρησε ότι οι συνολικά 21 σωζόμενοι τροχοί και επίσχεστρα 

αποτελούν τις χοινικίδες (ροδέλες) επτά διαφορετικών εκηβόλων όπλων665. Η ξύλινη 

σκυτάλη που σώζεται σε έναν από του μεγαλύτερους τροχούς προέρχεται στην 

πραγματικότητα από το μοχλό με τον οποίο τραβούσαν προς τα πίσω τη χορδή του 

τόξου για να τεντώσει. Η ταύτιση των τροχών με χοινικίδες καταπέλτη είναι σίγουρη, 

καθώς αντίστοιχοι τροχοί είχαν βρεθεί παλαιότερα σε καταπέλτες στην Ampurias της 

Ιβηρικής [Εικ. 153] και την Cremona της Β. Ιταλίας666. Έκτοτε, έχουν αναγνωριστεί 

περισσότερα από 50 διαφορετικά ευρήματα από 35 διαφορετικούς καταπέλτες στο 

                                                           
662 Δάκαρης 1964α, 46.  
663 Δάκαρης 1964β, 60-62 και 63, εικ. 69.  
664 Δάκαρης 1964α, 46 και 1964β, 62. Βλ. επίσης Βοκοτοπούλου 1973, 44. Η μικρή πιθανότητα να 

αποτελούσαν τμήματα γερανών που χρησιμοποιήθηκαν για την ανέγερση των ογκολίθων του κτιρίου 

δεν αποκλείστηκε αρχικά (Δάκαρης 1964α, 46), αλλά σε μεταγενέστερες δημοσιεύσεις προκρίθηκε η 

εκδοχή του γερανού για την κάθοδο των φασμάτων.  
665 Baatz 1979, 1982 και 1999.  
666 Baatz 1999, 155, εικ. 9 και 1978, εικ. 9, αντίστοιχα.   
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σύνολο του μεσογειακού κόσμου667. Ως προς την τυπολογία και το μέγεθος του 

όπλου στο οποίο ανήκουν οι χοινικίδες της Εφύρας, χωρίστηκαν σε επτά τύπους, που 

μπορούσαν να ρίχνουν πέντε διαφορετικών μεγεθών βλήματα, όπως αποτυπώνεται 

στον πίνακα που ακολουθεί668: 

 

Τύπος Σωζ. αριθμός Εσ. διάμετρος Μήκος βέλους Μέγεθος 

καταπέλτη 

1 4 8.4εκ. 0.77μ. 2.1Χ1.2μ. 

2 4 8.3εκ. 0.77μ. 2.1Χ1.2μ. 

3 4 13.6εκ. 1.23μ. 3.4Χ1.9μ. 

4 4 6.0εκ. 0.54μ. 1.5Χ0.9μ. 

5 2 7.5εκ. 0.69μ. 1.9Χ1.1μ. 

6 1 3.4εκ. 0.31μ. χειροκίνητος 

7 2 5.6εκ. 0.54μ. 1.4Χ0.8μ. 

 

Ταυτίστηκαν συνολικά 6 καταπέλτες διαφόρων μεγεθών και μια μικρή 

βαλλίστρα669. Τα όπλα αυτά θα ήταν ικανά να βάλλουν εναντίον προσωπικού, αλλά 

μόνο ο μεγαλύτερος καταπέλτης θα ήταν ικανός να καταστρέψει μια πολιορκητική 

μηχανή μικρού μεγέθους670. Κάθε καταπέλτης χρησιμοποιούσε δύο ζεύγη ροδελών, 

αλλά μόνο για τους τέσσερις (τύποι 1-4) σώθηκαν όλες [Εικ. 152]. Τα τρία από τα 

επίσχεστρα αποτελούν χοινικίδες (ροδέλες) για τις οποίες αρχικά είχε επιλεγεί ένας 

διαφορετικός τύπος ασφάλισης της χορδής του τόξου, πιθανόν με ξύλινους αρμούς 

που προσαρμόζονταν στα οδοντωτά τμήματα τους. Το σύστημα αυτό δεν κρίθηκε 

ικανοποιητικό και αργότερα τροποποιήθηκε με τη διάνοιξη τεσσάρων ορθογωνίων 

εγκοπών στο κέντρο, όπου θα ασφάλιζε η χορδή του τόξου. Το ίδιο σύστημα 

επιλέχθηκε και για τον καταπέλτη που ανήκει στον τύπο 2, όπου στο κεντρικό σημείο 

του κυλίνδρου ανοίχτηκαν έξι παρόμοιες εγκοπές. Τα υπόλοιπα πέντε ζεύγη 

ακολουθούν ένα διαφορετικό και πιο αξιόπιστο σύστημα ασφάλισης, με τη διάνοιξη 

τεσσάρων ως εννέα οπών (ανάλογα με το μέγεθος του καταπέλτη) στο επίπεδο τμήμα 

                                                           
667 Rihill 2006, 295-297. Campbell και Delf 2003, 13.  
668 Campbell και Delf 2003, 14.  
669 Baatz 1979, 1982 και 1999, 153. H Rihill (2006, 92 και 102) υποστηρίζει ότι η χειροβαλλίστρα 

ενδέχεται να έριχνε λίθινα βλήματα, παρόμοια με αυτά της σφενδόνης. Σε αυτή την περίπτωση, θα 

έριχνε πέτρες βάρους ως 18γρ. και θα είχε μήκος περίπου 0,645μ.  
670 Rihill 2006, 132.  
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της ροδέλας671. Η ερμηνεία του Baatz, που έχει γίνει ευρέως αποδεκτή, υποστηρίζεται 

και από το γεγονός ότι βρέθηκαν διάφορες αιχμές βελών και δοράτων που 

αντιστοιχούν σε τέσσερα διαφορετικά μεγέθη βέλους, καθώς και μικρότερα βέλη για 

το χειροκίνητο καταπέλτη-βαλλίστρα672. Επιπρόσθετα, μεταξύ των ελασμάτων και 

των άλλων εξαρτημάτων που συγκαταλέγονταν στη μάζα που ανασκάφηκε στο 

βόρειο τμήμα της κεντρικής αίθουσας, αναφέρεται ότι εντοπίστηκε το άγκιστρο 

χελωνίου-αναστολέας του μεγαλύτερου καταπέλτη που συγκρατούσε τη χορδή του 

τόξου τεντωμένη και ο μοχλός σχαστηρίας του (σκανδάλη), ευρήματα που είναι 

μοναδικά ως σήμερα673.  

  Με βάση την αναπαράσταση του μικρού καταπέλτη από την Ampurias674 

[Εικ. 155], την σχεδιαστική αποκατάσταση του Dietwulf Baatz675 [Εικ. 154] και το 

σχέδιο του Brian Delf676 [Εικ. 156], δημιουργήθηκε ένα αντίγραφο του μεγαλύτερου 

καταπέλτη της Εφύρας, που καταλαμβάνει σήμερα το μεγαλύτερο τμήμα της 

αφιερωμένης στο Νεκρομαντείο προθήκης στο Μουσείο Ιωαννίνων [Εικ. 157]677. 

Σύμφωνα με τον Baatz, όταν ο όροφος της κεντρικής αίθουσας (πύργος) κατέρρευσε 

λόγω της πυρκαγιάς, τα ξύλινα τμήματα των καταπελτών κάηκαν ολοσχερώς, ενώ τα 

μεταλλικά μέρη έπεσαν στη βορειότερη άκρη της κεντρικής αίθουσας678. Αντίθετα, ο 

Δάκαρης στην τελευταία δημοσίευση του αποδέχτηκε μεν ότι τα μεταλλικά τμήματα 

προέρχονται από καταπέλτη αλλά ισχυρίστηκε ότι είχαν αποσπαστεί και 

προσαρμοστεί στην υποτιθέμενη μηχανή που έκανε τα φάσματα των νεκρών να 

αιωρούνται πάνω από την κεντρική αίθουσα679. 

 

Β. Σιδερένια βάρη  

 

Στο δωμάτιο Κ βρέθηκαν 22 σιδερένιες πλίνθοι διαστάσεων 7.5Χ10Χ16εκ., ή και 

μεγαλύτερες [Εικ. 158]. Το βάρος τους κυμαίνεται από 6 ως 10.5χλγ., επομένως δεν 

αποτελούν κανονικές υποδιαιρέσεις σταθμών. Η αρχική υπόθεση του Σωτήρη 

                                                           
671 Baatz 1979 και 1982. Rihill 2006, 131-132. Campbell και Delf 2003, 13-15. Campbell 2011, 684-

685.  
672 Βλ. παρακάτω, σελ. 112-113. 
673 Φάκλαρη 2009, 121.  
674 Baatz 1982, πίν. 47.3.  
675 Baatz 1999, 155, εικ. 10.  
676 Campbell και Delf 2003, πίν. Β. Campbell 2011, 683, εικ. 2.  
677 Vassileiou 2014, 4, εικ. 11.  
678 Baatz 1999, 153. 
679 Δάκαρης 1993, 22-23, εικ. 11.  
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Δάκαρη ότι αντιπροσώπευαν μορφή αργού μεταλλικού νομίσματος, πριν το 342 π.Χ., 

όταν ξεκίνησαν να κόβονται νομίσματα στη Θεσπρωτία680, εγκαταλείφθηκε 

αργότερα, όταν ερμηνεύθηκαν ως αντίβαρα για τη λειτουργία του γερανού που 

σήκωνε το χάλκινο λέβητα για την εμφάνιση των φασμάτων των νεκρών681.   

 

Γ. Αγγεία  

 

Ο αριθμός των μεταλλικών αγγείων που βρέθηκαν στο Νεκρομαντείο είναι σχετικά 

μικρός. Σημαντικότερο εύρημα αποτελεί αναμφίβολα ο χάλκινος λέβητας που 

βρέθηκε στο βάθος της κεντρικής αίθουσας, κοντά στο βόρειο τοίχο. Ήταν 

κατασκευασμένος από 10 μεγάλα σφυρήλατα ελάσματα, που συνδέονται μεταξύ τους 

με αμφικέφαλους ήλους και ενισχυτικά ελάσματα. Οι χυτές λαβές, που είχαν σχεδόν 

λιώσει από την υψηλή θερμότητα, έφεραν πλαστική διακόσμηση με όρθιους λέοντες 

που στηρίζονταν σε τροχό682. Ο λέβητας ταυτίστηκε με τον «λέβητα θεσπρώτιον» 

που αναφέρει ο Κλήμης της Αλεξάνδρειας, και θεωρήθηκε ότι χρησιμοποιούνταν για 

την εμφάνιση των φασμάτων των νεκρών683.  

Κοντά στο δυτικό τοίχο της ίδιας αίθουσας βρέθηκαν οι πυθμένες τεσσάρων 

μολύβδινων αγγείων684, που σήμερα διατηρούνται κατά χώρα. Στην αίθουσα Κ 

βρέθηκε μια αρύταινα που η λαβή της απολήγει σε κεφαλή κύκνου685. Προφανώς, 

πρόκειται για μεταλλικό αντικείμενο, πιθανόν χάλκινο. Τέλος, αναφέρονται μία 

χάλκινη λεκάνη από το δωμάτιο Μ1686 και διάφορα τμήματα βάσεων τριποδικών 

αγγείων από τα δωμάτια γύρω από την κεντρική αίθουσα687.  

 

Δ. Πολύτιμα σκεύη και κοσμήματα 

 

Ο αριθμός των πολύτιμων σκευών που βρέθηκαν στις ανασκαφές του ιερού είναι 

πολύ μικρός, γεγονός που οδήγησε τον Nicolas Hammond να το χαρακτηρίσει 

«φτωχό688». Συγκεκριμένα, αναφέρονται μόλις τρία αντικείμενα από πολύτιμα 

                                                           
680 Δάκαρης 1964β, 57.  
681 Δάκαρης 1993, 22-23, εικ. 12.  
682 Δάκαρης 1964β, 59-60, εικ. 66.  
683 Βλ. παρακάτω, σελ. 112-113.  
684 Δάκαρης 1964β, 59, εικ. 64.  
685 Δάκαρης 1964β, 57.  
686 Δάκαρης 1960β, 106. 
687 Δάκαρης 1964α, 50.  
688 Hammond 1967, 65.  
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μέταλλα. Ένα αργυρό ρυτό σε σχήμα κέρατος ελαφιού, με διακόσμηση εμπίεστων 

ανθεμίων γύρω από το χείλος, πολύ κατεστραμμένο από την πυρκαγιά, βρέθηκε στο 

δωμάτιο Κ689. Η αργυρή κεφαλή ενός μόσχου690 [Εικ. 159], πιθανόν διακόσμηση 

αγγείου ή άλλου σκεύους, βρέθηκε στο δωμάτιο Μ1, μαζί με τις γυναικείες κεφαλές  

και το ειδώλιο του φτερωτού δαίμονα. Και αυτό φέρει έντονα τα ίχνη της πυρκαγιάς 

που κατέστρεψε το χώρο.  

 Εκτός από μία ψηφίδα από στεατίτη με εγχάρακτη διακόσμηση και ένα 

περιδέραιο από κορναλίνη, που προέρχονται από τις μυκηναϊκές ταφές του δυτικού 

συγκροτήματος, το μοναδικό πολύτιμο κόσμημα που περιγράφεται είναι ένας χρυσός 

δακτύλιος με δακτυλιόλιθο από ίασπι που φέρει παράσταση μυός που καθρεπτίζεται, 

που η Βοκοτοπούλου χρονολογεί, λόγω της θεματολογίας, στην περίοδο της 

ρωμαϊκής κυριαρχίας (2ος -1ος αιώνας π.Χ.)691, γεγονός που υποδηλώνει ότι μάλλον 

προέρχεται από τα δωμάτια στα νότια της αυλής. Τέλος, ο ανασκαφέας σημειώνει την 

παρουσία περιάπτων από πηλό και ένα από οστό από τα δωμάτια ε και ζ του βορείου 

διαδρόμου692.   

 

Ε. Εργαλεία 

 

Το πλήθος των εργαλείων που βρέθηκε κατά τη διάρκεια των ανασκαφών είναι πολύ 

μεγάλο, και αν ο χώρος όντως ταυτίζεται με ιερό, μοναδικό. Όλα τα εν λόγω εργαλεία 

είναι σιδερένια. Χαρακτηριστική θεωρήθηκε η σπανιότητα του χαλκού, η οποία 

μάλλον σχετίζεται με την αρχαία αντίληψη ότι ο σίδηρος είχε ισχυρή αποτρόπαια 

δύναμη693. Είναι χαρακτηριστικό ότι στο ιερό της Σαμοθράκης, κατά την ρωμαϊκή 

περίοδο, οι μύστες ελάμβαναν ένα δακτυλίδι από μαγνητικό σίδερο, μετά το πέρας 

των τελετουργιών, γεγονός που έχει επιβεβαιωθεί και ανασκαφικά694.  

Ούτε ο ακριβής αριθμός αλλά ούτε και η ακριβής θέση εύρεσης των 

εργαλείων είναι γνωστή. Εξ’ όσων αναφέρονται στις ανασκαφικές εκθέσεις 

προκύπτει ότι: στο δωμάτιο Λ1 βρέθηκαν διάφορα σιδερένια εργαλεία, των οποίων η 

παρουσία σχετίστηκε κυρίως με τη λατρεία των θεών του Κάτω Κόσμου και με 

αγροτικές εργασίες, όπως η άλεση των προσφορών (αιχμές αρότρων, αλέτρια, πτύα, 

                                                           
689 Δάκαρης 1964β, 57. Βοκοτοπούλου 1973: αρ. ευρ. 4405.  
690 Δάκαρης 1964β, 55, εικ. 58. Βοκοτοπούλου 1973: αρ. ευρ. 4433.  
691 Βοκοτοπούλου 1973: αρ. ευρ. 4728. 
692 Δάκαρης 1961α, 113.  
693 Δάκαρης 1960α, 119 και 1960β, 105. Βλ. επίσης Hammond 1967, 65.  
694 Burkert 1993α, 149 και 151, σημ. 58-59.  
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δρεπάνια, δικέλλια [Εικ. 150])695· Στο δωμάτιο Μ βρέθηκαν σιδερένια αντικείμενα 

που θα ήταν αναρτημένα στους τοίχους, ενώ στο δωμάτιο Μ1 εντοπίστηκαν πολλά 

σιδερένια αντικείμενα συσσωρευμένα στο δάπεδο696· Στα δωμάτια Κ και Ι υπήρχαν 

ποικίλα σιδερένια λιθουργικά και ξυλουργικά εργαλεία (δικέλλες, αξίνες, πριόνια, 

δρεπάνια, διπλός πέλεκυς)697. Μάλιστα, πρέπει να αναφερθεί ότι ορισμένοι από τους 

πίθους του δωματίου Ι περιείχαν, μεταξύ των καρπών, σιδερένια εργαλεία στο 

εσωτερικό τους698.  

Η στρωματογραφία των επιχώσεων που δημιούργησε η κατάρρευση της 

ανωδομής των δωματίων Ι και Κ δηλώνει ότι τα άφθονα εργαλεία που βρέθηκαν, 

κυρίως στο ανώτερο στρώμα των επιχώσεων και σε ορισμένες περιπτώσεις σε ύψος 

μέχρι 1μ. περίπου, προέρχονται από τον όροφο του κτιρίου, καθώς η εκδοχή ότι ήταν 

τοποθετημένα επί των πίθων ή σε ράφια είναι ελάχιστα πιθανή699.  

Τα ποικίλα τεκτονικά και λιθουργικά εργαλεία θεωρείται ότι είχαν 

χρησιμοποιηθεί κατά τις οικοδομικές εργασίες του Νεκρομαντείου, και παρέμειναν 

στο χώρο μάλλον επειδή είχαν στενά συνδεθεί με το ιερό700. Η γενική καταγραφή 

τους, όπως παρουσιάζεται στις ανασκαφικές εκθέσεις, είναι η ακόλουθη: βρέθηκαν 

είκοσι περίπου δρεπάνια με δύο οπές ανάρτησης [Εικ. 161]· τέσσερα ξέστρα όμοια με 

τη σημερινή σπάτουλα, που χρησιμοποιούνταν για την ξέση και λείανση των ξύλων, 

με ευθεία ή ελαφρώς καμπύλη ακμή, ενώ το άλλο άκρο τους απολήγει σε αιχμηρό ή 

κοίλο στέλεχος, κατάλληλο για τη στερέωση της ξύλινης λαβής [Εικ. 162, επάνω]· 

τρεις κοπείς με οξεία τομή, που χρησίμευαν για τη διάνοιξη αυλακών λατομίας στους 

λίθους και για τη χονδρική επεξεργασία των λίθων, παρόμοιας δηλαδή χρήσης με το 

σημερινό βελόνι και κοπίδι [Εικ. 162, κάτω]· δύο κοπείς με κόψη οξεία και κοίλη, 

και με κοίλο στέλεχος για την ένθεση της ξύλινης λαβής, που αντιστοιχούν στο 

σημερινό σκαρπέλο· τρεις αξίνες με μια τομή στο πεπλατυσμένο και καμπύλο 

σκέλος, και το άλλο άκρο τους, την πτέρνα, ορθογώνιο, όπως είναι το άκρο της 

σφύρας (σφυροπέλεκυς), όμοιες περίπου με τα σκεπάρνια που χρησιμοποιούνται για 

την ξέση ή τη λείανση των ξύλων [Εικ. 163]· πέντε αξίνες με δύο τομές (αμφίξοοι) 

καμπύλης κατατομής για την διευκόλυνση της εργασίας, και με οπή ένθεσης ξύλινου 

στελέχους στο μέσον [Εικ. 164]· πέντε αμφίστομοι πελέκεις με οπή στο μέσον, όμοιοι 

                                                           
695 Δάκαρης 1960α, 119 και 1960β, 105.  
696 Δάκαρης 1960α, 120 και 1960β, 106. 
697 Δάκαρης 1964α, 46 και 1964β, 57. 
698 Δάκαρης 1975α, 149 και 1975β, 88. 
699 Δάκαρης 1964α, 47. Ζήδρου 2008, 157.  
700 Δάκαρης 1964α, 50. Ζήδρου 2008, 153 και 157. 
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με τις σημερινές αξίνες, με τομές παράλληλες προς το ξύλινο στέλεχος που θα 

προσαρμόζονταν στους πελέκεις [Εικ. 165 και 166, στο κέντρο]· δύο αξινοπελέκεις 

με την μια οπή παράλληλη και την άλλη κάθετη στο καμπύλο και μακρότερο σκέλος 

για την προσαρμογή του ξύλινου στελέχους [Εικ. 166, άνω και κάτω]· δύο 

αμφίστομες αξίνες, όμοιες με τους διπλούς πελέκεις, που χρησιμοποιούνταν για την 

πελέκηση του ξύλου, με τα σκέλη τους κυρτά και τις ακμές κάθετες προς το ξύλινο 

στέλεχος [Εικ. 167]· δύο συνανήκοντα τεμάχια πριονιού από οδοντωτό σιδερένιο 

έλασμα (ταρσό), που θα τα χειρίζονταν, λόγω του μεγέθους, δύο χειριστές701.   

 

Στ. Όπλα και εργαλεία ιπποσκευής 

 

Στο Νεκρομαντείο βρέθηκαν διάφορα όπλα και εργαλεία ιπποσκευής, που 

προέρχονται κατά κύριο λόγο από τα δωμάτια περιμετρικά της κεντρικής αίθουσας. 

Συγκεκριμένα, αναφέρονται τα ευρήματα από το δωμάτιο Λ1, όπου εντοπίστηκαν έξι 

καμάκια, από τα οποία τα πέντε απολήγουν σε αιχμή βέλους και το έκτο σε ακτινωτή 

αρπαγή με καμπύλα σκέλη, 28 αιχμές δοράτων με δύο γλωχίνες, μια αιχμή δόρατος 

[Εικ. 168], μάχαιρες μικρές και μεγάλες, χαλινάρια, αναβατήρες702, ασπιδίσκοι και 

αντικείμενο που πιθανόν ερμηνεύεται ως τρίαινα703.  

 27 πυραμιδόσχημες αιχμές δοράτων από το Νεκρομαντείο που φυλάσσονταν 

στο Μουσείο των Ιωαννίνων [Εικ. 169] μελετήθηκαν από τον D. Baatz, ο οποίος 

μπόρεσε να ταξινομήσει τις 13 που δεν είχαν αλλοιωθεί σημαντικά από τη διάβρωση 

σε τέσσερις, ως προς το μέγεθος και το βάρος, τύπους [Εικ. 170-171]: ο παχύτερος 

τύπος (1), με διάμετρο 20χιλ. και βάρος 50γρ. αντιπροσωπεύεται από ένα 

παράδειγμα, ένας λίγο μικρότερος τύπος (2), με διάμετρο 17χιλ. και βάρος 40γρ. 

επίσης από ένα, ο τρίτος τύπος με διάμετρο 12χιλ. και βάρος 28-29γρ. από επτά και ο 

τέταρτος και μικρότερος τύπος, με διάμετρο 11χιλ. και βάρος 19γρ., 

αντιπροσωπεύεται από τρία παραδείγματα. Σύμφωνα με το Γερμανό μελετητή, τα 

αποτελέσματα αυτής της έρευνας συμπίπτουν με την άποψη του ότι στο 

Νεκρομαντείο ήταν τοποθετημένοι έξι καταπέλτες που έφεραν βλήματα τεσσάρων 

                                                           
701 Δάκαρης 1964α, 50-51. Αναφορά στα εργαλεία γίνεται και σε: Δάκαρης 1993, 25. 
702 Δάκαρης 1964α, 50. 
703 Δάκαρης 1960α, 119 και 1960β, 105.  



 - 113 - 

διαφορετικών μεγεθών, όπως προέκυψε από τη μελέτη των τροχαλιών και των 

επίσχεστρων, που προαναφέρθηκε704.   

 

  Z. Διάφορα μεταλλικά εξαρτήματα και σκεύη 

 

Οι ανασκαφικές εκθέσεις κάνουν λόγο και για μια σειρά από διάφορα άλλα σιδερένια 

αντικείμενα που βρέθηκαν κατά τη διάρκεια των ανασκαφών, μεταξύ των οποίων 

συγκαταλέγονται επτά κλείδες διαφόρων μεγεθών, ένα σιδερένιο κλείθρο (κλειδαριά) 

και ένας γιγγλυμός (μεντεσές)705. Στο δάπεδο του νότιου διαδρόμου βρέθηκαν λίγοι 

σιδερένιοι αμφικέφαλοι ήλοι706, όπως επίσης και στο δάπεδο του βόρειου διαδρόμου, 

όπου στερέωναν τα σιδερένια ελάσματα του θυρώματος το οποίο έκλεινε την θύρα707. 

Στο δωμάτιο Λ1 βρέθηκαν κλείδες και τρεις διακοσμητικοί ήλοι που έχουν στο ένα 

άκρο έλασμα ορθογώνιο για να συγκρατεί τον ήλο708, καθώς και τριποδικά σκεύη709 

(ή τρίποδες710). Στο δωμάτιο Κ βρέθηκαν κλείδες και σιδηρότευκτα κλείθρα, 

εφηλίδες (καρφιά) από τις οποίες πολλές αμφικέφαλες, ελάσματα επενδύσεων 

θυρωμάτων711. Στη γωνία του ίδιου δωματίου, κοντά στον πίθο Κ9, βρέθηκαν δύο 

σιδερένια κλειδιά με τέσσερις γομφίους του λακωνικού τύπου712. Στο δωμάτιο Ι, στο 

εσωτερικό ενός πίθου βρέθηκαν μεγάλες σιδερένιες εφηλίδες παλίνλυτοι (με 

παξιμάδι), που χρησίμευαν για την προσήλωση των σιδερένιων ελασμάτων των 

πολυάριθμων πυλών του ιερού713 [Εικ. 172]. Τέλος, στο δωμάτιο Μ βρέθηκε ένα 

σιδερένιο τριποδικό πύραυνον, αρκετά κατεστραμμένο από την πυρκαγιά [Εικ. 

173]714.  

 

Η. Ζυγός και Σταθμία 

 

Σε κάποιο από τα πλευρικά της κεντρικής αίθουσας δωμάτια, που δεν επισημαίνεται, 

βρέθηκε ένας χάλκινος ζυγός αποτελούμενος από δύο δίσκους που εξαρτώνται από 

                                                           
704 Baatz 1982, 229-231, εικ. 7 και πίν. 45.2.  
705 Δάκαρης 1964α, 50. 
706 Δάκαρης 1958β, 99.  
707 Δάκαρης 1960α, 121. 
708 Δάκαρης 1960α, 119-120 και 1960β, 105,  
709 Δάκαρης 1960α, 119. 
710 Δάκαρης 1960β, 105. 
711 Δάκαρης 1964β, 57. 
712 Δάκαρης 1990α, 167 και 1990β, 77. 
713 Δάκαρης 1964α, 49. 
714 Αρ. ευρ. 9589: Δάκαρης 1960α, 120 και πίν. 91α. Φάκλαρη 2009, 121. 
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τέσσερις αλυσίδες ο καθένας, οι οποίες στερεώνονταν με τη σειρά τους πάνω σε 

οριζόντια ράβδο [Εικ. 174]715. Μαζί με τις αλυσίδες βρέθηκαν δύο χάλκινοι κρίκοι, 

όμοιοι με 20 ακόμη κρίκους που βρέθηκαν στην 11η και 12η σειρά πλακών του 

δαπέδου και κοντά στο δυτικό τοίχο της κεντρικής αίθουσας [Εικ. 175]. Λόγω της 

παρουσίας των δύο κρίκων δίπλα στη ζυγαριά, όλοι οι κρίκοι ερμηνεύθηκαν ως 

σταθμία. Έχουν διάμετρο 4-6.5εκ. και βάρος 51.5-137γρ. Σε ορισμένους υπάρχει 

εσωτερικά μια αύλακα, ενώ έξι φέρουν εγχάρακτη επιγραφή: σε τρεις περιπτώσεις 

εμφανίζεται η επιγραφή ΛΥΚΩΤΑ, δηλαδή το όνομα Λυκώτας στη γενική, σε μία η 

επιγραφή ΠΟΛΥΠ.Ρ., ενώ η πέμπτη επιγραφή είναι δυσανάγνωστη. Ένας ακόμη 

κρίκος έχει εγχάρακτο το γράμμα Α, προφανώς κάποιο αρχικό. Το όνομα Λυκώτας, 

το οποίο είναι γνωστό από επιγραφές του Ηπειρωτικού Κοινού, έχει ερμηνευθεί ως 

όνομα κάποιου αξιωματούχου, πιθανόν αγορανόμου, που πιστοποιεί την επίσημη 

έκδοση των σταθμίων σε ένα συγκεκριμένο και εγκεκριμένο βάρος από κάποια 

άγνωστη σε μας αρχή716.   

Σταθμία από άλλες θέσεις στην Ήπειρο έχουν πολύ διαφορετική μορφή. Το 

μοναδικό δημοσιευμένο εύρημα είναι μια ομάδα έξι ορθογώνιων μολύβδινων 

σταθμίων με την επιγραφή ΑΚΤΙΑ/ΚΑΙ και σύμβολα υποδιαιρέσεων της μνας, που 

προέρχεται από αγροικία στην Επισκοπή Ιωαννίνων717. Χρονολογείται στην ύστερη 

ελληνιστική περίοδο. Μολύβδινα σταθμία από την Ελέα και τα Γίτανα φέρουν το 

μονόγραμμα Δ. Χάλκινα σταθμία έχουν βρεθεί στο σπίτι 14 της Κασσώπης με την 

επιγραφή ΚΑΣ718.  

 

5.3.8. Απανθρακωμένα τρόφιμα και καρποί 

 

Αναμφισβήτητα, ένα από τα εντυπωσιακότερα ευρήματα του Νεκρομαντείου είναι η 

πληθώρα απανθρακωμένων καρπών και άλλων τροφίμων που βρέθηκαν κυρίως στα 

δωμάτια του βορείου διαδρόμου και στα δωμάτια γύρω από την κεντρική αίθουσα719. 

Η πλειοψηφία τους αφορά δημητριακούς καρπούς οι οποίοι απανθρακώθηκαν στην 

                                                           
715 Δάκαρης 1964α, 50, πίν. 48α.  
716 Δάκαρης 1964α, 51-52, πίν. 50β και 1964β, 59-60, εικ. 65. Βλ. επίσης Βοκοτοπούλου 1973, 44.  
717 Πλιάκου 2017, 299-302, εικ. 8-11, πίν. 1.   
718 Πλιάκου 2017, 299.  
719 Δάκαρης 1993, 22. Ζήδρου 2008, 154. Αγγέλη 2015, 28. 
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πυρκαγιά που έπληξε τον χώρο το 168/7 π.Χ.720 και επέφερε την καταστροφή του και 

την οριστική εγκατάλειψη του ανατολικού συγκροτήματος.  

 Πριν από την παράθεση των ευρημάτων προηγείται μια αναφορά στους 

καρπούς του Νεκρομαντείου και τις ιδιότητες τους. Οι απανθρακωμένοι καρποί που 

βρέθηκαν στο χώρο, σύμφωνα με  αρχαιοβοτανικές έρευνες, ανήκουν σε ένα ευρύ 

φάσμα ειδών721. Οι δημητριακοί καρποί περιλαμβάνουν μεγάλες ποσότητες 

κριθαριού (Hordeum vulgare) το εξάστοιχο αλλά πιθανώς και το δίστοιχο, καθώς και 

το σκληρό, κοινό σιτάρι (Τ. aestivum/ compactum/ durum). Το δίκοκκο (Triticum 

dicoccum) και πιθανόν το σιτάρι σπέλτα (Triticum spelta) εντοπίστηκαν σε 

μικρότερες ποσότητες. Επίσης, βρέθηκαν όσπρια πέντε ειδών: κύαμοι (κουκιά) που 

είναι σε μεγαλύτερη ποσότητα σε σύγκριση με τα άλλα όσπρια, ρόβι (Vicia ervilia) 

[Εικ. 176], μπιζέλι (Pisum sativum), λαθούρι (Lathyrus sativus/ cicera) και λούπινα 

(Lupinus sp.). Οι κύαμοι είναι μικρόσπερμοι (μήκους 4-8χιλ.), υποστρόγγυλοι στο 

σχήμα και ανήκουν σε μια συγγενή ποικιλία με τα σημερινά φούλια (Vicia faba 

equina), η οποία κατά την αρχαιότητα ήταν γνωστή ως «αιγύπτιοι κύαμοι» και ήταν 

αυτοφυής στην Ήπειρο. Μάλιστα, έχουν τοξικές ιδιότητες όταν καταναλώνονται 

ωμοί722. Τόσο οι κύαμοι όσο και τα λούπινα όταν τρώγονται χλωρά προκαλούν 

δυσπεψία, αέρια, αλλεργικά σύνδρομα (κυαμίασις, λαθυρισμός), άμβλυνση των 

αισθήσεων που δημιουργεί ζάλη και μπορεί να προκαλέσει ως και παραισθήσεις723. 

Το ρόβι ανήκει στην οικογένεια legumino sae που καλλιεργείται και σήμερα για 

ζωοτροφή και θεωρείται επίσης τοξικό για τον άνθρωπο και τους χοίρους724. Είναι 

ακριβώς αυτές οι ιδιότητες των εν λόγω οσπρίων που δικαιολογούν, κατά τον Σ. 

Δάκαρη, την άφθονη παρουσίας τους στο Νεκρομαντείο. Χρησιμεύουν δηλαδή, όχι 

ως κοινά τρόφιμα, αλλά ως παραισθησιογόνα προκειμένου να αμβλύνουν τις 

αισθήσεις των πιστών κατά την τελετουργία725.   

Οι ελάχιστες ποσότητες από άλλα είδη φυτών, όπως το ρεβίθι, ο βίκος και η 

βρώμη, οδήγησαν στην υπόθεση ότι η παρουσία τους στο χώρο είναι τυχαία, δηλαδή 

ότι προήλθαν από την επιμόλυνση της συγκομιδής άλλων ειδών κατά τη διάρκεια της 

                                                           
720 Δάκαρης 1960α, 104, 1990β, 77, 1991β, 58, 1991α, 178, 1993, 20.  Ζήδρου 2008, 157. Αγγέλη 

2015, 27. 
721 Γκατζόγια 2015, 32-33. 
722 Δάκαρης 1960α, 117, 1990α, 167, 1990β, 77. Τζουβάρα-Σούλη 2013, 5. 
723 Δάκαρης 1993, 20. Τζουβάρα-Σούλη 2013, 5. 
724 Δάκαρης 1991α, 178. Το ρόβι είχε βρεθεί στις πρώτες ανασκαφές αλλά αναγνωρίστηκε το έτος 

1991. 
725 Βλ. παρακάτω, σελ. 130.  
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σποράς. Από την μελέτη των δημητριακών προκύπτει ότι αποθηκεύτηκαν χωρίς το 

περίβλημα τους, δηλαδή ως καθαρισμένοι σπόροι, και ότι τα συνόδευαν ζιζάνια 

καλλιέργειας που θα καθαρίζονταν με το χέρι ώστε να καταστούν βρώσιμοι οι 

καρποί. Τέλος, η μελέτη έδειξε την ύπαρξη ελάχιστων ποσοτήτων δύο ειδών 

φρούτων, του σύκου και του σταφυλιού, με το τελευταίο να εντοπίζεται μέσα σε έναν 

μικρό πίθο726.  

Καρποί εντοπίστηκαν στα δάπεδα των δωματίων και στο εσωτερικό των 

πίθων που εδράζονταν στα πλάγια κλίτη. Συγκεκριμένα, οι σωροί των καρπών που 

εντοπίστηκαν στο δάπεδο των δύο δυτικών δωματίων, Λ και Λ1, ήταν κυρίως 

κριθάρι, λιγότερο σιτάρι, ρεβίθια και μικρόσπερμοι κύαμοι. Αυτοί θεωρήθηκαν ως 

προσφορές των ζωντανών στους νεκρούς. Στον πυθμένα ενός πίθου που προέρχεται 

από το δωμάτιο Λ βρέθηκαν λείψανα αλεύρου, ενώ σε κάποιον άλλο πίθο σιτάρι727. 

Στο βορειότερο δυτικό δωμάτιο Ι βρέθηκε σωρός απανθρακωμένων καρπών, κυρίως 

κυάμων. Επίσης, εντοπίστηκε ένας δεύτερος καρπός που δεν είχε αναγνωριστεί κατά 

τη διάρκεια των ανασκαφών728. Ορισμένοι από τους δέκα συνολικά πίθους του ίδιου 

δωματίου περιείχαν καρπούς σίτου, κυάμων και μάλλον κάνναβης729. Άλλοι πίθοι 

περιείχαν καρπούς που είχαν διαλυθεί από την υγρασία και η αναγνώριση τους δεν 

κατέστη δυνατή730. 

Απανθρακωμένοι καρποί βρέθηκαν και στα δωμάτια του ανατολικού κλίτους. 

Συγκεκριμένα, στο πρώτο ανατολικό δωμάτιο Μ οι καρποί εντοπίστηκαν στο 

εσωτερικό ενός πίθου731. Από τον χώρο Μ1 περισυλλέχθηκαν καρποί σίτου και 

κυάμων, αλλά και ένας τρίτος μη αναγνωρίσιμος, κατά τη διάρκεια των ανασκαφών, 

καρπός732. Στο ΒΑ δωμάτιο Κ εντοπίστηκαν, στο εσωτερικό πίθων, απανθρακωμένοι 

καρποί σίτου της ποικιλίας Τriticum vulgare, μικρόσπερμων κυάμων της γνωστής 

ποικιλίας και λάθυρων των δύο ειδών733. Οι πίθοι Κ8 και Κ9 περιείχαν κυάμους734. 

Κύαμοι βρέθηκαν επίσης στα δωμάτια ε, ζ και θ735. 

                                                           
726 Γκατζόγια 2015, 33: η ποσότητα ήταν τόσο μικρή, που η εύρεση τους θεωρείται μάλλον τυχαία.  
727 Δάκαρης 1960α, 118-119, 1960β, 104-105. 
728 Δάκαρης 1964α, 47 και 49, 1964β, 57. 
729 Δάκαρης 1975α, 149, 1975β, 86-88. 
730 Δάκαρης 1990α, 165, 1990β, 75. 
731 Δάκαρης 1964α, 48. 
732 Δάκαρης 1964β, 54. 
733 Δάκαρης 1964α, 49, 1964β, 55. 
734 Δάκαρης 1990α, 167, 1990β, 77, 1991α, 178, 1991β, 58. 
735 Δάκαρης 1961β, 120 και 122.  
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Αρχαιοβοτανικές μελέτες που διεξήχθησαν σε καρπούς από αγροικίες της 

Ηπείρου και της Μακεδονίας αναδεικνύουν ομοιότητες και διαφορές με το 

Νεκρομαντείο. Στην αγροικία της Επισκοπής Ιωαννίνων, η προκαταρκτική έρευνα 

ανέδειξε την ισχυρή παρουσία κυάμων της ίδιας ποικιλίας με αυτή που απαντά στο 

Νεκρομαντείο (Vicia faba), μαζί με κοινά φασόλια, λούπινα, κριθάρι, σιτάρι και 

ελαιοπυρήνες736. Σε αγροικία στο Νεοχώρι, στην περιοχή της σημερινής Εγνατίας 

οδού, βρέθηκαν σπόροι ροβιού και γυμνού σιταριού737. Τα ίδια ακριβώς προϊόντα 

(μαζί με μικρότερες ποσότητες κριθαριού, δίκοκκου σιταριού, ρεβιθιού, λαθύρου και 

φακής) ταυτίστηκαν και κατά τη διάρκεια της αρχαιοβοτανικής μελέτης των 

ευρημάτων από την Ακρόπολη «Μεγάλου Γαρδικίου», που προέρχονται κυρίως από 

την οικία Α, που χρονολογείται από τους ελληνιστικούς ως τους πρώιμους ρωμαϊκούς 

χρόνους738. Στην ελληνιστική αγροικία των Τριών Πλατανιών στην Πιερία 

εντοπίστηκαν σπόροι δίκοκκου και σκληρού σιταριού, κριθαριού, κουκιών της 

ποικιλίας Vicia faba, φακής και μπιζελιών, σπόροι βατόμουρου και κράνου, γίγαρτα 

σταφυλιού και ελαιοπυρήνες739. Στην αγροικία στο Κομπολόι Πιερίας, υπήρχαν 

άφθονοι καρποί ελιάς, δημητριακών, οσπρίων καθώς και γίγαρτα σταφυλιών740. Τα 

παραπάνω δείχνουν ότι τα όσπρια με τοξικές ιδιότητες ήταν διαδεδομένα σε διάφορες 

οικιακές εγκαταστάσεις, και χρησιμοποιούνταν μάλλον ως τρόφιμα. Το γεγονός αυτό 

δεν συνηγορεί υπέρ του ειδικού ρόλου τους ως παραισθησιογόνων, ιδιότητα την 

οποία επιχείρησε να αναδείξει ο Σ. Δάκαρης για τα ευρήματα του Νεκρομαντείου.   

 

5.3.9. Οστά ζώων και όστρεα – άλλα οργανικά κατάλοιπα 

 

Στο δάπεδο της υπόγειας αίθουσας βρέθηκε σκελετός ζώου, ίσως προβάτου, ο οποίος 

ερμηνεύτηκε από τον ανασκαφέα ως θυσία στον Άδη και την Περσεφόνη, που έλαβε 

χώρα προτού η κρύπτη σφραγιστεί οριστικά. Δεν αναφέρεται όμως η παρουσία 

καύσεων, γεγονός που καθιστά αυτή την ερμηνεία προβληματική. Επιπλέον, στις 

επιχώσεις που εισχώρησαν στο εσωτερικό της κρύπτης από την υπέργεια αίθουσα 

εντοπίστηκαν διάφορα οστά ζώων741. Σε φυσική οπή του λίθινου δαπέδου της 

υπέργειας κεντρικής αίθουσας, στη ΝΔ πλευρά, η οποία εισχωρούσε στο βράχο και 

                                                           
736 Gkatzogia 2013.  
737 Κάντα-Κίτσου, Πάλλη και Αναγνώστου 2009, 98.  
738 Ντίνου και Γκατζόγια 2015, 46.  
739 Πουλάκη 2003, 60-61.  
740 Πουλάκη 2003, 65 και 70.  
741 Δάκαρης 1975α, 146, 1975β, 82-83. Ζήδρου 2008, 154. 
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επικοινωνούσε με την υπόγεια κρύπτη βρέθηκαν υπολείμματα τροφής, οκτώ όστρεα 

θαλάσσης, ένα οστό σουπιάς και δύο οστά ζώου742.  

 Στο δάπεδο του εσωτερικού ανατολικού διαδρόμου ΖαΘ διαπιστώθηκαν σε 

πέντε μικρά ορύγματα σαφή ίχνη πυράς, καθώς βρέθηκαν άνθρακες και τέφρα. Στις 

ίδιες κοιλότητες του δαπέδου υπήρχαν και καμένα οστά προβάτων, βοοειδών και 

μερικά χοίρων. Τα ευρήματα αυτά ερμηνεύτηκαν ως ίχνη πέντε έμπυρων θυσιών743.  

Στο δωμάτιο θ, που καταλαμβάνει το βορειότερο τμήμα του διαδρόμου, βρέθηκαν 

κάποια οστά ζώων744.   

Αισθητά ίχνη ανθράκων εντοπίστηκαν στο δάπεδο του βόρειου διαδρόμου. Τα 

ίχνη προέρχονται από την πυρπόληση του Νεκρομαντείου. Στα δωμάτια ε και ζ του 

βόρειου διαδρόμου, στο μέσο περίπου των δαπέδων τους, βρέθηκαν λείψανα εστίας 

και άφθονη τέφρα από τις φωτιές που άναβαν για τη θέρμανση των χώρων και την 

παρασκευή των τροφών745. Εντοπίστηκαν επίσης θαλάσσια όστρεα (μάλιστα 

ορισμένα αχρησιμοποίητα) και οστά μικρών ζώων (βοοειδών, αγριόχοιρων)746. 

Ακόμη, βρέθηκαν πολυάριθμοι αλείαντοι αστράγαλοι προβάτων747 και ένα οστέινο 

περίαπτο748. Στη ΝΑ γωνία του δωματίου η, το οποίο ήταν λουτρό, βρέθηκε παχύ 

στρώμα τέφρας από την πυρά που άναβαν για τη θέρμανση του νερού. Επιπλέον, και 

αυτός ο χώρος έδωσε υπολείμματα τροφών, σχεδόν όμοια με των δύο άλλων 

δωματίων749. Αναλυτικά, η κατανομή των λειψάνων εστίασης στα τρία δωμάτια του 

βόρειου διαδρόμου και στο δωμάτιο θ έχει ως εξής: κύαμοι (ζ, θ), θαλάσσια όστρεα 

(ε, ζ), οστά χοίρων (ε, θ), άλλα οστά ζώων (η)750.  

Τα οργανικά ευρήματα που προέρχονται από το δυτικό συγκρότημα του 

Νεκρομαντείου είναι στην πλειοψηφία τους οστά και όστρεα. Η ημιυπόγεια αίθουσα 

π έφερε στο φως άνθρακες, οστά και αστράγαλους ζώων, όστρεα θαλάσσης και 

κοχύλια751. 

 

 

                                                           
742 Δάκαρης 1960α, 118, 1960β, 104. 
743 Δάκαρης 1960α, 120, 1960β, 107. Ζήδρου, 158. Τζουβάρα-Σούλη 2013, 4. 
744 Δάκαρης 1961β, 122. 
745 Δάκαρης 1961α, 111. Ζήδρου 2008, 158. 
746 Δάκαρης1961 β, 120. 
747 Δάκαρης 1961β, 121. 
748 Δάκαρης 1961α, 113. 
749 Δάκαρης 1961α, 111, 1961 β, 120. Ζήδρου 2008, 158. 
750 Δάκαρης 1961α, 112. 
751 Δάκαρης 1963α, 91, 1963β, 61, 1964β, 53, 1976α, 146, 1976β, 80. Ζήδρου 2008, 159. 
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5.4. Κριτική αποτίμηση 

 

Η εικόνα που προκύπτει από τη μελέτη των κινητών ευρημάτων και από τη διασπορά 

τους στον αρχαιολογικό χώρο του Νεκρομαντείου επιτρέπει την εξαγωγή ορισμένων 

γενικών συμπερασμάτων αναφορικά με τη λειτουργία του συγκροτήματος. Μία από 

τις βασικές λειτουργίες του χώρου ήταν η παρασκευή και αποθήκευση τροφίμων. Για 

το σκοπό αυτό διατέθηκε ένας μεγάλος αριθμός χώρων του Νεκρομαντείου, και 

ιδιαίτερα τα δωμάτια των δύο πλευρικών κλιτών. Επιπλέον, η πολυάριθμη κεραμική 

που ανασκάφηκε παραπέμπει σε αποθήκευση και κατανάλωση υγρών και στερεών 

τροφών. Η πληθώρα αγροτικών εργαλείων φανερώνει ότι η κύρια απασχόληση όσων 

επισκέπτονταν το χώρο, ήταν η καλλιέργεια της γης.   

Οι άνθρωποι που δραστηριοποιούνταν εκεί στόχευαν στην οικονομία της 

αυτάρκειας. Η ομοιογένεια των καρπών φανερώνει ότι η αγροτική παραγωγή ήταν 

εξειδικευμένη και βασισμένη σε τοπικά προϊόντα. Η κεραμική και τα υπόλοιπα 

πήλινα αντικείμενα προέρχονταν από ένα ή περισσότερα κεραμικά εργαστήρια που 

είχαν πρόσβαση στην ίδια πηγή πηλού και αναμφίβολα θα πρέπει να αναζητηθούν 

στην περιοχή γύρω από το συγκρότημα. Εξαίρεση αποτελούν τα αμπελουργικά 

προϊόντα: η απουσία καρπών αμπέλου και η εισαγωγή αμφορέων από κέντρα του 

αιγαιακού χώρου μαρτυρά ότι τέτοια παραγωγή δεν γίνονταν στην ευρύτερη περιοχή, 

τουλάχιστον κατά την περίοδο λειτουργίας του ανατολικού συγκροτήματος.  

Η φύση των ευρημάτων στον αποθέτη σχετίζεται σίγουρα με κάποιο ιερό, 

πρωιμότερο βέβαια του ελληνιστικού Νεκρομαντείου. Τα ειδώλια, τα ρυτά, ο 

μεγάλος αριθμός αγγείων χοής, η υψηλή ποιότητα της κεραμικής, ιδιαίτερα αυτής με 

διακόσμηση Δυτικής Κλιτύος752, ο μεγάλος αριθμός αγνύθων με σφραγίσματα, που 

μάλιστα δεν μπορούν να σχετιστούν με την παρουσία αργαλειού στους χώρους που 

βρέθηκαν, και φυσικά η διασπορά ορισμένων αντικειμένων στο χώρο (λεκανίδες στο 

Νότιο διάδρομο, χάλκινος λέβητας στο βάθος της κεντρικής αίθουσας) επιτρέπουν 

την ταύτιση του συγκροτήματος με λατρευτικό χώρο. Το ίδιο μπορεί να ειπωθεί και 

για τον πολύ μεγάλο αριθμό πίθων, που μπορεί να συγκριθεί μόνο με ευρήματα από 

δημόσια κτίρια, και όχι από οικίες ή αγροικίες της περιοχής. Προβληματική, σε 

σχέση με την ταύτιση ως ιερό, αποδεικνύεται η παρουσία των καταπελτών και των 

βλημάτων τους, αλλά και ο ασυνήθιστα μεγάλος αριθμός αγροτικών και οικοδομικών 

                                                           
752 Βοκοτοπούλου 1973, 41. Harrari 2013, 303, σημ. 73. 



 - 120 - 

εργαλείων. Τα υπόλοιπα ευρήματα δεν θα μπορούσαν να καθορίσουν τη λειτουργία 

του χώρου. Αυτό βέβαια ισχύει και για τους καρπούς κουκιών, που τελικά αποτελούν 

ένα συνηθισμένο εύρημα σε αγροτικές περιοχές και όχι απαραίτητα ένα μέσο 

πρόκλησης παραισθήσεων. Από τις παραπάνω διαπιστώσεις καθίσταται σαφές ότι η 

ανάλυση των κινητών ευρημάτων δεν επαρκεί από μόνη της για τον καθορισμό της 

πραγματικής φύσης του οικοδομήματος.  
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Κεφάλαιο 6 

Η ανασύσταση του Τελετουργικού στο Νεκρομαντείο 

 

6.1. Εισαγωγή 

 

O αρχαιολογικός χώρος του λόφου του Μεσοποτάμου ταυτίστηκε από τον 

ανασκαφέα με το Νεκρομαντείο του Αχέροντα από την πρώτη κιόλας ανασκαφική 

περίοδο753. Ο Σωτήρης Δάκαρης, που είχε ήδη μελετήσει την τοπογραφία της 

περιοχής754, βάσισε σε μεγάλο βαθμό την ερμηνεία του χώρου και την ανασύσταση 

των τελετουργικών δρώμενων που λάμβαναν χώρα εκεί σε μια συνδυαστική ανάλυση 

των αρχαιολογικών καταλοίπων και των λιγοστών φιλολογικών μαρτυριών, έτσι ώστε 

η μία πηγή να συμπληρώνει την άλλη755.  

 

6.2. Η αρχαιότητα της λατρείας 

 

Ο ανασκαφέας είχε κατά καιρούς υπαινιχθεί ότι η λατρεία ανάγεται σε πολύ 

παλαιότερους χρόνους από την εποχή των αρχαιολογικών μαρτυριών. Συγκεκριμένα, 

υποστήριξε ότι μια παλαιότερη χθόνια ελληνική λατρεία του Ποσειδώνα Ίππιου και 

της προελληνικής Μεγάλης Θεάς της βλάστησης συγκεράστηκε με τη λατρεία του 

Αϊδωνέα – Άδη και της Περσεφόνης, που προέρχεται από τη Δυτική Πελοπόννησο 

και έφθασε στη Θεσπρωτία κατά τον 8ο αιώνα ή ακόμη κατά τον 14ο αιώνα π.Χ.756. 

Πέραν της βάσιμης υπόθεσης ότι το ομηρικό κείμενο της Νέκυιας απηχεί 

πραγματικές νεκρομαντικές πρακτικές757 και της εύρεσης του αποθέτη που 

χρονολογεί το πρώτο ιερό τουλάχιστον στον 7ο αιώνα π.Χ.758, ο Σ. Δάκαρης συνδέει 

την παρουσία της λατρείας του Άδη στην περιοχή με την έλευση αποίκων από την 

                                                           
753 Δάκαρης 1958α, 111 και 1958β, 163.  
754 Δάκαρης 1957.  
755 Η πιο ολοκληρωμένη παρουσίαση της κατά τον ανασκαφέα νεκρομαντικής τελετουργίας 

εμφανίζεται σε Δάκαρη 1961α, 116-119 και 1993, 15-22. Βλ. επίσης Δάκαρης 1970, 13-15, Dakaris 

1973, 145-146, Τζουβάρα-Σούλη 1979 και 2013, 5, Moustakis 2006, 158-163, Ζήδρου 2008, 165-168. 
756 Δάκαρης 1958β, 102 (από τη γεωμετρική – πρώιμη αρχαϊκή περίοδο, αν όχι από τον 13ο αιώνα 

π.Χ.), 1986, 110-130, 1993, 31. Βλ. επίσης Hammond 1967, 369, Σουέρεφ 1996, 454 (όπου τονίζεται 

ότι το Νεκρομαντείο λειτούργησε αρχικά σε συντονία με το μυκηναϊκό οικισμό της Εφύρας) και 

Τζουβάρα-Σούλη 2013, 3 (ύπαρξη ιερού από τη μυκηναϊκή εποχή, δηλ. τον 14ο-13ο αιώνα π.Χ.).  
757 Την άποψη αυτή αποδέχονται και αρκετοί άλλοι μελετητές: βλ. Will 1953, 150, σημ. 2, Sourvinou-

Inwood 1996, 1996, 70-76, Donadieu και Vilatte 1996, Ogden 2001b, 43-44. Aντίθετη άποψη 

διατυπώνει ο Bremmer (2015, 131), που σημειώνει ότι η συγκεκριμένη τελετουργία αποτελεί κατά 

πάσα πιθανότητα μια λογοτεχνική αξιοποίηση διάφορων λατρευτικών στοιχείων.  
758 Βλ. παραπάνω, σελ. 50. 
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Ηλεία και τη Δυτική Πελοπόννησο γενικότερα στην Εφύρα και το Μεσοπόταμο κατά 

την Μυκηναϊκή περίοδο759. Η υπόθεση αυτή ενισχύεται και από μια πιο συστηματική 

θεώρηση των αναλογιών μεταξύ των δύο περιοχών, της Ηλείας και της Θεσπρωτίας, 

την οποία προτείνουν διάφοροι μελετητές760, που όμως χρονολογούν την παρουσία 

των Ηλείων στην Ήπειρο στην αρχαϊκή περίοδο761 ή ακόμη και στον 5ο αιώνα 

π.Χ.762: υπάρχει μεγάλος αριθμός κοινών τοπωνυμίων στις δύο περιοχές (Εφύρα, 

Χάραδρος, Αχέρων), ενώ η λατρεία του Άδη είναι ιδιαίτερα ανεπτυγμένη στην Ηλεία, 

όπου υπήρχε ο μοναδικός ναός αφιερωμένος στο θεό που τον αναφέρει ο 

Παυσανίας763. Η γεωμορφολογία, ιδιαίτερα στην περιοχή της Τριφυλλίας, στα 

σύνορα Ηλείας και Μεσσηνίας, θυμίζει έντονα το τοπίο της πεδιάδας του Φαναρίου, 

με τον ποταμό Νέδα να γίνεται σε κάποιο σημείο υπόγειος. Παράλληλα, στη 

Φιγάλεια της γειτονικής Αρκαδίας, υπήρχε ιερό του Άδη και της Δήμητρας764, ενώ ο 

Παυσανίας αναφέρει τη παρουσία ψυχαγωγών στην ίδια περιοχή [Παρ. Πηγών 

38]765. Πάντως, η πιο πρόσφατη ανάλυση του ζητήματος καταλήγει στο συμπέρασμα 

ότι δεν υπήρξε ποτέ ηλειακός αποικισμός στην περιοχή766, επομένως το ζήτημα 

παραμένει ανοικτό. Κανένα στοιχείο δεν επιτρέπει να αναχθεί η έναρξη της λατρείας 

στην προϊστορική περίοδο ή να στοιχειοθετηθεί συνέχεια από τη μυκηναϊκή στην 

ιστορική περίοδο. Ο ίδιος ο ανασκαφέας τονίζει ότι κατά τη μυκηναϊκή περίοδο ο 

λόφος του Μεσοποτάμου φιλοξενεί οικισμό αλλά και ταφές767. Σύμφωνα με τον 

Snodgrass, το γεγονός αυτό αποτελεί επαρκή ένδειξη ότι το ιερό ιδρύθηκε σε 

μεταγενέστερη εποχή768.    

 Οι θεότητες που λατρεύονταν στο Νεκρομαντείο ήταν ο Άδης και η 

Περσεφόνη, όπως προκύπτει από το ομηρικό κείμενο. Επιπλέον, η εύρεση του 

αποθέτη με τα κεφάλια των γυναικείων ειδωλίων [Εικ. 45-51] στη ρίζα του λόφου 

αποτελεί την ισχυρότερη ένδειξη ότι το ιερό ήταν αφιερωμένο στην Περσεφόνη. Η 

παρουσία του Άδη δίπλα στη μυθική σύζυγό του συνάγεται επίσης από το γεγονός ότι 

                                                           
759 Δάκαρης 1993, 31. Βλ. επίσης Hammond 1954.  
760 Ευαγγελίδης 1956, 11-12. Quantin και Fouache 1999, 56-60.  
761 Quantin και Fouache 1999, 57.  
762 Franke 1961, 47. Aντίθετη άποψη εκφράζει ο Hammond (1967, 427-428), που τονίζει τους 

αρχαίους δεσμούς της Θεσπρωτίας με τη λατρεία του Άδη.  
763 Παυσανίας 6.25.2-3.  
764 Στράβων 8.3.15.  
765 Παυσανίας 3.17.9.  
766 Domínguez 2015, όπου τονίζεται (σελ. 111-112) ότι υπάρχει μόνο μία αρχαία πηγή που αναφέρει 

ρητά ότι οι πόλεις της Κασσωπαίας (Κασσωπαία, Βουχέτα και Ελάτεια) ήταν ηλειακές αποικίες.  
767 Δάκαρης 1991α, 180.  
768 Snodgrass 2000, 294, σημ. 59.   
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σε ορισμένους νομισματικούς τύπους της Ελέας, της σημαντικότερης πόλης της 

Θεσπρωτίας κατά τον 4ο αιώνα π.Χ, παρουσιάζεται ο Κέρβερος στη μία όψη και το 

κάλυμμα της κεφαλής του Άδη στην άλλη769. Επιπλέον, ο Πλούταρχος, όταν 

αφηγείται την ιστορία της εκστρατείας του Θησέα και του Πειρίθου στη Θεσπρωτία, 

ονομάζει τους βασιλείς που αντιμετώπισαν την εισβολή Αϊδωνέα και Περσεφόνη 

[Παρ. Πηγών 18-19]770. Τέλος, θα πρέπει να σημειωθεί ότι ο Λατίνος συγγραφέας 

Ampelius (3ος-4ος αιώνας μ.Χ.) αναφέρεται στο ιερό του Δία-Τυφώνα στο Άργος της 

Θεσπρωτίας, που λειτουργούσε ως νεκρομαντείο [Παρ. Πηγών 26]. Οι περισσότεροι 

μελετητές αποδέχονται την ταύτισή του με το Νεκρομαντείο του Αχέροντα771. 

Η λατρεία μπορεί να ανάγεται σε παλαιότερη του Ομήρου περίοδο, αν δεχθεί 

κανείς την υπόθεση της Christiane Sourvinou-Inwood ότι το ομηρικό κείμενο [Παρ. 

Πηγών 11-12] βασίστηκε σε ένα προηγούμενο έπος που τοποθετούσε την επίσκεψη 

του Οδυσσέα στο νεκρομαντείο της Θεσπρωτίας. Ο Όμηρος παραποίησε συνειδητά 

το συγκεκριμένο έπος, προκειμένου να μετατρέψει την επίσκεψη αυτή σε επίσκεψη 

στον Κάτω Κόσμο, διατηρώντας πάντως τα αναγνωρίσιμα στοιχεία της θεσπρωτικής 

τοπογραφίας772. Τελικά, η μόνη αξιόπιστη μαρτυρία για την αρχαιότητα της λατρείας 

είναι το κείμενο του Ηροδότου [Παρ. Πηγών 13], που αναφέρεται στην επίσκεψη 

των απεσταλμένων του τυράννου της Κορίνθου Περιάνδρου στο Νεκρομαντείο της 

Θεσπρωτίας παρά τον Αχέροντα, γύρω στο 600 π.Χ. και στη συνομιλία τους με το 

φάσμα της συζύγου του τυράννου, Μέλισσας773. Ακόμη και αυτή η μαρτυρία όμως 

έχει αμφισβητηθεί – μάλλον άδικα- από Γάλλους μελετητές, που τονίζουν ότι ο 

Ηρόδοτος γνώριζε την ύπαρξη νεκρομαντείου στη Θεσπρωτία την εποχή του, αλλά 

περιγράφει τελετουργίες που λαμβάνουν χώρα στο Ηραίον της Περαχώρας, το οποίο 

θα είχε την ίδια ακριβώς λειτουργία κατά την αρχαϊκή περίοδο, ενώ είχε πάψει να 

εκτελεί χρέη μαντείου κατά τον 5ο αιώνα π.Χ.774.  

 

 

 

                                                           
769 Franke 1961, 40-46, πίν. 3-4, Οgden 2001β, 42.  
770 Πλούταρχος, Θησεύς, 31 και 35.  
771 Βλ. Ogden 2001β, 47, σημ. 17 και 52.  
772 Sourvinou-Inwood 1996, 70-76. Όπως σημειώνει ο Jan Bremmer (2002, 71), η υπόθεση αυτή 

βασίζεται σε αντιλήψεις που έχουν διατυπωθεί ήδη κατά την αρχαιότητα (Μάξιμος Τύρου 14.2).  
773 Ηρόδοτος 5.92. Βλ. παρακάτω, σελ. 126.   
774 Will 1953, 153-154. Donadieu και Vilatte 1996, 86-90. Την υπόθεση απορρίπτουν οι Quantin και 

Fouache 1999, 38, Ogden 2001α, 184 και 2001β, 24.   
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6.3. Η τελετουργία πριν από την ελληνιστική περίοδο 

 

Ο ανασκαφέας δεν εξέτασε το ζήτημα της τελετουργίας κατά την αρχαϊκή και 

κλασική περίοδο. Ένα σημαντικό πρόβλημα που ανακύπτει είναι κατά πόσον η 

τελετουργία την περίοδο αυτή αξιοποιούσε το σπήλαιο το οποίο υπέθεσε ο 

ανασκαφέας ότι βρίσκονταν στη θέση που οικοδομήθηκε αργότερα η υπόγεια 

αίθουσα775. Η εναλλακτική πρόταση του Daniel Ogden776, ότι η τελετουργία γίνονταν 

στην ύπαιθρο, και οι προσφορές και το αίμα χύνονταν μέσα στα νερά της Αχερουσίας 

λίμνης βασίζεται στην αμφίβολη υπόθεση ότι η δράση στους Ψυχαγωγούς του 

Αισχύλου (απόσπασμα F273a TrGF) τοποθετείται στο Νεκρομαντείο του 

Αχέροντα777. Ως προς το ζήτημα αυτό, ο Βρετανός μελετητής θεωρεί καθοριστική την 

απουσία του σπηλαίου σε μια αττική ερυθρόμορφη πελίκη των μέσων του 5ου αιώνα 

π.Χ: η παράσταση δείχνει τον Οδυσσέα να κάθεται σε ένα βραχώδες τοπίο, έχοντας 

θυσιάσει τα δύο πρόβατα και να συναντά τον νεκρό πλοηγό του, τον Ελπήνορα, που 

προβάλλει μέσα από τη βλάστηση μιας λίμνης, ενώ πίσω από τον ήρωα στέκει ο 

Ερμής Ψυχοπομπός [Εικ. 177]778. Αντίθετα, η πρόσφατη έρευνα έχει καταδείξει την 

ψυχολογική σημασία των σπηλαίων για την τέλεση της μαντείας, ενώ τα σπήλαια 

σχετίζονται άμεσα και με την πίστη της ύπαρξης διόδων επικοινωνίας με τον Κάτω 

Κόσμο779, γεγονός που ενισχύει την υπόθεση ότι η νεκρομαντική πρακτική να 

τελούνταν στο σπήλαιο πάνω στο λόφο.  

Το συμπέρασμα αυτό ενισχύεται περαιτέρω από την ανάλυση ενός εδαφίου 

στους Βατράχους του Αριστοφάνη (στίχοι 470-472) [Παρ. Πηγών 15], όπου 

αναφέρεται ότι στον Κάτω Κόσμο υπάρχει ο βράχος της Στυγός με τη μαύρη καρδιά, 

ο σκόπελος του Αχέροντα που στάζει αίμα και ο Κωκυτός, γύρω από τον οποίο 

τρέχουν σκυλιά780. Η ύπαρξη τόσο του «σκοπέλου» όσο και του «μελανόκαρδου 

βράχου» δεν ανταποκρίνονται ακριβώς στην τοπογραφία της περιοχής και στο 

ομηρικό εδάφιο (κ 512-515) [Παρ. Πηγών 11] που περιγράφει την ένωση των τριών 

                                                           
775 Βλ. παραπάνω, σελ. 50. 
776 Ogden 2001β, 47.  
777 Βλ. παρακάτω, σελ. 138, σημ. 854. 
778 Βοστόνη, Museum of Fine Arts 34.79: Τιβέριος 1996, 179, 181 και 323-324, εικ. 161 και 163. 

Ogden 2001β, 49-50, εικ. 8.  
779 Βλ. παρακάτω, σελ. 160. 
780 Βλ. Ogden 2001β, 51 και σημ. 29-30.  Πάντως, ο Βρετανός μελετητής ερμηνεύει το εδάφιο ως 

στοιχείο ότι η νεκρομαντεία λάμβανε χώρα στις όχθες της λίμνης, παραθέτοντας και άλλα 

αποσπάσματα από κωμικά έργα, που όμως δεν αναφέρονται με σαφήνεια στο Νεκρομαντείο του 

Αχέροντα.  
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ποταμών και την «πέτρη». Η αναφορά όμως στο «σκόπελο» του Αχέροντα που στάζει 

αίμα παραπέμπει στο λόφο του Νεκρομαντείου και την προσφορά χοών στους 

νεκρούς με το αίμα των θυσιασμένων ζώων. Επομένως, είτε το ιερό της αρχαϊκής 

περιόδου βρίσκονταν στη ρίζα του λόφου είτε στην κορυφή του, το επίκεντρο της 

νεκρομαντείας θα πρέπει να ήταν ο ίδιος ο λόφος. 

Αν εξαιρέσει κανείς την ομηρική αφήγηση, οι μόνες άλλες πληροφορίες που 

υπάρχουν για τη νεκρομαντική πρακτική στο Νεκρομαντείο του Αχέροντα 

περιέχονται στην αφήγηση του Ηροδότου (5, 92) [Παρ. Πηγών 13] για το επεισόδιο 

της επίσκεψης των απεσταλμένων του Περιάνδρου. Ο τύραννος της Κορίνθου 

αναζητούσε πληροφορίες για την ύπαρξη ενός κρυμμένου θησαυρού, που μόνο η 

νεκρή σύζυγός του Μέλισσα θα μπορούσε να του δώσει. Έτσι, έστειλε 

απεσταλμένους στο μαντείο, προκειμένου να συμβουλευθεί το φάντασμα της νεκρής 

γυναίκας, την οποία είχε ο ίδιος φονεύσει. Πράγματι, το φάσμα εμφανίστηκε, 

επιβεβαίωσε την «ταυτότητά του», λέγοντας ότι ο Περίανδρος έβαλε τα ψωμιά του σε 

ένα σβηστό φούρνο (υπονοώντας ότι ο τύραννος συνουσιάστηκε με το πτώμα της), 

αλλά αρνήθηκε να απαντήσει. Ο λόγος ήταν ότι δεν είχε τύχει της σωστής 

μεταθανάτιας τελετής, που υπαγόρευε να καούν τα ρούχα της, κι έτσι ένιωθε γυμνή 

και κρύωνε. Οι απεσταλμένοι επέστρεψαν με τα νέα, ο Περίανδρος κάλεσε όλες τις 

γυναίκες της Κορίνθου στο ιερό της Περαχώρας, όπου τις έγδυσε και έκαψε τα ρούχα 

τους, προσφέροντας επωδές στη Μέλισσα. Οι απεσταλμένοι επανήλθαν στο 

Νεκρομαντείο και αυτή τη φορά η Μέλισσα αποκάλυψε πού βρίσκονταν ο θησαυρός.  

Η διήγηση είναι προφανώς φανταστική781, αλλά περιέχει σημαντικά στοιχεία 

για την τελετουργία. Ο Περίανδρος δεν συμβουλεύθηκε αυτοπροσώπως το μαντείο, 

αλλά δι’ αντιπροσώπων. Η επιλογή του συγκεκριμένου Νεκρομαντείου οφείλεται 

προφανώς στη φήμη του, αλλά ίσως απηχεί και το γεγονός ότι στην ευρύτερη περιοχή 

της Ηπείρου και των Ιονίων νήσων ο Περίανδρος ήλεγχε κορινθιακές κτήσεις782. Το 

φάντασμα της νεκρής έδωσε επαρκείς αιτιάσεις για την ταυτότητά του, αλλά 

αρνήθηκε αρχικά να συνεργαστεί. Εν τέλει όμως, αποκάλυψε στον Περίανδρο αυτό 

που ήθελε να μάθει.  

Όλα τα παραπάνω, σε συνδυασμό με την αναφορά στους Βατράχους του 

Αριστοφάνη (470-472) [Παρ. Πηγών 15] για τον αιμοσταγή σκόπελο του Αχέροντα, 

αλλά και τα αρχαιολογικά δεδομένα, φανερώνουν ότι κατά τη διάρκεια της επίσκεψης 

                                                           
781 Βλ. τη μακροσκελή ανάλυση του Ogden (2001β, 54-60).   
782 Ogden 2001β, 55.  
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τελούνταν θυσίες, ως προσφορές στους νεκρούς, και πιθανόν και στους θεούς του 

Κάτω Κόσμου, ότι οι ερωτήσεις αφορούσαν θέματα που σχετίζονταν άμεσα με τους 

συγκεκριμένους νεκρούς τους οποίους καλούσαν, ότι τα φάσματα εμφανίζονταν 

αυτοπροσώπως και έδιναν αποδείξεις για την ταυτότητά τους. Η διαδικασία θα 

συμπληρώνονταν με την προσφορά ενός δώρου στο ιερό, αγγείων, ειδωλίων ή άλλων 

πολύτιμων αντικειμένων που δεν διασώθηκαν. Με βάση τα όσα είναι γνωστά από 

διάφορα ποιητικά αποσπάσματα όπου γίνεται αναφορά στη νεκρομαντεία, τα 

τελούμενα θα έπρεπε να λαμβάνουν χώρα κατά τη διάρκεια της νύχτας783. Δεν 

υπάρχει καμία ένδειξη ότι η εμφάνιση των φασμάτων γίνονταν μέσω της εγκοίμησης, 

δηλαδή ότι εμφανίζονταν στα όνειρα των επισκεπτών784.  

 

6.4. Η τελετουργία στο Νεκρομαντείο του Αχέροντα: η άποψη του Σ. Δάκαρη 

 

Η περιγραφή που ακολουθεί σχετίζεται με τα όσα θεωρεί ο ίδιος ο ανασκαφέας ότι 

συνέβαιναν κατά την τελευταία περίοδο λειτουργίας του χώρου, όταν προστέθηκε το 

δυτικό συγκρότημα με την αυλή και τα παρακείμενα δωμάτια (από τα τέλη του 3ου 

αιώνα ως το 168 π.Χ.) [Εικ. 12-13].  

Ο πιστός αφού έπλεε με βάρκα τον πλωτό ποταμό Αχέροντα και την 

Αχερουσία λίμνη, ανάμεσα από το δάσος της Περσεφόνης με τις πανύψηλες λεύκες, 

τις άκαρπες ιτιές και τις καλαμιές (Ιλιάδα κ 507 κε.) [Παρ. Πηγών 11], 

αποβιβάζονταν στη συμβολή των ποταμών Κωκυτού (Μαύρου) και Πυριφλεγέθοντα 

(Βουβού) με τον Αχέροντα και ατένιζε το ιερό που βρίσκονταν στην κορυφή του 

λόφου [Εικ. 43]. Ασφαλώς, η σκυθρωπή όψη του ακόσμητου εξωτερικά και 

περίκλειστου σαν φρούριο ελληνιστικού συγκροτήματος θα δημιουργούσε δέος και 

θα υπέβαλλε στον επισκέπτη την αίσθηση ότι εισέρχεται σε έναν απόκοσμο χώρο, 

στον κόσμο του Άδη785. Η κατασκευή του ιερού ήταν υποταγμένη και απολύτως 

προσαρμοσμένη στις λειτουργίες που εκτελούνταν σε αυτό, καθώς και στη χθόνια 

λατρεία που εξυπηρετούσε786.    

                                                           
783 Ιδιαίτερος λόγος γίνεται για δύο αποσπάσματα που έχουν αποδοθεί στους Θεσπρωτούς του κωμικού 

Αλέξιου (τέλη 4ου αιώνα π.Χ.), όπου γίνεται αναφορά στον Ερμή ψυχοπομπό, στον Φιλιππίδη, έναν 

Αθηναίο της περιόδου γνωστό και από άλλες πηγές, που έμοιαζε με πτώμα, ενώ η δράση τοποθετείται 

τη νύχτα. Έχει διατυπωθεί η άποψη ότι η συγκεκριμένη κωμωδία του Αλέξιου (που είχε γράψει και μια 

κωμωδία με θέμα τον Τροφώνιο) λάμβανε χώρα στο Νεκρομαντείο του Αχέροντα: Arnott 1996, 242-

244. Για άλλα αποσπάσματα, βλ. Ogden 2001β, 166.  
784 Βλ. παραπάνω, σελ. 160. 
785 Δάκαρης 1961α, 110 και 116-17. Ζήδρου 2008, 166. Τζουβάρα-Σούλη 2013, 1 και 4. 
786 Δάκαρης 1993, 29. 
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Εισερχόμενος στο χώρο της αυλής-τεμένους, από την είσοδο που βρίσκονταν 

στη βόρεια πλευρά του περιβόλου, ο πιστός απομονώνονταν από τον έξω κόσμο και 

ξεκινούσε μια πορεία με πολλαπλά στάδια προετοιμασίας, ώστε να έρθει σε επαφή με 

τους νεκρούς. Υπήρχε η αντίληψη ότι η επαφή με τα φάσματα των νεκρών ήταν 

επικίνδυνη διαδικασία, καθώς οι ψυχές θεωρούνταν βλαβερές και εκδικητικές, ιδίως 

αν είχαν βρει πρόωρο ή βίαιο θάνατο787. Για το λόγο αυτό ήταν απαραίτητη η 

σωματική και ψυχική προετοιμασία των πιστών πριν βιώσουν την εμπειρία αυτή788. 

Ανάλογη μακρά προετοιμασία με ειδική δίαιτα και παραμονή σε έναν υπόγειο χώρο 

αναφέρει και ο Παυσανίας, που επισκέφτηκε προσωπικά το ιερό του Τροφώνιου στη 

Λιβαδειά και κατέβηκε στον Κάτω Κόσμο789.  

Στα δωμάτια του βόρειου τμήματος της αυλής φυλάσσονταν χρηστικά 

αντικείμενα, τα αφιερώματα των πιστών και άλλες προσφορές προς τους θεούς του 

Κάτω Κόσμου. Αντίθετα, τα νότια δωμάτια προορίζονταν για τη σύντομη φιλοξενία 

των πιστών ή/και αποτελούσαν ενδιαιτήματα των ιερέων790. Κατά την παραμονή του 

εκεί, ο επισκέπτης θα ενημερώνονταν από τους ιερείς για τη διαδικασία που θα 

ακολουθούσε, θα προμηθεύονταν με τις προσφορές για τους θεούς και τις ψυχές και 

θα άρχιζε την προπαρασκευή του με δεήσεις και ειδική διατροφή, πριν εισέλθει στο 

ιερό όπου τον περίμεναν αυστηρότερα στάδια προετοιμασίας791. Οι χώροι αυτοί είχαν 

ελεγχόμενη πρόσβαση, καθώς έφτανε κανείς στα δωμάτια μόνο μέσω μιας κλίμακας 

που οδηγούσε στον όροφο792.      

Μετά την παραμονή του στο δυτικό συγκρότημα για προκαθορισμένο χρονικό 

διάστημα, ο πιστός περνούσε την τοξωτή σιδερόφρακτη πύλη ΡΣ και εισέρχονταν 

στο βόρειο διάδρομο και το ιερό του Άδη [Εικ. 13, 19]. Το ανατολικό συγκρότημα 

ήταν εξολοκλήρου σκεπαστό και ανήλιο, με μοναδική πηγή φωτός τους άφθονους 

λύχνους, που βρέθηκαν κατά την ανασκαφή, και πιθανόν δάδες793. Το σκοτάδι 

ενέτεινε την εντύπωση στον επισκέπτη ότι εισέρχονταν στο ζοφερό παλάτι του Άδη.  

Ο βόρειος διάδρομος [Εικ. 19-20] ήταν αφιερωμένος εξ ολοκλήρου στην 

προετοιμασία του πιστού για την επικείμενη επαφή με τις ψυχές των νεκρών794. Με 

                                                           
787 Friese 2010α, 30.  
788 Δάκαρης 1993, 12. Ζήδρου 2008, 165. Τζουβάρα-Σούλη 2013, 2-3. 
789 Παυσανίας 9.39-40.1. Βλ. Burkert 1993β, 253 και Bonnechere 2003α.  
790  Δάκαρης 1963α, 91, 1963β, 62, 1975α, 149, 1975β, 88, 1976α, 146-147, 1976β, 80-82, 1993, 16. 

Ζήδρου 2008, 165. Τζουβάρα-Σούλη 2013, 4. 
791 Δάκαρης 1993, 18. Ζήδρου 2008, 166. 
792 Βλ. παραπάνω, σελ. 53-54.   
793 Δάκαρης 1960α, 115,  1993, 16. Αγγέλη 2015, 30. 
794 Δάκαρης 1961β, 118. 
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τη συνοδεία ιερέων ξεκινούσε τα τρία στάδια της διαδικασίας, η οποία διεξαγόταν 

αντίστοιχα στα τρία δωμάτια ε, ζ, η της εξωτερικής πλευράς του διαδρόμου και στο 

δωμάτιο θ, και κλιμακώνονταν σταδιακά. Αξιοσημείωτη είναι η παρουσία σε όλα τα 

δωμάτια του βορείου διαδρόμου αγγείων με διάτρητο πυθμένα, που προφανώς 

χρησιμοποιούνταν για χοές, μυροδοχείων και πληθώρας αποθηκευτικών αγγείων και 

σκευών χοής795.   

Διασχίζοντας τη δεύτερη πύλη του διαδρόμου (ΟΕ) σε συνθήκες απόλυτου 

σκότους, εισέρχονταν στο δωμάτιο ε, στο οποίο, με βάση την ερμηνεία των 

ευρημάτων, ο Σ. Δάκαρης υπέθεσε ότι ο χρηστηριαζόμενος κατανάλωνε ειδικές 

τροφές.  Συγκεκριμένα, τη δίαιτα του αποτελούσαν κρέας (κυρίως χοιρινό, αν κρίνει 

κανείς από τα οστά χοίρου που βρέθηκαν στην ανασκαφή), κριθαρένιο ψωμί, κύαμοι 

(κουκιά) και, με βάση την περιγραφή του Λουκιανού796, μέλι, νερό και γάλα797.  

Στη συνέχεια, περνούσε στο επόμενο στάδιο της προετοιμασίας και στα 

δωμάτια ζ και η, που επικοινωνούσαν μεταξύ τους με θύρα. Στο δωμάτιο ζ 

συνεχιζόταν η ίδια διαδικασία, αλλά η δίαιτα γινόταν πιο αυστηρή παρότι 

περιελάμβανε επιπλέον θαλάσσια όστρεα. Σύμφωνα με τα υπολείμματα τροφών του 

χώρου, ο πιστός θα κατανάλωνε επίσης κρέας και άλλων θηλαστικών (βοοειδή και 

διάφορα μικρά ζώα). Στο δωμάτιο η τελούνταν τα λουτρά καθαρμού για την αποφυγή 

του μιάσματος από την επικείμενη επαφή του με τους νεκρούς, όπως προκύπτει από 

το λουτρώνα που εντοπίστηκε στο εσωτερικό του, αλλά και κατ’ αναλογία με τα 

λουτρά στα οποία υποβάλλονταν οι επισκέπτες στο ιερό του Τροφώνιου στη 

Λιβαδειά798, αλλά και στη νεκρομαντική τελετουργία όπως αυτή διαδραματίζεται στο 

Μένιππο του Λουκιανού [Παρ. Πηγών 8]799. Δεν είναι σαφές πόσο θα διαρκούσε το 

κάθε στάδιο της προετοιμασίας, αλλά η εικασία του Σωτήρη Δάκαρη ότι τα δωμάτια 

ε και ζ φιλοξενούσαν έναν ορισμένο αριθμό κλινών800, δείχνει ότι ο ίδιος πίστευε πως 

οι προσκυνητές διανυκτέρευαν διαδοχικά σε κάθε έναν από αυτούς τους χώρους. 

Συγκεκριμένα, γίνεται λόγος για τρεις νύκτες ή τρεις χρονικές περιόδους ασαφούς 

διάρκειας801. Παράλληλα με τα λουτρά και τη νηστεία, ο πιστός θα υποβάλλονταν σε 

                                                           
795 Δάκαρης 1961α, 121.  
796 Μένιππος 7 
797 Δάκαρης 1961α, 114 και 117. Ζήδρου 2008, 165. 
798 Παυσανίας 9.39.5. 
799 Λουκιανού, Μένιππος 7 (λουτρά 29 ημερών στον ποταμό Ευφράτη, ξεκινώντας με τη νέα Σελήνη). 

Βλ. Δάκαρης 1961α, 112, σημ. 4 και 1970, 10.  
800 Βλ. παραπάνω, σελ. 57. 
801 Δάκαρης 1961α, 112. Η Φάκλαρη (2009, 116) κάνει λόγο για τρεις εβδομάδες.  
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διάφορους εξαγνισμούς και θα άκουγε προσευχές, επωδές, δεήσεις και επικλήσεις 

στους νεκρούς, που πιθανόν θα συνοδεύονταν από διηγήσεις και οδηγίες από τον 

ιερέα - «ηγεμόνα της οδού», προκειμένου να παραμείνει αλώβητος από τους 

κινδύνους που προμήνυε η επικοινωνία με τους νεκρούς802. 

Με την ολοκλήρωση του δεύτερου σταδίου, ο πιστός αναχωρούσε από τα 

δωμάτια του βόρειου διαδρόμου, εφοδιασμένος με τα απαραίτητα για την 

ιεροτελεστία, αγγεία για τις χοές, άλφιτα (κριθάλευρο) για τις αναίμακτες προσφορές, 

λύχνο ή δάδα για φωτισμό, θαλάσσιες ψήφους, δύο αποτρόπαιους λίθους και το θύμα 

για τη θυσία803. Διέσχιζε την τοξωτή πύλη Ζ, αφού προηγουμένως είχε πλύνει τα 

χέρια του, σε συμβολική πράξη καθαρμού, στο λουτήριον που βρισκόταν στα 

αριστερά της πύλης [Εικ. 19, 64-65]804 και είχε πετάξει τον έναν αποτρόπαιο λίθο 

πίσω του, στο λιθοσωρό που βρισκόταν δεξιά της πύλης, προκειμένου να 

απομακρύνει την κακή επιρροή805. Περνώντας την πύλη Ζ εισέρχονταν στον 

ανατολικό διάδρομο και το δωμάτιο θ, που αποτελούσε και το τελευταίο στάδιο της 

σωματικής και ψυχικής προετοιμασίας του.  

Στο δωμάτιο θ ο χρηστηριαζόμενος θα υποβαλλόταν σε μεγαλύτερη 

δοκιμασία με αυστηρότερη δίαιτα και συχνότερες πράξεις εξαγνισμού, δεήσεις και 

επικλήσεις, που επέτειναν την αίσθηση ότι προσέγγιζε το ναό του Άδη806. Εδώ 

γίνονταν η τελική προετοιμασία, κατ’ αναλογία με τα όσα διαδραματίζονταν στα 

Καβείρια Μυστήρια στο Ιερό της Σαμοθράκης807. Επιπλέον, παραλάμβανε τις υγρές 

προσφορές νερού, γάλακτος και γλυκού οίνου, που θα βρίσκονταν αποθηκευμένες 

στα πιθάρια που εντοπίστηκαν στο δωμάτιο808.   

Η πολυήμερη παραμονή στο σκοτεινό ιερό, τα απαιτητικά στάδια 

προετοιμασίας, η απομόνωση και η αυστηρή δίαιτα, σε συνδυασμό με τις προσευχές, 

τις επικλήσεις και τις διηγήσεις των ιερέων, είχαν σαν στόχο αφενός να 

προετοιμάσουν τον επισκέπτη, αφετέρου να καθοδηγήσουν τις αισθήσεις του 

                                                           
802 Δάκαρης 1961α, 110 και 117, 1993, 16. Ζήδρου 2008, 165. Αγγέλη 2015, 30.  
803 Δάκαρης 1961α, 118.   
804 Δάκαρης 1993, 18. Το λουτήριον αντιπαραβάλλεται με το λέβητα που βρέθηκε στο μυκηναϊκό 

θολωτό τάφο του Μενιδίου, όπου διαπιστώθηκε ηρωολατρεία που διήρκησε ως τα τέλη του 5ου  αιώνα 

π.Χ.: Δάκαρης 1961β, 120. 
805 Δάκαρης 1993, 18. Η σημασία των λιθοσωρών εξηγείται από τον Van Straten (1982, 215-230, όπως 

αναφέρεται σε Ogden 2001β, 20, σημ. 8): πρόκειται για τους «λόφους του Ερμή» με αποτρεπτικό 

χαρακτήρα, στους οποίους αναφέρεται ο Cornutus (De natura Deorum 16.168). 
806 Δάκαρης 1960α, 122-23, 1961α, 118, 1993, 16-18. Ζήδρου 2008, 166-67. Τζουβάρα-Σούλη 2013, 4. 

Η υπόθεση των τριών σταδίων προετοιμασίας υποβάλλεται από την ιδέα της τριπλής διάθρωσης του 

χώρου που επικρατεί γενικά στο ιερό : Δάκαρης 1961β , 123 και 1961α, 112. 
807 Δάκαρης 1961α, 112. Για τα στάδια μύησης στη Σαμοθράκη, βλ. Clinton 2003, 60-70.  
808 Δάκαρης 1961α, 118, σημ. 2.   
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προκειμένου να βιώσει την παρουσία των φασμάτων των νεκρών κατά τη διάρκεια 

της τελικής διαδικασίας. Σημαντικό ρόλο στη μερική απώλεια της συνείδησης έπαιζε 

η ειδική δίαιτα που ακολουθούσε ο πιστός, την οποία αποκαλύπτουν εν μέρει οι 

σωροί  απανθρακωμένων καρπών που βρέθηκαν κατά τη διάρκεια των ανασκαφών 

στα δωμάτια του βορείου διαδρόμου809. Συγκεκριμένα, οι κύαμοι (κουκιά), που 

αποτελούν την πλειοψηφία των καταλοίπων, και τα λούπινα (λαθούρια) έχουν τοξικές 

ιδιότητες810. Όταν καταναλώνονται χλωρά, προκαλούν δυσπεψία, χαλάρωση των 

αισθήσεων που μπορεί να επιφέρει ζάλη, παραισθήσεις, ακαταληψία και αλλεργίες 

(κυαμίασις, λαθυρισμός)811.  

Η ολοκλήρωση των τριών σταδίων πιστοποιούσε ότι ο επισκέπτης ήταν 

έτοιμος να εισέλθει στο κυρίως ιερό, διασχίζοντας τη θύρα του δωματίου θ και 

προσεγγίζοντας τον εσωτερικό ανατολικό διάδρομο ΖαΘ, έχοντας μαζί του τα 

απαραίτητα για τις προσφορές και τη θυσία812. Πάντα με τη συνοδεία ενός ή 

περισσότερων ιερέων, άνοιγε ένα όρυγμα στο έδαφος και θυσίαζε μέσα σε αυτό το 

ζώο που έφερνε μαζί του, ως προσφορά στον Άδη και την Περσεφόνη813. Με βάση τα 

οστά που περισυλλέχθηκαν από τα πέντε ορύγματα του διαδρόμου, φαίνεται πώς το 

ζώο που θυσιάζονταν κατά κύριο λόγο ήταν πρόβατο, ενώ βρέθηκαν και οστά 

βοοειδών και χοίρων814. Στο σημείο αυτό πάντως, η ερμηνεία του ανασκαφέα 

ακολουθεί στενά την ομηρική περιγραφή στη Νέκυια της Οδύσσειας (λ 24 κε.) [Παρ. 

Πηγών 12]: σε σημείο που του είχε υποδείξει η Κίρκη, ο Οδυσσέας άνοιξε με το 

σπαθί ένα λάκκο μια πήχη μήκος και πλάτος και πρόσφερε χοές στους νεκρούς, μέλι, 

γάλα, γλυκό κρασί και νερό, τις οποίες κάλυψε με άλφιτα. Έπειτα υποσχέθηκε στις 

ψυχές να προσφέρει ολοκαύτωμα μιας στέρφας αγελάδας, όταν θα επέστρεφε στην 

                                                           
809 Δάκαρης 1991α, 178-180, 1993, 20-21. Ζήδρου 2008, 167. Τζουβάρα-Σούλη 2013, 5. Αγγέλη 2015, 

31. 
810 Δάκαρης 1964β, 64, 1993, 20. Τζουβάρα-Σούλη 2013, 5. Βλ. παραπάνω, σελ. 115.   
811 Οι μικρόσπερμοι κύαμοι, που ήταν αυτοφυείς στην αρχαία Θεσπρωτία, είναι συγγενείς με τη 

σημερινή ποικιλία Vicia faba equine (κοινώς φούλια), και ήταν γνωστοί ως «αιγυπτιακοί κύαμοι»:  

Δάκαρης 1990α, 167, 1990β, 77 Γκατζόγια 2015, 32-33. Οι κύαμοι περιλαμβάνονται στις τροφές που 

απαγορευόταν η κατανάλωσή τους πριν από τη μύηση στα Ελευσίνια Μυστήρια (Παυσανίας 7.15.3-4). 

Επίσης, σύμφωνα με τον Ηρόδοτο (ΙΙ, 37), στην Αίγυπτο θεωρούνταν ως τροφή των νεκρών και 

τοποθετούνταν στους τάφους. Μεταγενέστερη ιδιότητα τους ήταν η μαντική, καθώς τους 

τοποθετούσαν μέσα στο μαντικό λέβητα των Δελφών αντί των θριών: Δάκαρης 1961α, 115-116. 

Δίαιτα με ψάρια με ιδιαίτερα τοξικές ιδιότητες ακολουθούσαν οι επισκέπτες στο μαντείο του 

Τροφώνιου στη Λιβαδειά: Bonnechere 2003, 179α.  
812 Ο πιστός θα προμηθευόταν τις προσφορές από το δωμάτιο θ (Δάκαρης 1961β, 123), τις οποίες 

παρείχε το ίδιο το ιερό (Δάκαρης 1991α, 181). 
813 Δάκαρης 1961α, 118, 1961β, 124, 1993, 18. Ζήδρου 2008, 167.  
814 Δάκαρης 1960α, 120, 1960β, 108, 1970, 14, 1993, 18. Dakaris 1962, 88, 1973, 146. Τζουβάρα-

Σούλη 2013, 4. Αγγέλη 2015, 31. 
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Ιθάκη. Ακολουθώντας πάντα τις υποδείξεις της Κίρκης, παρακάλεσε πάλι τους 

νεκρούς, θυσίασε ένα κριάρι σε όλες τις ψυχές και ξεχωριστά το καλύτερο μαύρο 

πρόβατο στη ψυχή του μάντη Τειρεσία, στρέφοντας το λαιμό των ζώων προς το 

έρεβος της σπηλιάς, ενώ αυτός έστρεψε το κεφάλι του προς την αντίθετη 

κατεύθυνση, προς τη ροή του ποταμού. Οι ψυχές, όμοιες με σκιές, μόλις 

αντιλήφθηκαν το αίμα, πλησίασαν για να πιουν. Ο Οδυσσέας τις απομάκρυνε με το 

ξίφος του, μέχρι να εμφανιστεί η ψυχή του Τειρεσία, για να πιεί πρώτη και να του 

φανερώσει τα μελλούμενα, τα σχετικά με την επιστροφή του στην Ιθάκη. Οι 

σύντροφοί του έγδαραν και έκαψαν τα θυσιασμένα ζώα προς τιμήν των θεών του 

Κάτω Κόσμου815. Η μόνη, σημαντική διαφορά είναι ότι οι θυσίες και οι χοές 

τελούνταν στο διάδρομο και όχι στην είσοδο του σπηλαίου του Κάτω Κόσμου816.  

Στη συνέχεια, ο πιστός έριπτε στο δάπεδο όστρεα θαλάσσης και ψήφους θαλάσσιους 

ή ποταμίσιους, που είχαν αποτρεπτικές ιδιότητες817. Όλη η προετοιμασία του πιστού 

μαρτυρά την έντονη προσπάθεια του να δεχτούν τις προσφορές του οι ψυχές των 

νεκρών και να καταστούν ευμενείς προς αυτόν818.   

Στρεφόμενος για άλλη μια φορά προς τα δεξιά819 και συνοδευόμενος από τον 

ιερέα καθοδηγητή του, ο χρηστηριαζόμενος διέσχιζε την πύλη β και εισέρχονταν στο 

νότιο διάδρομο, που είχε την όψη λαβυρίνθου. Θεωρείται ότι η επιλογή της 

συγκεκριμένης αρχιτεκτονικής μορφής εξυπηρετούσε στη δημιουργία της αίσθησης 

της περιπλάνησης στους σκόλιους δρόμους του Κάτω Κόσμου, την οποία ασφαλώς 

θα ενίσχυε το πέρασμα από τις τρεις σιδερόφρακτες πύλες - όσες και οι πύλες του 

Άδη (Ιλιάδα η 15)-, και το βαθύ σκοτάδι820. Εκεί γίνονταν η προσφορά των λευκών 

αλφίτων και ενδεχομένως χοές από ευρύστομα αγγεία που εν συνεχεία 

                                                           
815 Δάκαρης 1960α, 122, 1960β, 108, 1993, 8-10. Ζήδρου 2008, 125-127. Veilleux 2012, 13-20. 

Τζουβάρα-Σούλη 2013, 2-3. 
816 Δάκαρης 1960α, 122. 
817 Τα όστρεα και οι ψήφοι εντοπίστηκαν διάσπαρτα σε όλο το μήκος του διαδρόμου: Δάκαρης 1960α, 

120-121 και 1961α, 114. 
818 Δάκαρης 1961α, 113.  
819 Δάκαρης 1958β, 99. Η δεξιόστροφη πορεία εξηγείται από τον Van Straten (1982, 215-230, όπως 

αναφέρεται σε Ogden 2001β, 20, σημ. 8) με αναφορά στο δίστρατο του Άδη (Πλάτων, Πολιτεία 614c, 

Βιργίλιος, Αινειάδα, 6.541-543): η δεξιά οδός οδηγεί στα Ηλύσια Πεδία, η αριστερή οδός στα 

Τάρταρα.  
820 Δάκαρης 1993, 19. Για το συσχετισμό λαβυρίνθου και Κάτω Κόσμου, βλ. Clark 1979, 125-150, 

όπως αναφέρεται σε Ogden 2001β, 20, σημ. 8.  
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θρυμματίζονταν τελετουργικά, όπως ερμηνεύεται το γεγονός ότι στο διάδρομο 

βρέθηκαν διάσπαρτα πολλά όστρακα, κατά κύριο λόγο από δίωτες λεκανίδες821.  

Η τρίτη πύλη του λαβυρίνθου (δ) οδηγούσε στην κεντρική υπέργεια αίθουσα. 

Περνώντας την πύλη, ο επισκέπτης έριχνε στα αριστερά του τον δεύτερο αποτρόπαιο 

λίθο στο σωρό που βρίσκονταν εκεί822 και έκανε για άλλη μια φορά χοές προς τιμήν 

του Άδη και της Περσεφόνης, που σύμφωνα με τον ανασκαφέα, διέμεναν στην 

περίκλειστη υπόγεια αίθουσα, που συμβόλιζε το βασίλειο των νεκρών, τον οίκο του 

Άδη823. Στη συνέχεια, έθραυε τα αγγεία των χοών στο δάπεδο824.  

Κατά τη διάρκεια της ιεροτελεστίας, ο πιστός μαζί με τον ιερέα οδηγό του θα 

επικαλούνταν συνεχώς τις ψυχές των νεκρών, θα απήγγειλε ευχές (βλ. Οδύσσεια κ 

521, 526 και λ 29, 34) [Παρ. Πηγών 11-12], θα καλούσε μεγαλόφωνα τους 

υποχθόνιους δαίμονες (Λουκιανού, Μένιππος 9-10) [Παρ. Πηγών 8] και θα χτυπούσε 

το έδαφος με τις παλάμες του, όμοια με τον τρόπο που ο χορός ανακαλεί το 

φάντασμα του Δαρείου, στους Πέρσες του Αισχύλου (682-688) [Παρ. Πηγών 1]825.  

Η συνάντηση του επισκέπτη με τις ψυχές των νεκρών πραγματοποιούνταν, 

σύμφωνα με τον Σ. Δάκαρη, στην κεντρική αίθουσα, που αποτελούσε και το τέλος 

της πορείας του. Μέσα σε τεχνητές αναθυμιάσεις και καπνούς που αναδύονταν από 

την καύση του θείου, που βρέθηκε αποθηκευμένο στους τοποθετημένους στα πλάγια 

κλίτη πίθους826, και με τη συνοδεία ψιθύρων και φωνών που δημιουργούσαν ηχητικές 

παραισθήσεις, ο πιστός έβλεπε τις ψυχές των νεκρών να κατέρχονται από τον όροφο 

του κτιρίου, με βάση μηχανισμούς που κινούσαν ιερείς κρυμμένοι στους μυστικούς 

διαδρόμους, που θα εδράζονταν πάνω στους σωζόμενους λίθινους τοίχους827. Ο 

ανασκαφέας θεωρεί ότι οι τροχοί και οι καστάνιες (επίσχεστρα) που βρέθηκαν στο 

                                                           
821 Δάκαρης 1958β, 98, 1960α, 122-123, 1960β, 109 και 123, 1993, 18-19. Ζήδρου 2008, 167. 

Τζουβάρα-Σούλη 2013, 5. Αγγέλη 2015, 31. Για τη σημασία των χοών στη νεκρομαντική πρακτική, 

βλ. Ogden 2001β, 169-170, Συρόπουλος 2012, 93.  
822 Δάκαρης 1960β, 103-104 και 109. 
823 Δάκαρης 1975α, 146-147, 1975β, 85-86. 
824 Δάκαρης 1958β, 110, 1960β, 109, 1993, 19. Ζήδρου 2008, 167. Τζουβάρα-Σούλη 2013, 5. Αγγέλη 

2015, 31. Η θραύση των αγγείων προκύπτει από το παχύ στρώμα οστράκων που εντοπίστηκαν στο 

δάπεδο της κεντρικής αίθουσας.  
825 Δάκαρης 1961α, 118. Στην πραγματικότητα το κείμενο του Αισχύλου δεν παρέχει σκηνική οδηγία 

ότι τα μέλη του χορού χτυπούσαν το έδαφος με τις παλάμες τους. Αυτή όμως αναφέρεται στους 

Βάτραχους του Αριστοφάνη (στ. 1028-1029), στη στιχομυθία μεταξύ του Διονύσου και του νεκρού 

ποιητή στον Κάτω Κόσμο.  
826 Βλ. παραπάνω, σελ. 64, σημ. 324 και 77. Δάκαρης 1964β, 64. Ζήδρου 2008, 167. Στην Οδύσσεια (χ 

481κ.ε.) ο Οδυσσέας καίει θειάφι για να διώξει το μίασμα του θανάτου, έπειτα από το φόνο των 

μνηστήρων: Τζουβάρα-Σούλη 2013, 3. 
827 Ο Δάκαρης υπέθεσε ότι το υπερβολικό πάχος των τοίχων οφείλεται στο ότι θα έκρυβαν διαδρόμους 

στο εσωτερικό τους: Δάκαρης 1960β, 109.  
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βάθος της κεντρικής αίθουσας ήταν εξαρτήματα ενός γερανού, μιας μηχανής που 

λειτουργούσε με αντίβαρο τις 22 σιδερένιες πλίνθους που εντοπίστηκαν στο δωμάτιο 

Κ, και που θα είχε κρεμασμένο στην άλλη άκρη το χάλκινο λέβητα (εύρημα της 

κεντρικής αίθουσας) [Εικ. 147-152], μέσα στον οποίο παρουσιαζόταν το είδωλο του 

νεκρού828 [εικ. 178]. Ο μηχανισμός έχει παραλληλιστεί με τα όργανα που 

χρησιμοποιούνταν στο θέατρο για την εμφάνιση του από μηχανής θεού829, αλλά και 

με τους γερανούς που χρησιμοποίησαν οι κάτοικοι της Αμβρακίας το 189 π.Χ., 

προκειμένου να εξουδετερώσουν τους πολιορκητικούς κριούς των Ρωμαίων830. Η 

κάθοδος του σκηνοθετημένου ειδώλου του νεκρού με το οποίο θα συνομιλούσε ο 

πιστός γινόταν είτε από τον όροφο της αίθουσας, με τον οποίο θα επικοινωνούσε και 

η κλίμακα που βρέθηκε στο εσωτερικό της831, είτε από την οροφή.  

Η κεντρική θέση που κατέχει ο λέβητας στην εμφάνιση των ειδώλων και το 

τελετουργικό της νεκρομαντείας αποδεικνύεται από την αναφορά του Κλήμεντα της 

Αλεξάνδρειας στον «λέβητα θεσπρώτιον» ως το χαρακτηριστικό στοιχείο της 

χρησμοδοσίας του μαντείου, αντίστοιχα με τον τρίποδα των Δελφών και τους 

χάλκινους λέβητες της Δωδώνης [Παρ. Πηγών 24]832. Είτε μέσω τεχνασμάτων είτε 

μονάχα μέσω της αυθυποβολής που προξενούσαν οι οπτικές και ηχητικές 

παραισθήσεις, και που ενέτεινε η εξουθενωτική δίαιτα με τοξικές τροφές σε 

συνδυασμό με τις συνεχείς προσευχές και επικλήσεις στους χθόνιους δαίμονες, ο 

επισκέπτης πείθονταν ότι συνομίλησε με τις ψυχές των νεκρών και έλαβε απάντηση 

στα ερωτήματά του. Δεν είναι γνωστό με ποιον τρόπο υποβάλλονταν οι ερωτήσεις 

στους νεκρούς. Σε περίπτωση που οι ερωτήσεις καταγράφονταν, αυτό γίνονταν σε 

υλικό που δεν έχει σωθεί. Από τα γραφόμενα του ο ανασκαφέας φαίνεται να υπονοεί 

ότι όλα γίνονταν προφορικά833. Ανάλογες πρακτικές θεωρείται ότι ακολουθούσαν και 

άλλα μαντεία συνδεόμενα με την κατάβαση στον Κάτω Κόσμο, όπως το ιερό του 

                                                           
828 Κατά τον ανασκαφέα είναι πιθανό οι τροχοί και οι καστάνιες να ανήκουν σε μηχανή για την άρση ή 

έλξη ογκολίθων στη διάρκεια κατασκευής του ιερού, η θέση όμως που εντοπίστηκαν, στο βάθος της 

κεντρικής αίθουσας, τον έπεισε ότι πρόκειται για μηχανή καταγωγής φασμάτων από τον επάνω όροφο, 

και ο μεγάλος χάλκινος λέβητας χρησίμευε ως σφενδόνη: Δάκαρης 1964β, 62.  
829 Δάκαρης 1993, 22 και Τζουβάρα-Σούλη 2013, 5.  
830 Βλ. Δάκαρης 1993, 22: πρόκειται για ξύλινες κεραίες (γερανοί) τοποθετημένες πάνω στα τείχη, που 

είχαν στο προεξέχον άκρο τους δεμένα βάρη από μολύβι, κορμούς ή πέτρες (Πολύβιος 21.27).  
831 Δάκαρης 1964α, 47. 
832 Προτρεπτικός προς Έλληνας 2.11.1. H ίδια περικοπή εμφανίζεται και στην Ευαγγελική 

Προπαρασκευή του Ευσέβιου (2.3.1): Ogden 2001b, 53, σημ. 42. Τζουβάρα-Σούλη 2013, 6. Οι 

χάλκινοι λέβητες της Δωδώνης ήταν τοποθετημένοι εφαπτόμενοι ο ένας με τον άλλον, και όταν 

κάποιος έκρουε τον έναν αντηχούσαν όλοι μαζί ασταμάτητα, μέχρι κάποιος να ακουμπήσει έναν από 

αυτούς και να σταματήσει την ταλάντωση: Δάκαρης 2010, 13-14.   
833 Δάκαρης 1993, 22: «…τα σκηνοθετημένα είδωλα των νεκρών … συνομιλούσαν με τους 

χρηστηριαζόμενους».  
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Τροφώνιου στη Λιβαδειά, όπου ο επισκέπτης στροβιλίζονταν στον αέρα και ένιωθε 

ότι η ψυχή του αποχωρίζεται από το σώμα και επισκέπτεται το βασίλειο των 

σκιών834.  

 Μετά την ιδιότυπη αυτή επικοινωνία και το χρησμό που έπαιρνε ο πιστός από 

τα φάσματα των νεκρών, αποχωρούσε ακολουθώντας διαφορετική οδό, τόσο για την 

αποφυγή συνάντησης με προσκυνητές που εισέρχονταν μετά από αυτόν στο χώρο 

όσο και γιατί έπρεπε να ακολουθήσει ένα τελευταίο στάδιο καθαρμού. Έτσι, 

διασχίζοντας τη θύρα α, άφηνε πίσω του τον εσωτερικό ανατολικό διάδρομο και 

εισέρχονταν στον εξωτερικό ανατολικό διάδρομο835. Στη βορειοανατολική γωνία του 

διαδρόμου προσέγγιζε το δωμάτιο ι, το λεγόμενο δωμάτιο καθαρμού, του οποίου 

ελάχιστα λείψανα διασώθηκαν. Εκεί ο πιστός θα διέμενε για ένα διάστημα, το οποίο ο 

Δάκαρης προσδιορίζει στις τρεις ημέρες, προκειμένου να αποβάλει το μίασμα του 

θανάτου και να εξαγνιστεί από την επαφή με τα φάσματα των νεκρών836. 

Επιπρόσθετα, εκεί θα επέρχονταν η ψυχική και σωματική αποκατάστασή του, που θα 

πρέπει να είχε διαταραχθεί από τις δοκιμασίες στις οποίες υποβλήθηκε837. Καθεστώς 

σύγχυσης και απώλειας μνήμης αναφέρεται ότι παρουσίαζαν οι επισκέπτες του 

μαντείου του Τροφώνιου, ενώ έχαναν προσωρινά την ικανότητά τους να γελούν. Την 

αποκατάσταση αναλάμβαναν οι ιερείς, οι οποίοι με ερωτήσεις καθοδηγούσαν τρόπον 

τινά τον επισκέπτη να περιγράψει την εμπειρία του και να αναφέρει τα όσα άκουσε 

κατά την επίσκεψη του στον Κάτω Κόσμο838.  

Με το πέρας της διαδικασίας του καθαρμού, ο πιστός αποχωρούσε 

κατηφορίζοντας την ανατολική πλευρά του λόφου, προς το ρέμα του Κωκυτού. 

Δεμένος με βαρύ όρκο, δεν θα αποκάλυπτε ποτέ όσα συνέβησαν στο ιερό, διότι σε 

αντίθετη περίπτωση κινδύνευε να κατηγορηθεί για ασέβεια839.  

 

                                                           
834 Παυσανίας 9.39-40.1. Βλ. Burkert 1993β, 253, Bonnechere 2003α, 176-177.  
835 Παλαιότερη υπόθεση του ανασκαφέα έλεγε ότι ο εξωτερικός διάδρομος θα εξυπηρετούσε για να 

εισέλθει κανείς στον εσωτερικό μέσω της πύλης α, και όχι για να εξέλθει : Δάκαρης 1961β, 124. Στην 

πορεία, αναθεώρησε και έκρινε ότι από την πύλη α εισερχόταν ο πιστός στον εξωτερικό διάδρομο και 

από εκεί περνούσε στο δωμάτιο ι, μέχρι να εγκαταλείψει το ιερό: Δάκαρης 1963α, 89, 1963β, 59. 

Αποχώρηση του πιστού μέσω άλλης οδού αναφέρει και ο Λουκιανός (Μένιππος 22: η κατάβαση 

γίνεται στον Τίγρη ποταμό και η ανάβαση στο ιερό του Τροφώνιου στη Λιβαδειά. Βλ. και Δάκαρη 

1961α, 119). 
836 Αγγέλη 2015, 31. Ο καθαρμός θα ήταν απαραίτητος, κατά ανάλογο τρόπο με την Άλκηστη στην 

ομώνυμη τραγωδία του Ευριπίδη (στ.1145-46), που χρειαζόταν τριήμερο καθαρμό (αφαγνισμό)  για να 

καθαρθεί από το μίασμα του θανάτου και να αποκτήσει συνείδηση: Δάκαρης 1963α, 89, 1963β, 59, 

1993, 22. Τζουβάρα-Σούλη 2013, 3. 
837 Δάκαρης 1993, 22. Ζήδρου 2008, 168. 
838 Παυσανίας 9.39.13-14. Bonnechere 2003α, 174-175.  
839 Δάκαρης 1993, 22. Τζουβάρα-Σούλη 2013, 5. Αγγέλη 2015, 31.  
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6.5. Κριτική αποτίμηση για την τελετουργία στο Νεκρομαντείο   

 

Με το συνδυασμό φιλολογικών πηγών και αρχαιολογικών δεδομένων ο ανασκαφέας 

προσέφερε μια ιδιαίτερα πειστική παρουσίαση840, της οποίας όμως σοβαρό 

μειονέκτημα αποτελεί η προσπάθεια ερμηνείας των αρχαιολογικών δεδομένων υπό το 

πρίσμα μιας μοναδικής και εξ’ αρχής προσδιορισμένης παραδοχής για τη λειτουργία 

του χώρου, χωρίς να εξετάζονται τυχόν εναλλακτικές ερμηνείες841. Επιπλέον, οι 

βασικές γραπτές πηγές που χρησιμοποιούνται, η Νέκυια στην Οδύσσεια [Παρ. 

Πηγών 12] και ο Μένιππος ή Νεκυομαντεία του Λουκιανού [Παρ. Πηγών 8-9], 

αποτελούν λογοτεχνικά κείμενα που απέχουν μεταξύ τους 10 αιώνες περίπου, αλλά 

αντιμετωπίζονται ως αυθεντικές μαρτυρίες για την τελετουργία στο ιερό του 

Αχέροντα842. Ο Σ. Δάκαρης ισχυρίζεται ότι το έργο του Λουκιανού σατιρίζει στην 

πραγματικότητα την τελετουργία που λάμβανε χώρα στο Νεκρομαντείο του 

Αχέροντα, αλλά η δράση τοποθετείται σκόπιμα στη Μεσοποταμία, προκειμένου ο 

συγγραφέας να αποφύγει την κατηγορία της ασέβειας843. Αυτή η υπόθεση όμως 

φαίνεται να αντιφάσκει με την άποψη του ίδιου του ανασκαφέα ότι η λατρεία είχε 

πάψει να τελείται στο Νεκρομαντείο ήδη από το 168/167 π.Χ.  

Η απουσία ιστορικών πηγών για την τελετουργία δεν αποτελεί πρόβλημα για 

τον ανασκαφέα, καθώς σημειώνει ότι τα τελούμενα στο νεκρομαντείο θα πρέπει να 

περιβάλλονταν από άκρα μυστικότητα και η γνωστοποίηση τους πιθανόν να επέσυρε 

την ποινή του θανάτου844, κατ’ αναλογία με όσα είναι γνωστά αντίστοιχα για τα 

Ελευσίνια Μυστήρια.  

Κεντρικό στοιχείο στην ανασύσταση της τελετουργίας στο Νεκρομαντείο από 

τον Σ. Δάκαρη είναι η πεποίθηση ότι οι ιερείς θα φρόντιζαν μέσω του τεχνάσματος 

της εμφάνισης των ειδώλων να παρέχουν στον πιστό ορατές αποδείξεις ότι πράγματι 

συνομιλούσε με τους νεκρούς. Η ελληνιστική περίοδος ήταν γενικά περίοδος  

                                                           
840 Η μεγάλη πλειοψηφία των ερευνητών που αποδέχονται την ταύτιση του ελληνιστικού 

συγκροτήματος με το Νεκρομαντείο, αποδέχονται την ερμηνεία της τελετουργίας όπως 

ανασυσταίνεται από τον Δάκαρη: βλ. παρακάτω, σελ. 167, σημ. 989 και 991.  
841 Βλ. την κριτική των Quantin και Fouache 1999, 44.  
842 Δάκαρης 1960α, 122 και 1961α, 112, σημ. 3 και 4, αντίστοιχα.  
843 Δάκαρης 1993, 22. Βλ. επίσης Τζουβάρα-Σούλη 2013, 5.  
844 Δάκαρης 1961α, 119 (με αναφορά σε Λουκιανό, Μένιππος 2) και 1993, 22. Βλ. επίσης Ζήδρου 

2008, 168 και Αγγέλη 2015, 31. 
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ορθολογισμού και αμφισβήτησης της παραδεδομένης θρησκείας και μυθολογίας845, 

γεγονός που καθιστούσε αναγκαία μια τέτοια σκηνοθεσία.  

 Κάτι που δεν θίχθηκε καθόλου από τον ανασκαφέα είναι το ζήτημα του 

ιερατείου και του λοιπού προσωπικού που θα απασχολούνταν στο ιερό. Με βάση την 

ανασύσταση της τελετουργίας από τον ανασκαφέα, και σύμφωνα με το μεγάλο 

μέγεθος του συγκροτήματος, η λειτουργία του χώρου θα απαιτούσε ένα σημαντικό 

αριθμό προσώπων. Ανάμεσα σε αυτά, θα πρέπει να συγκαταλέγονται ένας ή δύο 

ιερείς που συνόδευαν τον πιστό, φροντίζοντας για την ορθή τέλεση όλων των 

απαιτούμενων τελετουργιών. Επίσης, θα χρειάζονταν βοηθητικό προσωπικό για την 

παρασκευή των γευμάτων, την αποθήκευση των προμηθειών, την τέλεση διάφορων 

εργασιών στο χώρο, ενώ αναμφισβήτητα θα υπήρχαν και γαίες που θα τις 

διαχειρίζονταν το ιερό και θα τις καλλιεργούσαν δούλοι, για την εξασφάλιση των 

αναγκαίων τροφών. Τέλος, διάφορα μέλη του προσωπικού θα χειρίζονταν την μηχανή 

στον όροφο και πιθανόν θα βοηθούσαν στη σκηνοθεσία της νεκρομαντείας. Φαίνεται 

πώς τα δωμάτια της αυλής φιλοξενούσαν αυτό το προσωπικό, αλλά δεν είναι σαφές τι 

γίνονταν πριν την ανοικοδόμηση τους.  

Ένα σημαντικό πρόβλημα σε σχέση με την υπόθεση του Σ. Δάκαρη για τη 

χρήση τροφών που προκαλούσαν παραισθήσεις προέκυψε μέσα από την 

αρχαιοβοτανική μελέτη των ευρημάτων σε διάφορες αγροικίες του Ελληνικού 

κόσμου846. Στις περισσότερες περιπτώσεις, μεταξύ των τροφών που εντοπίστηκαν 

περιλαμβάνονται μεγάλες ποσότητες οσπρίων, και μάλιστα εκείνων των ειδών που 

εμφανίζουν τοξικές ιδιότητες όταν καταναλωθούν ωμά (κύαμοι, ρόβι, λάθυρα). Το 

γεγονός αυτό υποδεικνύει ότι τα συγκεκριμένα είδη αποτελούσαν, όπως και τα 

δημητριακά, βασικό κομμάτι της δίαιτας των αρχαίων πληθυσμών. Αυτό βέβαια δεν 

ήταν γνωστό την περίοδο που έγινε η ανασκαφή. Υπό το πρίσμα των νέων αυτών 

ερευνών, η υπόθεση ότι οι πιστοί επισκέπτονταν το Νεκρομαντείο υπό την 

παραισθησιογόνα δράση αυτών των καρπών αποδυναμώνεται σε μεγάλο βαθμό, 

χωρίς βέβαια να μπορεί να αποκλειστεί εντελώς. Η μεγάλη ποικιλία καρπών που έχει 

ανακαλυφθεί στο Νεκρομαντείο ερμηνεύθηκε ως το αποτέλεσμα μιας στρατηγική 

διαβίωσης με σκοπό την προώθηση της σταθερότητας με τον περιορισμό του 

                                                           
845 Τον 2ο αιώνα ο Λουκιανός (Μένιππος 10κ.ε) περιπαίζει την τελετουργία «ευθύς όλα σάλευαν και το 

έδαφος διαρρηγνυόταν από την επωδή (του ιερέα) και από μακριά ακουγόταν ο Κέρβερος και η εικόνα 

ήταν πολύ θλιβερή και σκυθρωπή, επειδή φαίνονταν πια πολλά, και η λίμνη και ο Πυριφλεγέθων και 

τα βασίλεια του Πλούτωνα…»: Δάκαρης 1993, 21.   
846 Βλ. παραπάνω, σελ. 117.  
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κινδύνου, σε περίπτωση που μια από τις σημαντικές σοδειές καταστρεφόταν ή 

αποτύχαινε847. Είναι όμως πιθανότερο να οφείλεται στην αναγκαιότητα της 

παρασκευής της παγκαρπίας, μιας τροφής από πολλά διαφορετικά δημητριακά και 

όσπρια, που ήταν συνήθης προσφορά στους νεκρούς και χρησιμοποιούνταν κατά τα 

φαινόμενα και στη νεκρομαντεία848.  

Η εύρεση σπόρων κάνναβης, που υπάρχει ως απλή αναφορά σε κάποια 

ανασκαφική έκθεση849, αλλά τονίζεται υπερβολικά στην εκλαϊκευτική αφήγηση του 

Philipp Vandenberg850 προφανώς δεν συνδέεται με την κατανάλωσή της για τη 

δημιουργία παραισθήσεων, αλλά μάλλον σχετίζεται με την αξιοποίηση του φυτού για 

την παρασκευή ρούχων, υφασμάτων και σκοινιών. Η αυθυποβολή, η παραπλάνηση 

των αισθήσεων με την ιδιαίτερη ακουστική τόσο της υπόγειας όσο και της κεντρικής 

αίθουσας, αλλά και με τις  συνθήκες σχεδόν απόλυτου σκότους, ίσως να ήταν αρκετές 

συνθήκες για να δημιουργήσουν στον επισκέπτη την αναγκαία ψυχική κατάσταση 

προκειμένου να δεχθεί την παρουσία των φασμάτων των νεκρών, χωρίς την ανάγκη 

κατανάλωσης παραισθησιογόνων ουσιών.  

Εντοπίζονται και κάποιες μικρότερης σημασίας αντιφάσεις στην αφήγηση του 

Σ. Δάκαρη, που ίσως να οφείλονται απλά στο γεγονός ότι δεν υπάρχει τελική 

δημοσίευση της ανασκαφής. Για παράδειγμα, δεν φαίνεται πολύ πιθανό τα δωμάτια 

στο νότιο τμήμα της αυλής να φιλοξενούσαν παράλληλα το προσωπικό και τους 

επισκέπτες του ιερού. Επίσης, δεν είναι απόλυτα σαφές σε ποιο σημείο των σταδίων 

προετοιμασίας ο πιστός λάμβανε τα απαραίτητα για τις τελετουργίες. Σύμφωνα με 

την άποψη του ανασκαφέα, στα δωμάτια του βορείου διαδρόμου προμηθεύονταν τα 

αγγεία, τα άλφιτα, λύχνο ή δάδα, τους δύο αποτρόπαιους λίθους, θαλάσσια βότσαλα 

και το ζώο για τη θυσία851. Επιπλέον, αναφέρεται ότι στο δωμάτιο θ ο επισκέπτης 

λάμβανε τις υγρές προσφορές, λόγω των αποθηκευτικών πίθων που βρέθηκαν εκεί852. 

Η υπόθεση ότι ο πιστός διέμενε για κάποιο χρονικό διάστημα στο δωμάτιο θ με τη 

συνοδεία ενός ζωντανού ζώου δεν είναι πειστική.  

Η ανασύσταση της τελετουργίας από τον Σ. Δάκαρη έχει εγείρει αρκετές 

αντιρρήσεις. Σημαντικότερη είναι η κριτική του Daniel Ogden, που προσάπτει στον 

                                                           
847 Γκατζόγια 2015, 33.  
848 Βλ. παραπάνω, σελ. 17. Για τη χρήση των οσπρίων (ρεβυθιών και λαθύρων) στα νεκρόδειπνα και 

τη νεκρομαντεία, βλ. Πλούταρχος, Ηθικά 286d-e. Βλ. γενικά Οgden 2001β, 78-79.  
849 Δάκαρης 1975α, 149, 1975β, 86-88. 
850 Vandenberg 2007, 11-13.  
851 Δάκαρης 1961α, 118.  
852 Δάκαρης 1961α,  118, σημ. 1.  
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Δάκαρη ότι φαντάστηκε τη νεκρομαντική πρακτική σαν μια παράσταση τύπου 

«λούνα παρκ ή Disneyland», που δεν έχει θέση στην ελληνική λατρεία853. Ο ίδιος 

μελετητής υποστήριξε ότι οι πρακτικές που περιγράφονται στο ομηρικό κείμενο, 

δηλαδή η προκαταρκτική θυσία, οι επωδές και η νεκρομαντεία δεν τελούνταν σε 

κάποιο ιερό που συνδέονταν με φυσικό ή τεχνητό σπήλαιο, αλλά στις όχθες μιας 

λίμνης, στη ρίζα του λόφου, κοντά στο σημείο που βρέθηκε ο αρχαϊκός αποθέτης854. 

 Η Yulia Ustinova θεωρεί ότι η ανασύσταση των τελετουργιών από το Σ. 

Δάκαρη ακολουθεί το γράμμα του κειμένου του Κλήμεντα [Παρ. Πηγών 24], που 

μιλάει για απατηλά φαινόμενα στα ελληνικά μαντεία, αλλά αντιβαίνει στις πρακτικές 

των αρχαίων ελληνικών μαντείων, που δεν είχαν ανάγκη να καταφύγουν σε 

τεχνάσματα για να πείσουν για την αξιοπιστία τους855. Όμως, η μελέτη ανάλογων 

πρακτικών σε άλλα ιερά δείχνει ότι συχνά οι ιερείς κατέφευγαν σε τεχνάσματα 

προκειμένου να ενισχύσουν την πίστη των επισκεπτών σε υπερφυσικά φαινόμενα856.   

Ένα σημαντικό στοιχείο στο οποίο υπάρχει προβληματισμός είναι η χρήση 

του λεγόμενου «Θεσπρώτιου λέβητα». Η λύση που προέκρινε ο Σ. Δάκαρης για τη 

χρήση του μεγάλου χάλκινου λέβητα που βρέθηκε στην κεντρική αίθουσα είναι ότι 

τον κατέβαζαν από την οροφή ή τον όροφο μέσω κάποιου γερανού, και μέσα εκεί 

τοποθετούνταν το είδωλο του νεκρού (είτε κάποια κούκλα είτε το πιθανότερο κάποιος 

ιερέας)857. Πρόκειται για εύλογο συμπέρασμα, που βρίσκεται σε αρμονία με την 

πεποίθηση του Κλήμη της Αλεξάνδρειας (Προτρ. 2, 11, 1) ότι ο λέβητας 

χρησιμοποιούνταν για κάποιο τέχνασμα [Παρ. Πηγών 24]. Το ερώτημα είναι τι 

είδους τέχνασμα υπονοείται.  

Το εδάφιο του Κλήμη αναφέρεται στα χαλκεία της Δωδώνης και τον τρίποδα 

των Δελφών ως σκευών με ανάλογη λειτουργία παραπλάνησης. Τα σκεύη αυτά όμως 

ήταν ορατά στους επισκέπτες των δύο μαντείων858. Κατ’ αναλογία, θα πρέπει να 

υποθέσουμε ότι και ο Θεσπρώτιος λέβητας ήταν ορατός στους επισκέπτες του 

Νεκρομαντείου του Αχέροντα. Θα πρέπει να ήταν αρκετά γνωστό αντικείμενο, 

εφόσον αναφέρεται στο κείμενο χωρίς καμία επεξήγηση για τη λειτουργία του. Κάτι 

                                                           
853 Ogden 2001α, 173.  
854 Ogden 2001b, 47. Η ερμηνεία αυτή βασίζεται στην υπόθεση ότι η τραγωδία Ψυχαγωγοί του 

Αισχύλου αναπαράγει τη νεκρομαντική πρακτική στην περιοχή του Αχέροντα. Βλ. παραπάνω, σελ. 

124. 
855 Ustinova 2009α, 75. 
856 Bremmer 2002, 76 (όπου γίνεται αναφορά σε φωτιές που ξεπηδούσαν στο τέλος της μύησης στην 

Ελευσίνα).  
857 Βλ. παραπάνω, σελ. 132-133. 
858 Για τη χρήση των χαλκείων, βλ. παραπάνω, σελ. 132, σημ. 832. 
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τέτοιο όμως αντιβαίνει στη λύση που σκέφτηκε ο Δάκαρης, σύμφωνα με την οποία ο 

λέβητας χρησιμοποιούνταν στη σκηνοθετημένη κατάβαση των ειδώλων των νεκρών 

από την οροφή ή τον όροφο του κτιρίου [Εικ. 178]. Αν συνέβαινε κάτι τέτοιο, η 

λογική υπαγορεύει ότι ο πιστός δεν θα πρέπει να αντιλαμβάνονταν την ύπαρξή του. Η 

πιθανότητα ο λέβητας να χρησιμοποιούνταν στη λεκανομαντεία859 θα μπορούσε να 

λύσει το πρόβλημα: αν υποτεθεί ότι ο λέβητας ήταν γεμάτος νερό, τότε θα μπορούσε, 

με την κατάλληλη προεργασία, να εμφανίζεται στον πιστό, που κοιτούσε μέσα στο 

λέβητα, η αντανάκλαση του ειδώλου του φαντάσματος που θα αιωρούνταν ψηλά 

στην κεντρική αίθουσα [Εικ. 179]. Στην περίπτωση αυτή θα έβλεπε μια μικρή μορφή 

σαν σκιά μέσα στο νερό, η οποία θα απαντούσε στις ερωτήσεις του. Ακόμη πιο 

πιθανή μοιάζει μια άλλη λύση: ο λέβητας να σηματοδοτούσε το σημείο ανόδου των 

ψυχών από τον Κάτω Κόσμο, μέσα από το οποίο ξεπρόβαλλε το είδωλο του νεκρού 

μπροστά στα μάτια του έκπληκτου επισκέπτη. Αυτή η εκδοχή ταιριάζει καλύτερα με 

την αντίληψη της πορείας της ψυχής από τα κάτω προς τα πάνω, ενώ η λύση του 

Δάκαρη παρουσιάζει το παράδοξο τα φάσματα να κατέρχονται από την οροφή αντί 

να ανέρχονται από τον Κάτω Κόσμο. Επίσης, η συγκεκριμένη υπόθεση συμφωνεί 

απόλυτα με την παράσταση μιας λευκής ληκύθου στο Μουσείο της Ιένας, που 

παρουσιάζει τον Ερμή ψυχουλκό να καθοδηγεί τις ψυχές των νεκρών που ανέρχονται 

μέσα από ένα πιθάρι βυθισμένο στη γη860 [Εικ. 180]. Η φωνή του φάσματος θα 

μπορούσε να έρχεται από ένα ή περισσότερα διαφορετικά σημεία, σε συνδυασμό και 

με άλλους ψιθύρους και φωνές, καθώς, σε συνθήκες σκότους και με βάση τις 

ηχητικές ιδιότητες του χώρου, ο επισκέπτης δεν θα ήταν σε θέση να εντοπίσει την 

πηγή των ήχων που αντιλαμβάνονταν. Είναι αξιοπερίεργο ότι, παρά την κεντρική του 

θέση στην τελετουργία, ο λέβητας του Νεκρομαντείου δεν μελετήθηκε συστηματικά, 

ενώ υπάρχει μόνο μία μικρή φωτογραφία της μίας λαβής του και δεν παρέχεται 

κανένα στοιχείο για τη χρονολόγησή του861.  

Μια ακόμη σοβαρή ένσταση εγείρει η Yulia Ustinova: η τέλεση θυσίας σε 

κλειστό χώρο (στον εσωτερικό ανατολικό διάδρομο) αντιβαίνει με τα γενικώς 

παραδεκτά στην ελληνική θρησκεία862. Όμως, υπάρχει ένα τουλάχιστον ανάλογο 

φαινόμενο στο δεύτερο ναό της Περαχώρας, τον επονομαζόμενο ναό της Ήρας 

                                                           
859 Βλ. Ogden 2001β, 53-54, ο οποίος πάντως σημειώνει ότι ο συνδυασμός λεκανομαντείας και 

νεκρομαντείας εμφανίζεται κατά κύριο λόγο κατά τη διάρκεια της ρωμαϊκής περιόδου.  
860 Παλαιοθόδωρος 2010, εικ. 11, εικ. 8.  
861 Δάκαρης 1964β, 59-60, εικ. 66.  
862 Ustinova 2009α, 75, σημ. 141. 
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Λιμενίας. Εκεί βρέθηκε εσχάρα γεμάτη τέφρα στο δάπεδο του ναού του 8ου αιώνα 

π.Χ., ο οποίος έχει επίσης ερμηνευθεί ως χώρος όπου μεταξύ άλλων τελούνταν η 

μαντική πρακτική863. Αν και αρκετοί ερευνητές έχουν διατυπώσει την άποψη ότι ο 

συγκεκριμένος χώρος λειτουργούσε κατά τον 7ο αιώνα ως εστιατόριο864, το ζήτημα 

της ταύτισης του παραμένει ανοικτό. Σε κάθε περίπτωση, το συγκεκριμένο εύρημα 

έχει χρονολογηθεί σε πρωιμότερη περίοδο, στα τέλη του 8ου αιώνα. Η παρουσία των 

έμπυρων θυσιών στον ανατολικό διάδρομο θα αποτελούσε, κατ’ αναλογία με τα όσα 

είναι γνωστά από το τελετουργικό στο ιερό του Τροφώνιου στη Λιβαδειά865, τον 

τελευταίο έλεγχο από πλευράς των ιερέων για το κατά πόσον ο επισκέπτης γίνονταν 

αποδεκτός από τις θεότητες του μαντείου, μέσω της μελέτης των σπλάχνων των 

σφάγιων. Οι θυσίες ανήκουν στον τύπο του ολοκαυτώματος, όπου το σφάγιο δεν 

καταναλώνεται, αλλά καίγεται ολόκληρο866, μια πρακτική που απαντά γενικά στις 

χθόνιες λατρείες. 

Διαφορετική, σε σχέση με την ανασύσταση της τελετουργίας από τον Σ. 

Δάκαρη, είναι η ερμηνεία των δεδομένων που προκύπτει από τη μελέτη της 

ακουστικής της υπόγειας αίθουσας. Τρεις διαφορετικές έρευνες που διεξήγαγαν 

ομάδες Ελλήνων φυσικών ανέδειξαν το γεγονός ότι η ηχητική συμπεριφορά της 

υπόγειας αίθουσας δεν θα μπορούσε να οφείλεται στην τύχη, αλλά είχε εκτελεστεί με 

βάση ένα σαφές και προκαθορισμένο σχέδιο. Η πρώτη έρευνα, από την ομάδα του Στ. 

Βασιλαντωνόπουλου και Ι. Μουρτζόπουλου του Πανεπιστημίου Πατρών, αφορούσε 

τόσο την υπόγεια και την υπερκείμενη κεντρική αίθουσα του Νεκρομαντείου, καθώς 

και  άλλα κτίρια (Στοά της Ηχούς στους Δελφούς, Εγκοιμητήριο της Επιδαύρου). 

Περιελάμβανε τη συγκέντρωση σχεδίων και εκθέσεων των ανασκαφών, καθώς και 

άλλες περιγραφές που να δίνουν την πλήρη εικόνα της γεωγραφίας, της χρήσης και 

των υλικών κατασκευής των υπό διερεύνηση κτισμάτων, όπως ήταν στην αρχική τους 

μορφή και την επιτόπια μέτρηση στους αρχαιολογικούς χώρους για τη διασταύρωση 

των γεωμετρικών στοιχείων. Τέλος, κατασκευάστηκαν ηλεκτρονικά τα γεωμετρικά 

μοντέλα των χώρων με το σχεδιαστικό πακέτο AutoCad (έκδοση 14), στο οποίο εν 

συνεχεία εισήχθηκαν οι γεωµετρικές συντεταγµένες των σηµείων στο εµπορικό 

πρόγραµµα ακουστικής προσοµοίωσης Catt-Acoustic, έτσι ώστε να κατασκευαστεί 

ηλεκτρονικά το ακουστικό µοντέλο των χώρων (auralization) [Εικ. 182-183]. Οι 

                                                           
863 Will 1953, 149. 
864 Tomlinson 1992.  
865 Παυσανίας 9,39.6.  
866 Ogden 2001β, 168-169. Συρόπουλος 2012, 92-93.  
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μετρήσεις κατέληξαν στο συμπέρασμα ότι και οι δύο χώροι του Νεκρομαντείου, αλλά 

ιδίως η υπόγεια αίθουσα, ήταν ακουστικά «ξηροί», με χαμηλή αντήχηση, γεγονός που 

σε συνδυασμό με το χαμηλό περιβαλλοντικό θόρυβο και το απόλυτο σκοτάδι 

επέτρεπαν την επικοινωνία χαμηλόφωνης ομιλίας από διαφορετικές θέσεις, 

αποπροσανατολίζοντας τον επισκέπτη867.  

 Η δεύτερη έρευνα, που διεξήχθη από πολυμελή ομάδα έδωσε παρόμοια 

αποτελέσματα, αν και επικέντρωσε μόνο στην υπόγεια αίθουσα, χρησιμοποιώντας 

μια διαφορετική μέθοδο (Boundary Elements). Επίσης κατέδειξε ότι οι 

κατασκευαστές της υπόγειας αίθουσας είχαν τη δυνατότητα να ελέγξουν την 

ακουστική συμπεριφορά της868. Τέλος, κατά τα έτη 1998-2008, οι επιστημονικοί 

συνεργάτες του Α.Π.Θ., Β.Α. Ζαφρανάς και Π.Σ. Καραμπατζάκης διεξήγαγαν την πιο 

συστηματική σειρά μετρήσεων ως προς το χρόνο αντήχησης της υπόγειας αίθουσας 

και της εν γένει ηχητικής συμπεριφοράς του χώρου. Για την επαλήθευση των 

μετρήσεων, ο χώρος διεγέρθηκε ηχητικά με τρεις διαφορετικούς τρόπους 

(πυροβολισμοί και ξύλινα κλαπέ, διεγέρσεις με φορητό ηχείο Β&Κ και «ροζ» 

θόρυβο, χρήση φασματικού αναλυτή RTA συνδεδεμένο σε Η/Υ και διεγέρσεις με τη 

χρήση τελικού ενισχυτή monoblock και 12εδρου ηχείου).   

Χρησιμοποιήθηκαν μόνο οι μετρήσεις της τελευταίας φάσης. Συνολικά έγιναν 

24 ηχητικές καταγραφές, εκ των οποίων κρατήθηκαν οι 20 [Εικ. 181]. Τα 

αποτελέσματα ήταν ομοιογενή σε όλο σχεδόν το φάσμα των συχνοτήτων και 

κατέδειξαν το γεγονός ότι ο χρόνος αντήχησης της αίθουσας ήταν ασυνήθιστα 

χαμηλός, ενώ εξίσου χαμηλός ήταν και ο θόρυβος βάθους. Επίσης έγιναν μετρήσεις 

στην ίδια την αίθουσα, που κατέδειξαν ότι ο συνολικός όγκος του χώρου ήταν 

265κ.μ., ενώ το ασβεστολιθικό υλικό των τοίχων ήταν πορώδες κατά 10% περίπου. 

Δημιουργώντας μαθηματικά μοντέλα και συνυπολογίζοντας το γεγονός ότι ο 

υπερκείμενος χώρος θα ήταν κλειστός, οι δύο μελετητές κατέληξαν στο συμπέρασμα 

ότι η ηχητική συμπεριφορά της υπόγειας αίθουσας προσέγγιζε αυτή του μηδενικού 

θορύβου που παρατηρείται στους πειραματικούς ανηχοϊκούς θαλάμους. Κατέληξαν 

λοιπόν στο συμπέρασμα ότι το φαινόμενο δεν μπορεί να προκλήθηκε τυχαία, αλλά 

αντίθετα ήταν αποτέλεσμα προσεκτικού σχεδιασμού, που αναμφισβήτητα σχετίζεται 

με τη χρήση του Νεκρομαντείου, και ειδικότερα της υπόγειας αίθουσας869.  

                                                           
867 Βασιλαντωνόπουλος & Μουρτζόπουλος 2004. 
868 Paipetis, Polyzos, Agantiaris και Sellantos 2003. Paipetis 2010, 45-48.  
869 Ζαφράνας και Καραμπατζάκης 2009.  
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Το γεγονός ότι τρεις έρευνες που ακολούθησαν διαφορετική μεθοδολογία 

κατέληξαν στο ίδιο συμπέρασμα αναφορικά με την ηχητική συμπεριφορά της 

υπόγειας αίθουσας επιβεβαιώνει την αξιοπιστία των αποτελεσμάτων. Επιπλέον, 

αποδυναμώνουν την αντίληψη του Σ. Δάκαρη, ο οποίος, πιστός στο γράμμα του 

ομηρικού κειμένου που θέλει τον Οδυσσέα να μην εισέρχεται στο σπήλαιο, υπέθεσε 

ότι ο χώρος ήταν σφραγισμένος: εκεί κυλούσε το αίμα από τις προσφορές που έκαναν 

οι πιστοί στην κύρια αίθουσα, προκειμένου να προσελκύσουν τις ψυχές και εκεί 

τοποθετούνταν συμβολικά το βασίλειο των δύο θεοτήτων του ιερού, που δεν είχε τη 

λειτουργία ναού, αλλά αποκλειστικά και μόνο Νεκρομαντείου870. Οι Ζαφρανάς και 

Καραμπατζάκης υπέθεσαν ότι ορισμένοι πιστοί θα πρέπει να κατέρχονταν εκεί, πριν 

επιστρέψουν στην κύρια αίθουσα για την ολοκλήρωση της συνάντησης με τα 

φαντάσματα. Συγκεκριμένα, υποστήριξαν ότι ο επισκέπτης κατέρχονταν εκεί, και σε 

συνθήκες απώλειας της αίσθησης της ακοής αλλά και της όρασης, μέσα στο βαθύ 

σκοτάδι, αυθυποβάλλονταν και μπορούσε εύκολα να δεχθεί ότι βρίσκεται σε έναν 

χώρο πέρα από τις διαστάσεις μίας κρύπτης, ανοικτό και χωρίς αντιληπτές ηχητικές 

επιστροφές. Η υπόγεια αίθουσα θα ήταν ένας επιπλέον χώρος προετοιμασίας για τους 

πιο «επίμονους επισκέπτες» και παράλληλα θα εξασφάλιζε τον αποπροσανατολισμό 

των αισθήσεων και θα δημιουργούσε την αίσθηση της κατάβασης στον οίκο του 

Άδη871, που αποτελεί και την ισχυρότερη ένδειξη ότι ο χώρος ήταν άνοιγμα που 

οδηγούσε στον Κάτω Κόσμο.  

Η λύση αυτή έχει το σοβαρό πλεονέκτημα ότι προϋποθέτει την αξιοποίηση 

της ακουστικής του χώρου στην τελετουργία. Επιπλέον, συνάδει με την αφήγηση του 

Πλουτάρχου για την επίσκεψη του νεαρού Τίμαρχου, μαθητή του Σωκράτη, στο 

μαντείο του Τροφώνιου στη Λιβαδειά [Παρ. Πηγών 39]. Ο Τίμαρχος έμεινε 

έγκλειστος σε ένα σπήλαιο για δύο νύκτες και μία ημέρα. Περιήλθε σε μια 

κατάσταση αλλοίωσης της συνείδησης, μεταξύ ξύπνιου και ονείρου872. Ένιωσε ένα 

δυνατό πόνο στο κεφάλι και ένιωσε την ψυχή του να αποχωρίζεται από το σώμα του 

και να αιωρείται, ενώ ταυτόχρονα είχε οράματα από παλλόμενα χρώματα, νησιά και 

θάλασσες και είδε ένα χάσμα απ’ όπου ακούγονταν κραυγές ανθρώπων και ζώων και 

κλάματα βρεφών. Άκουσε μια γλυκιά φωνή που τον ρωτούσε τι θέλει. Αφού η φωνή 

απάντησε στις ερωτήσεις του νέου για τη μετεμψύχωση και προφήτευσε το θάνατό 

                                                           
870 Βλ. παρακάτω, σελ. 175. 
871 Ζαφρανάς και Καραμπατζάκης 2009, 23-25.  
872 Πλούταρχος, Ηθικά 590b-592f. Βλ. Bonnechere 2003β, 164-174, Ustinova 2009α, 92-93, 2009β, 

274-275, Friese 2010α, 36.  
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του, ο Τίμαρχος γύρισε να δει ποιος μιλούσε. Τότε ένιωσε έναν ακόμη δυνατό πόνο 

στο κεφάλι, και ξύπνησε στην είσοδο του σπηλαίου, στο σημείο απ’ όπου είχε 

ξεκινήσει.     

Στην περίπτωση του Νεκρομαντείου του Αχέροντα, θα πρέπει να υποτεθεί ότι 

ο επισκέπτης επέστρεφε στην κύρια αίθουσα για την ολοκλήρωση της τελετουργίας, 

με τη συνάντησή του με τα φάσματα των νεκρών. Μια εναλλακτική θα ήταν να 

αξιοποιούνταν η υπόγεια αίθουσα ως το σημείο που γίνεται η συνάντηση με τα 

φάσματα, κατ’ αναλογία με τη συνάντηση του Τίμαρχου με τον ήρωα-θεό Τροφώνιο 

στο σπήλαιο. Όμως, η λύση αυτή προσκρούει στο πρόβλημα ότι στην τελετουργία 

δεν συμπεριλαμβάνεται ο λέβητας, κάτι που έρχεται σε σύγκρουση με το εδάφιο του 

Κλήμη της Αλεξάνδρειας. Μια ακόμη πιθανότητα είναι το άδυτο των αδύτων να ήταν 

επισκέψιμο μόνο από τους ιερείς, προκειμένου να έρθουν σε επαφή με τους θεούς του 

Κάτω Κόσμου. Τέτοια επίσκεψη αναφέρεται σε πολλά μαντεία του Απόλλωνα που 

περιέχουν υπόγειες κρύπτες, καθώς και σε μαντεία που βρίσκονταν σε σπήλαια873, 

αλλά στην περίπτωση του Νεκρομαντείου δεν υπάρχει ένδειξη ότι ο ιερέας 

χρειαζόταν να μεσολαβήσει στη θεότητα για να μεταφέρει κάποιο μήνυμα, αφού τη 

χρησμοδοσία αναλάμβαναν τα ίδια τα φάσματα των νεκρών. Μια τελευταία 

εναλλακτική είναι το ιερατείο να αξιοποιούσε την ηχητική της υπόγειας αίθουσας, 

τοποθετώντας εκεί κάποιους βοηθούς οι οποίοι θα παρήγαν ήχους που θα 

αποπροσανατόλιζαν τον επισκέπτη, αν και θα παρέμεναν αόρατοι σε αυτόν. Όπως 

αναφέρθηκε, οι περιφερόμενοι νεκρομάντεις της ρωμαϊκής περιόδου αξιοποιούσαν τη 

βοήθεια εγγαστρίμυθων, προκειμένου να ξεγελάσουν τους θεατές της παράστασης 

νεκρανάστασης και νεκρομαντείας που έδιναν στους δρόμους874. Η ακουστική 

συμπεριφορά της υπόγειας αίθουσας θα είχε ανάλογα αποτελέσματα, καθώς οι ήχοι 

που θα προέρχονταν από εκεί δεν θα ήταν δυνατό να εντοπιστούν ως προς την 

προέλευση τους από τον πιστό. Όποια από τις παραπάνω εναλλακτικές θεωρίες και 

αν ισχύει, είναι σαφές ότι η υπόγεια αίθουσα δεν μπορεί να ήταν περίκλειστη, αλλά 

θα πρέπει να υπήρχε κάποιου είδους άνοιγμα-καταπακτή στο σημείο που βρίσκεται 

σήμερα η κλίμακα.  

 

 

 

                                                           
873 Βλ. παρακάτω, σελ. 158. 
874 Βλ. Ogden 2001β, 112-115.  



 - 144 - 

6.6. Συμπεράσματα  

 

Παρά τις επιμέρους αντιφάσεις και τα όποια μεθοδολογικά προβλήματα875 

σημειώθηκαν παραπάνω, και χωρίς να υπεισέλθει κανείς στο σημαντικότερο ζήτημα, 

αν δηλαδή η ταύτιση του χώρου με το Νεκρομαντείο είναι ορθή, η ανασύσταση της 

τελετουργίας από τον ανασκαφέα έχει ένα σημαντικό πλεονέκτημα: εντάσσει όλους 

τους χώρους που ανασκάφηκαν και το σύνολο σχεδόν των κινητών ευρημάτων σε μια 

συνεκτική αφήγηση, κάτι που απέφυγαν να κάνουν όσοι μελετητές αντικρούουν τις 

απόψεις του Σωτήρη Δάκαρη876. Τα σοβαρότερα ζητήματα που ανακύπτουν αφορούν 

στη χρήση του Θεσπρώτιου λέβητα για την εμφάνιση των φασμάτων των νεκρών, 

στην αξιοποίηση της υπόγειας αίθουσας στην τελετουργία, και στο ρόλο των οσπρίων 

ως παραισθησιογόνων, για τα οποία, όπως είδαμε, υπάρχουν ρεαλιστικότερες 

εναλλακτικές ερμηνείες.    

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

                                                           
875 Piccinini 2012, 319.  
876 Βλ. παρακάτω, σελ. 164.  
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Κεφάλαιο 7 

Τα άλλα νεκρομαντεία του αρχαίου ελληνικού κόσμου 

 

7.1. Εισαγωγή 

 

Εκτός από το Νεκρομαντείο στον Αχέροντα, οι αρχαίες πηγές κάνουν λόγο και για 

άλλα ιερά στα οποία προσέρχονταν οι πιστοί για να συμβουλευτούν τα φάσματα των 

νεκρών. O αριθμός τους είναι σχετικά μικρός και οι πληροφορίες που σώζονται γι’ 

αυτά λιγοστές, γεγονός που φανερώνει μια επιφυλακτική στάση για τη νεκρομαντεία 

στους αρχαίους χρόνους877. Πέραν του Νεκρομαντείου του Αχέροντα, τα 

σημαντικότερα νεκρομαντεία, με βάση τις φιλολογικές μαρτυρίες ήταν τρία: το ιερό 

του Ποσειδώνα Ταινάριου στο Ταίναρον, το σπήλαιο στην Ηράκλεια του Πόντου και 

το Νεκρομαντείο στη λίμνη Avernus της Καμπανίας, κοντά στην Κύμη. Για τα 

υπόλοιπα ιερά όπου τελούνταν η νεκρομαντική πρακτική, οι πληροφορίες είναι 

ελάχιστες και αμφίβολες. Περιορίζονται σε μία ή δύο απλές αναφορές στην ελληνική 

και λατινική γραμματεία.   

Παράλληλα, στο κεφάλαιο αυτό εξετάζονται συνοπτικά θέσεις που 

ανεξάρτητα με το αν στέγαζαν ιερά, θεωρούνταν είσοδοι στον Κάτω Κόσμο, καθώς 

και ορισμένα ιερά, στα οποία διαμορφώνονταν υπόγειες αίθουσες – άδυτα, όπου 

τελούνταν η μαντική πρακτική, και επομένως παρουσιάζουν μορφολογικές αναλογίες 

με τα νεκρομαντεία.  

 

7.2. Το Νεκρομαντείο στο Ταίναρον και το ιερό του Ποσειδώνα  

 

Το Νεκρομαντείο (στις πηγές γνωστό ως ψυχοπομπείον, νεκρομαντείον ή με το 

λακωνικό όρο νεκυώρειον878) βρίσκεται στο ιερό του Ποσειδώνα στο Ταίναρον879. Ο 

μύθος αναφέρει ότι ο Ποσειδώνας, που κατείχε από κοινού τους Δελφούς με τη Γαία, 

αντάλλαξε τη συμμετοχή του εκεί με το Ταίναρον, που ανήκε προηγουμένως στον 

                                                           
877 Βλ. παραπάνω, σελ. 23.  
878 Ψυχοπομπείον: Πλούταρχος, Ηθικά 565e-f [Παρ. Πηγών 31]. Νεκρομαντείον ή νεκυώριον (εκεί 

που βλέπει κανείς τους νεκρούς): Ησύχιος, βλ. λ. νεκυώριον/νεκώριον. Βλ. Ogden 2001α, 168.  
879 Βλ. γενικά Μόσχου 1975, 162-173, Παπαχατζής 1976α, Cummer 1978, Schumacher 1993, 72-74, 

Ogden 2001α, 171-173, 2001β, 34-42 και 2014, 219-223, Ustinova 2009α, 69-71, Friese 2010α, 32 και 

2013, 229, Veilleux 2012, 30-31.  
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Απόλλωνα880. Ο τόπος αυτός ήταν πολύ γνωστός κατά την αρχαιότητα, και υπάρχουν  

ακριβείς περιγραφές στη γραμματεία, ώστε η ταύτισή του να είναι σχετικά εύκολη881. 

Δεν έχουν γίνει πραγματικές επιστημονικές ανασκαφές, παρά μόνο σποραδικές 

έρευνες το 19ο αιώνα και αρκετά πιο συστηματικές τοπογραφικές παρατηρήσεις και 

μετρήσεις κατά τη δεκαετία του 1970.  

Το Ταίναρο ήταν γνωστό πέρασμα απ’ όπου κατέβαιναν οι ψυχές των νεκρών 

στον Κάτω Κόσμο882 και ένα ακόμη σημείο από το οποίο πιστεύονταν ότι κατήλθαν ο 

Ηρακλής883, o Ορφέας884 και ο Θησέας με τον Πειρίθου στον Άδη885. Πιο αναλυτική 

είναι η περιγραφή του Παυσανία (3, 25): «Από την Τευθρώνη απέχει εκατόν πενήντα 

στάδια, υψωμένο πάνω από τη θάλασσα, το ακρωτήριο Ταίναρο. Υπάρχουν εδώ τα 

δύο και τα λιμάνια Αχίλλειος και Ψαμμαθούς, και πάνω στο ακρωτήριο ένας ναός 

σαν σπηλιά, μπροστά στον οποίο είναι ένα άγαλμα του Ποσειδώνα. Σε μερικά 

ελληνικά ποιήματα αναφέρεται ότι ο Ηρακλής σ’ αυτό το μέρος έβγαλε πάνω το 

σκύλο του Άδη, αν και ούτε δίοδος υπάρχει να οδηγεί δια της σπηλιάς κάτω από το 

έδαφος, ούτε είναι εύκολο να πειστεί κανείς πώς υπάρχει κάποια υπόγεια θεϊκή 

κατοικία όπου συγκεντρώνονται οι ψυχές. Ο Εκαταίος όμως ο Μιλήσιος βρήκε μια 

εύλογη ερμηνεία λέγοντας πώς υπήρχε στο Ταίναρο ένα φοβερό φίδι που είχε 

ονομαστεί «σκύλος του Άδη» γιατί όποιος δαγκώνονταν πέθαινε αμέσως από το 

δηλητήριο. Αυτό το φίδι, λέει, το έφερε ο Ηρακλής στον Ευρυσθέα»886. H περιγραφή 

του Στράβωνα (VIII, 5, 1) [Παρ. Πηγών 28]. είναι διαφορετική, καθώς αναφέρει 

συγκεκριμένα την ύπαρξη ενός άλσους, του ναού και ενός γειτονικού σπηλαίου. 

Μεταξύ των ευρημάτων στις έρευνες του 19ου αιώνα συγκαταλέγονται 50 περίπου 

χάλκινα ειδώλια αλόγων και ταύρων, καθώς και στήλες, ενώ οι πηγές αναφέρουν την 

ύπαρξη ενός αγάλματος του ποιητή Αρίωνα να ιππεύει ένα δελφίνι887. 

                                                           
880 Έφορος FGrHist 70 F50. Στράβων VIII, 6, 14. Βλ. Schumacher 1993, 74, Ogden 2001β, 36 και 

Ustinova 2009α, 70.  
881 Στράβων VIII, 5, 1 [Παρ. Πηγών 28]. Παυσανίας, 2, 33 και 3, 25 [Παρ. Πηγών 29]. Pomponius 

Mela, De Chorographia 2, 2, 51 [Παρ. Πηγών 32]. Βλ. Ogden 2001β, 34, σημ. 18.  
882 Αριστοφάνης, Βάτραχοι 187. Σενέκας, Hercules furens 662-696. Statius, Thebaid 2.32-2.57. Βλ. 

Ogden 2001β, 34, σημ. 18. 
883 Αυτό είναι το θέμα της χαμένης τραγωδίας του Σοφοκλή με τίτλο Ηρακλής στο Ταίναρον και του 

σατυρικού δράματος ἐπὶ Ταινάρῳ (TrGF F224-234 και F19a-c, αντίστοιχα). Βλ. επίσης Ευριπίδη, 

Ηρακλής 23, Στράβωνα VIII, 5, 1 [Παρ. Πηγών 28], Εκαταίο FGrHist 1 F27 σε Παυσανία 2, 31 και 3, 

25 [Παρ. Πηγών 29], Απολλόδωρο, Βιβλ. 2, 1, 5, 12, Ησύχιο, βλ. λ. νεκυώριον/νεκώριον, Σούδα, βλ. 

λ. ἀνεῑλεν. Βλ. Παπαχατζής 1976α, 106, Ogden 2001α, 172, σημ. 10 και 2002β, 34, σημ. 17.  
884 Βιργίλιος, Georgica 4, 467. Οβίδιος, Metamorphoses 10, 13. Σενέκας, Hercules furens 587. Ορφικά 

Αργοναυτικά 41. Βλ. Ogden 2001β, 34, σημ. 17. 
885 Απολλώνιος Ρόδιος, Αργοναυτικά 1, 101-102. Hyginus, Fabula 79. Βλ. Ogden 2001β, 34, σημ. 17. 
886 Μετάφραση Ν. Παπαχατζή (1976β, 439-445). 
887 Βλ. Schumacher 1993, 73.  
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O μύθος αναφέρει ως ιδρυτή του ιερού τον κρητικό Τέττιγα, ο οίκος του 

οποίου ταυτίζεται με το μαντείο888. Το ιερό θα πρέπει να υπήρχε εκεί ήδη από τα 

μέσα του 7ου αιώνα π.Χ., αν πιστέψει κανείς στην ιστορικότητα της διήγησης για το 

δολοφόνο του Αρχιλόχου, η οποία εξετάζεται παρακάτω. Επίσης, το ιερό αναφέρεται 

δύο φορές από το Θουκυδίδη, σε σχέση με τις δραστηριότητες του αντιβασιλέα της 

Σπάρτης Παυσανία, το 478/477 π.Χ.889. Το ιερό του Ποσειδώνα ήταν φημισμένο και 

ως τόπος ασυλίας, όπου κατέφευγαν εκτός των άλλων και είλωτες φυγάδες από τους 

Λακεδαιμόνιους, αλλά και ως σημείο όπου συγκεντρώνονταν οι μισθοφόροι σε 

αναζήτηση εργοδότη890. Η ειδική σχέση του ιερού με τους είλωτες έχει ερμηνευθεί ως 

ένδειξη ότι το ιερό λειτουργούσε όταν ακόμη αυτοί συγκροτούσαν ελεύθερες 

κοινότητες, πριν την υποδούλωσή τους στους Σπαρτιάτες891. Η αφήγηση του 

Παυσανία [Παρ. Πηγών 29] υπονοεί ότι το μαντείο βρίσκονταν σε λειτουργία όταν 

το επισκέφτηκε στα μέσα του 2ου αι. μ.Χ.  

Το ιερό του Ποσειδώνα Τανάριου εντοπίστηκε, ήδη από τον 19ο αιώνα, στο 

νοτιότερο άκρο της χερσονήσου του Ταΰγετου, στον όρμο Πόρτο Στέρνες (ή απλώς 

Στέρνες) ή όρμο του Ασώματου, μια θέση που προσεγγίζεται ευκολότερα από τη 

θάλασσα, παρά από την ξηρά892. Ο όρμος έχει ευρύ στόμιο και στον κολπίσκο που 

δημιουργείται υπάρχει μια μικρή λωρίδα γης, ανάμεσα σε δύο βαθύτερες εσοχές της 

θάλασσας στην ξηρά. Το έδαφος αυτής της λωρίδας γης είναι βραχώδες και η κορυφή 

της, που βρίσκεται 10-12μ. περίπου πάνω από την επιφάνεια της θάλασσας, ήταν από 

την αρχαιότητα ισοπεδωμένη893. Εκεί βρίσκεται μια σπηλιά που θεωρήθηκε «το 

στόμιο του Άδη». Σήμερα είναι παραμορφωμένη και ο βράχος που αποτελούσε την 

οροφή της έχει καταρρεύσει [Εικ. 184]894. Σε απόσταση 40-50μ. δυτικά βρίσκεται ο 

μικρός ερειπωμένος χριστιανικός ναός του Ασώματου, ένα μικρό τετράγωνο 

καμαροσκεπές κτίσμα με είσοδο στα δυτικά [Εικ. 185]895.  

                                                           
888 Πλούταρχος, Ηθικά 565e-f [Παρ. Πηγών 31]. Ησύχιος, βλ. λ. Τέττιγος ἔδρανον. Το λεξικό της 

Σούδας (βλ. λ. Ἀρχίλοχος) [Παρ. Πηγών 30] αναφέρει συγκεκριμένα ότι εκεί βρίσκονταν ο τάφος του 

Τέττιγος. Βλ. γενικά Ogden 2001β, 38-39 και 2014, 220-223.  
889 Σούδα, βλ. λ. Ἀρχίλοχος [Παρ. Πηγών 30]. Θουκυδίδης 1, 128 και 1, 133. Βλ. Ogden 2001β, 36-37 

και 39-40.  
890 Για το ρόλο του ιερού ως ασύλου, βλ. Schumacher 1993, 72, με εκτενείς αναφορές στις πηγές.  
891 Schumacher 1993, 72-73.  
892 Παπαχατζής 1976α, 102 και Schumacher 1993, 80. 
893 Παπαχατζής 1976α, 103. 
894 Μόσχου 1975, 169. Παπαχατζής 1976α, 108.  
895 Μόσχου 1975, 162-163. Παπαχατζής 1976α, 103-104. 
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Υπάρχει διχογνωμία για την ακριβή ταύτιση των δομών που αναφέρουν οι 

πηγές. Παλαιότερες έρευνες896 εντόπισαν το αρχαίο λατρευτικό οικοδόμημα στο 

βαθούλωμα μπροστά στο σπήλαιο, όπου υπήρχε αρχαία θεμελίωση ενός κτίσματος 

διαστάσεων 19.6Χ16μ. και με είσοδο πλάτους 2.6μ. στο μέσο της βόρειας πλευράς, η 

οποία οδηγούσε σε έναν κεντρικό χώρο που ταυτίστηκε με το ψυχοπομπείον. 

Αναγνωρίστηκαν επίσης δύο τοίχοι στις μακρές πλευρές που ξεχώριζαν τον κεντρικό 

χώρο από τα εκατέρωθεν ορθογώνια τμήματα και θεωρήθηκε ότι ήταν απλοί 

περίβολοι όπου έστηναν τις πρόχειρες καλύβες και σκηνές τους οι καταδιωκόμενοι 

που αναζητούσαν εκεί ασυλία. Υποστηρίχθηκε δηλαδή ότι δεν υπήρχε ναός του 

Ποσειδώνα, παρά μόνον το ψυχοπομπείον με το άγαλμα του Ποσειδώνα στημένο σε 

υπαίθριο χώρο, μέσα στο άλσος.  

Άλλοι μελετητές τόνισαν ότι η μεταβυζαντινή εκκλησία του Αγίου Ασώματου 

ήταν στην πραγματικότητα μέρος του ιερού, καθώς οι θεμελιώσεις της περιείχαν 

αρχαίο οικοδομικό υλικό. Η Λ. Μόσχου, κατά τη διάρκεια της μελέτης της περιοχής 

το 1975, εντόπισε τρεις φάσεις οικοδόμησης: του μεταβυζαντινού ναού του Αγίου 

Ασώματου προηγείται μία παλαιότερη, άγνωστης χρονολόγησης φάση, όπου υπήρχε 

τρίκλιτη βασιλική και ένα προχριστιανικό οικοδόμημα, το κτίριο Α. Το οικοδόμημα 

αυτό αποτελούνταν από δύο χώρους, εκ των οποίων σώζεται μόνο ο βόρειος τοίχος 

του πρώτου [Εικ. 185]. Πρόκειται πιθανόν για πρόστυλο εν παραστάσι ναό, που 

χρονολογείται στα όψιμα ελληνιστικά χρόνια, και διατηρήθηκε σε λειτουργία ως τη 

ρωμαϊκή περίοδο897. Επιπλέον, η Μόσχου εντόπισε ίχνη του αρχαίου κτίσματος στην 

είσοδο του σπηλαίου (κτίριο Β), νεωσοικούς στην ακτή, καθώς και λαξεύματα στον 

παρακείμενο βράχο που θα μπορούσαν να προέρχονται από υδατοδεξαμενές ή να 

ήταν διαμορφώσεις προκειμένου να εγκατασταθούν εκεί τα καταλύματα των 

αιτούντων άσυλο898.  

Σύμφωνα με την άποψη του Ν. Παπαχατζή, που αφιέρωσε μία λεπτομερή 

μελέτη στο ζήτημα, ο αρχικός χώρος του Νεκρομαντείου, που οδηγεί στο σπήλαιο, το 

κεντρικό σημείο της λατρείας, θα πρέπει να ανήκει στον ύστερο 6ο αιώνα π.Χ., το 

νωρίτερο [Εικ. 187]. Το κτίσμα αυτό (κτίριο Β κατά τη Μόσχου) που βρίσκεται σε 

επαφή με την είσοδο του σπηλαίου, στο βαθούλωμα, ήταν το αρχαιότερο 

ψυχομαντείο. Αρκετά ίχνη του ήταν ορατά κατά το 19ο αιώνα. Θα υπήρχαν και 

                                                           
896 Βλ. τη συζήτηση σε Παπαχατζή 1976α, 104-105.  
897 Μόσχου 1975, 163-165.  
898 Μόσχου 1975, 169-173.  
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εγκάρσιοι τοίχοι, μάλλον από πλίνθους, που θα δημιουργούσαν βοηθητικά δωμάτια 

εκατέρωθεν του κεντρικού χώρου, που προορίζονταν για την προετοιμασία των 

επισκεπτών, πριν την κατάβαση στο σπήλαιο. Αν υπήρχε και παλαιότερη δομή, αυτή 

θα πρέπει να ήταν κατασκευασμένη με φθαρτά υλικά, που δεν διασώθηκαν899. Η 

πρόσβαση στο χώρο γίνονταν μέσω μίας τάφρου λαξευμένης στο φυσικό βράχο που 

εκτείνονταν στα ανατολικά και τα βόρεια του ψυχοπομπείου. Διατηρείται σήμερα σε 

μήκος 83.60μ., πλάτος 1.70μ. και σωζόμενο ύψος τοίχων 1.50μ. και αποτελεί το 

καλύτερα διατηρημένο αρχιτεκτονικό κατάλοιπο του ιερού [Εικ. 186]900. Το σπήλαιο 

περιέβαλλε τέμενος αφιερωμένο στον Ποσειδώνα, το οποίο δεν ήταν ένας απλός 

περίβολος, αλλά περιέκλειε την περιοχή στα βόρεια και στα δυτικά του σπηλαίου, και 

κυρίως το ύψωμα όπου βρίσκεται ο ναός του Αγίου Ασώματου. Εκεί, σε εμφανή 

χώρο θα είχαν στηθεί οι στήλες που βρέθηκαν. Εντός του μεγάλου τεμένους έβρισκαν 

άσυλο οι καταδιωκόμενοι. Αργότερα κτίστηκε νέο λατρευτικό οικοδόμημα, στη θέση 

όπου βρίσκεται ο χριστιανικός ναός του Ασωμάτου, που ανακαλούσε σε γενικές 

γραμμές τη μορφή του σπηλαίου, αν και η αρχιτεκτονική του μορφή, με τους 

καλοδουλεμένους ορθογώνιους λίθους το χαρακτηρίζει πλέον ως «ναό». Την ίδια 

περίοδο θα πρέπει να τοποθετήθηκε και το άγαλμα του Ποσειδώνα στον υπαίθριο 

χώρο. Η οροφή του σπηλαίου θα πρέπει να είχε ήδη καταρρεύσει την εποχή της 

οικοδόμησης του λίθινου ναού (κατά Μόσχου κτίριο Α). Η ανασύσταση αυτή του 

χώρου εναρμονίζεται με την αντίληψη του Παυσανία [Παρ. Πηγών 29] ότι ο ναός 

είχε τη μορφή σπηλαίου. Ο Παπαχατζής θεωρεί ότι η διαμόρφωση του ιερού μπορεί 

σε γενικές γραμμές να παραλληλιστεί με αυτήν του Νεκρομαντείου του Αχέροντα: το 

ιερό αρχικά βρίσκεται σε διαφορετικό σημείο, περιέχει πολλά δωμάτια και έχει τις 

ίδιες περίπου διαστάσεις με το κεντρικό κτίριο της Εφύρας, ενώ κατά την 

ελληνιστική περίοδο μεταφέρεται σε ύψωμα και κτίζεται νέο κτίριο901.   

Άλλοι μελετητές δέχονται σήμερα ότι ο λίθινος ναός κάτω από την εκκλησία 

ήταν αφιερωμένος στον Ποσειδώνα και έχουν την τάση να τον αποσυνδέουν από τη 

λειτουργία του μαντείου902, ενώ δεν αποδέχονται την άποψη του Παπαχατζή για την 

ύπαρξη κτίσματος μπροστά στο σπήλαιο, παρά μόνον για τα ίχνη του περιβόλου903. 

Μάλιστα, ορισμένοι δέχονται ότι το σπήλαιο όπου γίνονταν η νεκρομαντεία δεν ήταν 

                                                           
899 Παπαχατζής 1976α, 106-110. Βλ. επίσης Ustinova 2009α, 70. 
900 Μόσχου 1975, 171-172. Παπαχατζής 1976α, 111.  
901 Παπαχατζής 1976α, 109. 
902 Cummer 1978, 38-43. Ogden 2001α, 35. Ο Schumacher (1993, 74) εξετάζει και τις δύο 

διαφορετικές εκδοχές, ναός του Ποσειδώνα ή νεκρομαντείο, χωρίς να παίρνει θέση.  
903 Ogden 2001α, 35.  
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το μικρό, πλάτους 10-12μ. και βάθους 15μ., αλλά ένα σαφώς μεγαλύτερο σπήλαιο 

γνωστό σήμερα ως «Σπηλιά του Άδη», που βρίσκεται όμως αρκετά βορειότερα. Κάτι 

τέτοιο όμως αντίκειται στην τοπογραφία της περιοχής. Φαίνεται ότι οι αρχές του 

ιερού επέλεξαν το μικρότερο και όχι πολύ εντυπωσιακό σπήλαιο ως έδρα του 

Νεκρομαντείου, λόγω της θρησκευτικής ανάγκης αυτό να βρίσκεται ακριβώς στην 

κορυφή της χερσονήσου904.  

Οι πηγές αναφέρουν μία μοναδική περίπτωση επίσκεψης στο Νεκρομαντείο 

του Ταινάρου [Παρ. Πηγών 30]. Επισκεπτόμενος το μαντείο των Δελφών, ο Νάξιος 

Καλώνδας ή Κόραξ, ο οποίος είχε φονεύσει τον Αρχίλοχο σε μάχη, κατά τη διάρκεια 

πολέμου μεταξύ Νάξου και Πάρου, είδε την Πυθία να του αρνείται την είσοδο, με το 

αιτιολογικό ότι έφερε το μίασμα του θανάτου του διάσημου ποιητή. Ο Καλώνδας 

απάντησε ότι ο θεός δεν έπρεπε να τον μισεί επειδή έπραξε όπως του όρισε η μοίρα 

του, που τον έφερε στη θέση να αναγκαστεί να σκοτώσει, διότι αν δεν το έκανε, θα 

έβρισκε ο ίδιος το θάνατο, και ευχήθηκε να είχαν τελικά συμβεί έτσι τα πράγματα. Ο 

θεός τον λυπήθηκε και τον πρόσταξε να πάει στο Ταίναρον, εκεί όπου είχε ταφεί ο 

Τέττιξ, να εξευμενίσει την ψυχή του γιού του Τελεσικλή (δηλ. του Αρχιλόχου) και να 

εξασφαλίσει τη φιλική του διάθεση με χοές. Ο Καλώνδας ακολούθησε τις οδηγίες και 

απελευθερώθηκε από την οργή του θεού905.  

  Αν και η ιστορία του Καλώνδα δεν θεωρείται γενικά ιστορική, αφήνει να 

διαφανεί ο ιδιαίτερος ρόλος που αποδίδονταν στον ιδρυτή του μαντείου, τον κρητικό 

Τέττιγα. Έχει διατυπωθεί η υπόθεση ότι ο νεκρός Τέττιξ είχε ρόλο μεσολαβητή κατά 

τη διάρκεια της νεκρομαντείας906. Η συνάντηση του Καλώνδα με το φάντασμα του 

Αρχιλόχου δεν σχετίζεται άμεσα με τη μαντική, στο βαθμό που ο πρώτος επιζητούσε 

απλώς να εξευμενίσει το δεύτερο, και όχι κάποια πληροφορία. Δεν υπάρχει πάντως 

καμία ένδειξη για τον τρόπο με τον οποίο γίνονταν η επαφή με τα φάσματα των 

νεκρών907, αλλά η γενική διαρρύθμιση του χώρου δεν επιτρέπει την υπόθεση ότι 

υπήρχε κάποιος χώρος εγκοίμησης, όπου δηλαδή οι επισκέπτες θα διανυκτέρευαν 

προκειμένου να δουν τις ψυχές στα όνειρά τους.  

 

 

 

                                                           
904 Για το ζήτημα των δύο διαφορετικών σπηλαίων, βλ. Ogden 2001α, 35, με βιβλιογραφία.  
905 Σούδα, βλ. λ. Ἀρχίλοχος. Πλούταρχος, Ηθικά 565e-f [Παρ. Πηγών 31]. Βλ. Ogden 2001β, 36-37.  
906 Ogden 2001b, 38.  
907 Ustinova 2009α, 71.  
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7.3. Το Νεκρομαντείο στην Ηράκλεια του Πόντου 

 

Το Νεκρομαντείο στην Ηράκλεια του Πόντου908 χρονολογείται μετά το 560 π.Χ., 

περίοδο ίδρυσης της ομώνυμης πόλης από τους Μεγαρείς στο νότιο τμήμα της 

Μαύρης Θάλασσας909. Θα πρέπει να βρίσκονταν σε λειτουργία οπωσδήποτε στα τέλη 

του 5ου αιώνα π.Χ., όταν το περιγράφει ο Ξενοφών, και, αν ο σπαρτιάτης 

αντιβασιλιάς Παυσανίας πράγματι επισκέφτηκε το συγκεκριμένο Νεκρομαντείο, ήδη 

στις αρχές του 5ου αιώνα910. Λέγεται ότι είχε ιδρυθεί σε ένα σπήλαιο απ’ όπου ο 

Ηρακλής έβγαλε τον Κέρβερο από τον Άδη911. Η οπή είχε μείνει ανοικτή και έτσι η 

επικοινωνία μεταξύ του Άνω και του Κάτω Κόσμου ήταν συνεχής, γεγονός που 

οδήγησε στην ίδρυση του Νεκρομαντείου. Επειδή ο ήρωας έδωσε το όνομα του στην 

πόλη, το συγκεκριμένο σημείο θα πρέπει να ήταν κατά κάποιο τρόπο γνωστό όταν 

έφτασαν εκεί οι άποικοι912.   

Στη γύρω περιοχή εντοπίζονται τοπωνύμια που ήταν αναμφίβολα 

επηρεασμένα από την ομηρική παράδοση: το σπήλαιο ονομάζονταν Αχερούσιο 

σπήλαιο (specus Acherusia), ο παρακείμενος ποταμός Αχέρων, η παρακείμενη λίμνη 

Αχερουσιάς, ενώ υπήρχε η άποψη ότι η περιοχή γύρω από την Ηράκλεια ήταν η 

πατρίδα των Κιμμερίων913. Οι αναφορές στο Νεκρομαντείο στον 4ο αιώνα μ.Χ. 

αποδεικνύουν ότι αυτό βρίσκονταν σε λειτουργία ως την ύστερη ρωμαϊκή περίοδο 

και ότι οι ντόπιοι ονόμαζαν το σπήλαιο «Μυχοπόντιον»914.  

Με βάση την τοπογραφία της περιοχής, όπως αναφέρεται στις πηγές, το 

Νεκρομαντείο βρίσκονταν στην κοιλάδα του ποταμού Σοοναύτη /Αχέροντα, στο 

χαμηλότερο σημείο της χερσονήσου όπου βρίσκεται η Ηράκλεια του Πόντου, κοντά 

στο λιμάνι της Ακόνης. Το σπήλαιο που στέγαζε το μαντείο περιγράφεται με μεγάλη 

ακρίβεια από τον Κόιντο της Σμύρνης (3ος αιώνας μ.Χ.), που όμως το θεωρεί ως ιερό 

των Νυμφών. Συγκεκριμένα, γίνεται λόγος για ένα πολύ μεγάλο σπήλαιο, που μοιάζει 

                                                           
908 Hoepfner 1972, 41-46. Ogden 2001α, 169-171, 2001β, 29-34 και 2014, 216-219. Ustinova 2009α, 

71-72. Friese 2010α, 32, 2010β, 15-17 και 2013, 229. Veilleux 2012, 29-30. 
909 Ogden 2001α, 169.  
910 Ustinova 2009α, 72. Ogden 2014, 217.  
911 Για την ίδρυση της πόλης και το σπήλαιο, βλ. Ξενοφών Ανάβ. 6.2.2, Απολλώνιος Ρόδιος, 

Αργοναυτικά 2.727-748, Διόδωρος Σικ. 14.31.3. Για το μύθο του Ηρακλή, βλ. επίσης Αμμιανός 

Μαρκελλίνος 22.8.16-17, Κόιντος Σμύρνης, Τα Μετά τον Όμηρον 6.469-491 [Παρ. Πηγών 33], 

Πλούταρχος, Ηθικά 555c και Κίμων, 6 [Παρ. Πηγών 34]. Μέγα Ετυμολογικόν, βλ. λ. Αχερουσιάς. Βλ. 

Ogden 2001β, 29, σημ. 1.  
912 Ogden 2001α, 169 και 2001β, 29, σημ. 1. Friese 2013, 229. 
913 Βλ. Ogden 2001β, 30.  
914 Αμμιανός Μαρκελλίνος 22.8.16-17. Βλ. Ogden 2001β, 30.   
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με έργο των θεών, μέσα στο οποίο ρέει κρύο νερό. Κόγχες με λίθινους κρατήρες 

έχουν ανοιχτεί στους τοίχους, ενώ τριγύρω υπάρχουν αγάλματα του Πανός, των 

Νυμφών, αργαλειοί, ρόκες και όλα τα έργα των ανθρώπων. Υπάρχουν δύο 

περάσματα, μία άνοδος και μία κάθοδος: το ένα οδηγεί προς το νότιο άνεμο, ενώ το 

άλλο προς το βόρειο άνεμο. Η άνοδος είναι η οδός των ανθρώπων, αλλά η κάθοδος, 

που καταλήγει σ’ ένα χάσμα που οδηγεί ως τον Άδη είναι η οδός των θεών, και οι 

άνθρωποι διστάζουν να την ακολουθήσουν915.  

Με βάση την περιγραφή του Κόιντου, ο W. Hoepfner ταύτισε το 1962 το 

Νεκρομαντείο με το ένα από τα τρία σπήλαια που βρίσκονται στο νότιο τμήμα της 

κοιλάδας του Σοοναύτη /Αχέροντα [Εικ. 188]. Υπάρχει μια στενή είσοδος, πλάτους 

1μ., που οδηγεί σε μία κλίμακα, από την οποία κατέβαινε κανείς στην μεγάλη 

ορθογώνια κεντρική αίθουσα διαστάσεων 45Χ20μ. Τη στέγη στηρίζουν δύο πεσσοί. 

Η ανατολική πλευρά του σπηλαίου είναι λαξευμένη έτσι ώστε να δημιουργηθεί ένας 

τοίχος με κάθετα τοιχώματα, ύψος 7μ. περίπου, ενώ στα άλλα τοιχώματα 

διακρίνονται κόγχες. Το μεγαλύτερο τμήμα της αίθουσας καλύπτεται από νερό. 

Διάσπαρτα αρχιτεκτονικά μέλη φανερώνουν ότι υπήρχαν κάποτε τοίχοι που χώριζαν 

δωμάτια, ενώ ένα μικρό θολωτό πέρασμα οδηγεί σε μια μικρή αίθουσα, που 

πιθανολογείται ότι στέγαζε τη λατρεία του Ηρακλή. Σε ένα άλλο άνοιγμα βρέθηκε 

ένας ανθρώπινος σκελετός, που θεωρείται ότι ανήκει σε νεκρό των μέσων ή των 

νεώτερων χρόνων. Αναφέρονται επίσης και άλλα ίχνη χρήσης του σπηλαίου κατά τη 

βυζαντινή περίοδο916.    

Η μοναδική αναφορά στην τελετουργία της νεκρομαντείας βρίσκεται στον 

Πλούταρχο [Παρ. Πηγών 34] και αφορά τον Σπαρτιάτη αντιβασιλέα Παυσανία και 

τα πεπραγμένα του στην πόλη του Βυζαντίου το 478 π.Χ. Αφού διέπραξε κατά λάθος 

τη δολοφονία μιας νεαρής γυναίκας, της Κλεονίκης, ο Παυσανίας έβλεπε συνεχώς 

στον ύπνο του το θύμα. Αδυνατώντας να ξεφύγει από τους εφιάλτες του, έπλευσε στο 

Νεκρομαντείο στη γειτονική Ηράκλεια και συμβουλεύθηκε το φάσμα της γυναίκας, 

αφού της πρόσφερε χοές και επωδές. Η γυναίκα του μήνυσε ότι θα λυτρωθεί από τα 

                                                           
915 Κόιντος Σμύρνης, Τα Μετά τον Όμηρον 6.469-491. [Παρ. Πηγών 33]. 
916 Hoepfner 1972, 42-44 (όπως αναφέρεται από τον Ogden 2001β, 33). Ogden 2001β, 33-34. Friese 

2010α, 32 και 2010, 15-17.  
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βάσανα του όταν θα επιστρέψει στην Σπάρτη. Πράγματι, αμέσως μετά την επιστροφή 

του στη Σπάρτη, ο Παυσανίας βρήκε το θάνατο από τους συμπατριώτες του917.  

Δεν είναι γνωστό με ποιο τρόπο τελούνταν η νεκρομαντική πρακτική: έχουν 

διατυπωθεί δύο απόψεις: είτε μέσω εγκοίμησης, με τα φάσματα να επισκέπτονται 

τους πιστούς στο όνειρο τους είτε μέσω κάποιας μορφής παραίσθησης918. Το γεγονός 

ότι συνδέεται με το συγκεκριμένο Νεκρομαντείο η ιστορία του Παυσανία αποτελεί 

επιχείρημα ενάντια στην πρώτη άποψη: το φάσμα ήδη επισκέπτεται τον Σπαρτιάτη 

αντιβασιλέα στους εφιάλτες του, άρα με την επίσκεψη του ο Παυσανίας θα περίμενε 

μια επαφή διαφορετικού τύπου, που θα είχε ως αποτέλεσμα να μην το βλέπει στον 

ύπνο του. Το φάσμα της Κλεονίκης προφητεύει και τα μελλούμενα, αν και με 

αμφίσημο τρόπο. Ο Παυσανίας θεωρεί ότι η επιστροφή του στην Σπάρτη θα λύσει το 

συγκεκριμένο πρόβλημα, ενώ η προφητεία αναφέρεται συνολικά στο βίο του.   

 

7.4. Το Νεκρομαντείο στη λίμνη Avernus της Καμπανίας 

 

To Νεκρομαντείο στη λίμνη Avernus, περίπου 20χλμ. από την Κύμη της Καμπανίας 

είναι ένα από τα γνωστότερα ιερά της Ιταλίας στον αρχαίο ελληνικό κόσμο919. 

Υπάρχουν πολλές αναφορές, αλλά η γενική εικόνα που διαμορφώνεται από όλες τις 

φιλολογικές πηγές είναι αντιφατική920.  

Το Νεκρομαντείο της Καμπανίας αναφέρεται για πρώτη φορά σε ένα 

απόσπασμα του Σοφοκλή κατά τον 5ο αιώνα π.Χ., όπου γίνεται λόγος για ένα 

νεκρομαντείο σε μία Τυρρηνική (δηλαδή Ετρουσκική) λίμνη, που είναι «άορνος»921. 

Όλοι σχεδόν οι μελετητές εκλαμβάνουν το συγκεκριμένο εδάφιο ως αναφορά στο 

Νεκρομαντείο στην λίμνη Avernus της Καμπανίας, στην περιοχή της οποίας 

κατοικούσαν Ετρούσκοι, κατά την αρχαϊκή περίοδο922. Επιπλέον, έχει από παλιά 

                                                           
917 Πλούταρχος, Ηθικά 555c και Κίμων, 6, 4-6 [Παρ. Πηγών 34]. Ο Παυσανίας (3, 17) επαναλαμβάνει 

περιληπτικά την ιστορία, αλλά τοποθετεί το Νεκρομαντείο στην Φιγάλεια [Παρ. Πηγών 38]. Βλ. 

γενικά Ogden 2001β, 30-31.   
918 Βλ. Ustinova 2009α, 73.  
919 Βλ. γενικά Clark 1979, 65-84 (όπως αναφέρεται από τον Ogden 2001β, 61), Ogden 2001α, 177-178, 

2001β, 61-74 και 2014, 214-216, Ustinova 2009α, 76-81, Friese 2010α, 34 και 2013, 229, Veilleux 

2012, 27-29.   
920 Ustinova 2009α, 76.  
921 Σοφοκλής απόσπασμα 748 TGF. Μέγα Ετυμολογικόν, βλ. λ. Ἄορνος, Ευστάθιος, σχόλιο σε Ομήρου, 

Οδύσσεια κ 514: βλ. Ogden 2001β, 61, σημ. 1.  
922 Βλ. Clark 1979, 65-67 (όπως αναφέρεται από την Ustinova 2009α, 76, σημ. 145), Ogden 2001β, 61. 
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διατυπωθεί η άποψη ότι η δράση του σατυρικού δράματος του Αισχύλου Ψυχαγωγοί 

διαδραματίζεται εκεί923.  

Εκτενέστερη αναφορά περιλαμβάνεται σε ένα εδάφιο του Στράβωνα [Παρ. 

Πηγών 36], όπου παρατίθεται η αφήγηση του Εφόρου (4ος αιώνας π.Χ.), σύμφωνα με 

την οποία το Νεκρομαντείο στη λίμνη Avernus, που βρίσκονταν σε ένα υπόγειο 

σπήλαιο, συνδέεται με τη Νέκυια της Οδύσσειας924. Φαίνεται ότι οι Έλληνες άποικοι, 

ήδη από τον 6ο αιώνα π.Χ., ταύτισαν το δυτικότερο σημείο της Ιταλίας με τις εσχατιές 

του γνωστού τους κόσμου, και έκριναν ότι ανταποκρίνονταν στην περιγραφή του 

Ομήρου για το σημείο όπου ενώνονταν ο Άνω με τον Κάτω Κόσμο, από τη στιγμή 

μάλιστα που το τοπίο ταίριαζε σε γενικές γραμμές με την ομηρική περιγραφή925. 

Μάλιστα, στο ίδιο σημείο τοποθετήθηκε και η κάθοδος του Ηρακλή στον Κάτω 

Κόσμο926. Η μαρτυρία του Εφόρου είναι καθοριστική επειδή συναρτά επίσης την 

παρουσία των Κιμμερίων με τη συγκεκριμένη περιοχή και τη διαχείριση του 

Νεκρομαντείου, αλλά κυρίως επειδή αναφέρει ρητά ότι το μαντείο είχε πάψει να 

λειτουργεί στις μέρες του και είχε μεταφερθεί αλλού, επειδή κάποιος βασιλιάς που 

έλαβε μία προφητεία που δεν εκπληρώθηκε αφάνισε την κοινότητα των 

Κιμμερίων927.  

Ο Έφορος αναφέρει ότι οι Κιμμέριοι ζούσαν ως τρωγλοδύτες σε υπόγεια 

καταλύματα και επικοινωνούσαν μέσω σηράγγων, αλλά ο Στράβων επισημαίνει ότι 

όταν στον καιρό του έγιναν εκτεταμένα έργα από τον Αγρίππα και κατασκευάστηκε 

μια πραγματική σήραγγα που συνέδεε τη λίμνη με την Κύμη, δεν βρέθηκε απολύτως 

τίποτα από όσα μνημονεύει ο Έφορος. Στο ίδιο εδάφιο, ο γεωγράφος επισημαίνει ότι 

αυτοί που λειτουργούσαν το χώρο αγόραζαν το αξίωμα του ιερέα. Ο Στράβωνας 

αναφέρει επίσης και διάφορους τοπικούς μύθους και συγκεκριμένα ότι τα πτηνά που 

πέταγαν πάνω από τη λίμνη έπεφταν μέσα στο νερό δηλητηριασμένα από 

αναθυμιάσεις928. Γράφοντας μετά το Στράβωνα, ο Διόδωρος (4, 22) [Παρ. Πηγών 

                                                           
923 Βλ. Bremmer 2002, 73 και 2015, 123, Συρόπουλος 2012, 87. Για διαφορετικές απόψεις, που 

συνδέουν το έργο με το Νεκρομαντείο στον Αχέροντα, βλ. παραπάνω, σελ. 125. 
924 Έφορος FGrHist 70 F134a σε Στράβωνα V, 4, 5 [Παρ. Πηγών 36] και FGrHist 70 F134b σε 

[Σκύμνο], Περιήγησις 236-244. Βλ. επίσης Διόδωρος Σικελιώτης 4, 22 [Παρ. Πηγών 37], Μάξιμος 

Τύρου 8, 2. Βλ. Ogden 2001β, 64-66.  
925 Ogden 2001β, 61-62 και 2014, 214-215. Ustinova 2009α, 76. 
926 Διόδωρος Σικελιώτης 4, 22 [Παρ. Πηγών 37].  
927 Ένα δεύτερο απόσπασμα του Εφόρου (FGrHist 70 F134b σε [Σκύμνο], Περιήγησις 236-244) 

αναφέρει το «κερβέρειο υπόγειο μαντείο στη λίμνη Avernus». Βλ. Ogden 2001β, 66.  
928 Βλ. τις παρατηρήσεις για την γεωλογία της λίμνης και τις εκπομπές διοξειδίου του θείου που 

προέρχεται από θερμές πηγές σε Pfanz, Yüce, D’Andria, D’Alessandro, Pfanz, Manetas και 

Papatheodorou 2014, 104-105.  
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37] διασώζει μια παραπλήσια ιστορία, αναφέροντας ότι η λίμνη είχε πολύ μεγάλο 

βάθος και ότι το Νεκρομαντείο που άλλοτε βρίσκονταν εκεί είχε καταστραφεί.  

Τα τοπωνύμια της περιοχής, σύμφωνα με τους Έλληνες συγγραφείς, απηχούν 

την ομηρική παράδοση: είτε η ίδια η λίμνη είτε η  παρακείμενη λίμνη Fusaro είτε ο 

κοντινός Λοκρίνος κόλπος ονομάζονται Αχερουσία, μια πηγή με δροσερό νερό 

ταυτίζονταν με τη Στύγα και μια πηγή με θερμό νερό συνδέονταν με τον 

Πυριφλεγέθοντα. Το φυσικό τοπίο υπηρετούσε γενικά την αντίληψη ότι το 

συγκεκριμένο σημείο αποτελεί ένα πέρασμα προς τον Κάτω Κόσμο: η λίμνη είναι 

ένας ηφαιστειακός κρατήρας [Εικ. 190], που είχε άλλοτε πυκνή βλάστηση στις όχθες 

της, ενώ η γύρω περιοχή έχει πολλά σπήλαια, ηφαιστειογενείς σχηματισμούς και 

πηγές που αναδίδουν αναθυμιάσεις929. Ο Βιργίλιος τοποθετεί εκεί την κάθοδο του 

Αινεία στον Κάτω Κόσμο, με τη βοήθεια της προφήτισσας Σίβυλλας της Κύμης930.  

Παρά τις αναφορές στη μεταφορά ή την καταστροφή του Νεκρομαντείου, η 

πίστη ότι συγκεκριμένο σημείο επικοινωνούσε με τον Κάτω Κόσμο διατηρήθηκε ως 

την ύστερη αρχαιότητα931. Η μοναδική πιθανή ιστορική αναφορά σε τελετουργία 

στην περιοχή προέρχεται από τον ιστορικό Τίτο Λίβιο, που αφηγείται ότι ο Αννίβας 

δήλωσε ψευδώς ότι κατευθύνονταν στη λίμνη για να τελέσει θυσία, αλλά στην 

πραγματικότητα προετοίμαζε αιφνιδιαστική επίθεση εναντίον των Πουτεόλων (214 

π.Χ.)932. Η θεότητα που έλεγχε το μαντείο ήταν γυναικεία, αλλά οι πηγές της 

αποδίδουν διαφορετικά ονόματα (Περσεφόνη ή Εκάτη)933.  

Δύο σημεία στην περιοχή σχετίστηκαν παλαιότερα με το Νεκρομαντείο: το 

ένα είναι ένα σύμπλεγμα υπόγειων κατασκευών στις γειτονικές Βαΐες, το οποίο 

αρχικά ταυτίστηκε με τα καταλύματα των Κιμμερίων, αλλά σήμερα θεωρείται ότι 

αποτελεί τμήμα των εγκαταστάσεων των θερμών της πόλης. Το δεύτερο σημείο είναι 

μια μεγάλη σήραγγα σε απόσταση ενός χιλιομέτρου περίπου από τη λίμνη, το οποίο 

θεωρήθηκε ως το σπήλαιο της Σίβυλλας, αλλά εν τέλει αποδείχθηκε ότι 

εξυπηρετούσε αμυντικούς σκοπούς934.   

 H τελετουργία μας είναι γνωστή από ένα κείμενο του Μάξιμου της Τύρου (8, 

2), ο οποίος αναφέρει ότι κοντά στη λίμνη Άορνο υπήρχε ένα ψυχομαντεῑον ἄντρον, 

                                                           
929 Ogden 2001β, 62.  
930 Βιργίλιος, Aen. 6, 237-242. Βλ. Ogden 2001β, 66-67.  
931 Ogden 2001β, 69.  
932 Τίτος Λίβιος 24.12.4. Βλ. Clark 1979, 69 (όπως αναφέρεται από τον Ogden 2001β, 69, σημ. 23). 
933 Βλ. Ogden 2001β, 69.   
934 Ogden 2001α, 177-178, 2001β, 21-22. Ustinova 2009α, 80. Friese 2009α, 34.  
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το οποίο έλεγχαν οι ψυχαγωγοί935. Οι επισκέπτες προσεύχονταν, έσφαζαν το ζώο και 

πρόσφεραν θυσία, κατονομάζοντας όλους τους προγόνους τους και όλους τους 

γνωστούς τους που ήταν νεκροί. Κατόπιν, εμφανίζονταν μπροστά τους μια σκοτεινή 

και αμφίβολη μορφή, η οποία είχε το χάρισμα της προφητικής φωνής, και αφού 

απαντούσε στις ερωτήσεις τους, εξαφανίζονταν. Μια διαφορετική παράδοση 

ανιχνεύεται στο κείμενο του Βιργιλίου, όπου γίνεται λόγος για την Πύλη του Ύπνου, 

από την οποία περνούν οι σκιές των ονείρων, και ερμηνεύεται ως ένδειξη της χρήσης 

της εγκοίμησης κατά την τελετουργία936. Πάντως, οι περισσότεροι μελετητές 

απορρίπτουν και τις δύο παραδόσεις: η αφήγηση του Μαξίμου είναι μια περίληψη της 

διαδικασίας που ακολουθεί ο Οδυσσέας στον Κάτω Κόσμο937, ενώ το ποιητικό 

κείμενο του Βιργιλίου δεν θεωρείται αξιόπιστη μαρτυρία938. Η υπόθεση του Daniel 

Ogden939 ότι μια σειρά καμπανικών ερυθρόμορφων αγγείων που δείχνουν μία 

καθιστή γυναικεία μορφή που κρατά φιάλη (Σίβυλλα) και συνομιλεί με μια όρθια 

γυναικεία μορφή [Εικ. 189], συνδέονται με την τελετουργία στο Νεκρομαντείο 

μπορεί να αμφισβητηθεί, επειδή οι σκηνές αυτές παραπέμπουν περισσότερο σε 

στιγμιότυπα από το γυναικωνίτη.   

 Ενώ όλα τα τεχνικά έργα της εποχής του που αναφέρει ο Στράβων στη λίμνη 

Avernus έχουν εντοπιστεί, δεν κατέστη δυνατό να βρεθεί κανένα σπήλαιο που να 

ταιριάζει στις περιγραφές των αρχαίων συγγραφέων. Το γεγονός αυτό έχει οδηγήσει 

μια μειοψηφία μελετητών στο συμπέρασμα ότι δεν υπήρξε ποτέ Νεκρομαντείο 

εκεί940.  

 

7.5. Ελάσσονα νεκρομαντεία 

 

Ορισμένα άλλα νεκρομαντεία στον ελλαδικό χώρο μας είναι γνωστά μόνο από 

σύντομες αναφορές σε αρχαία κείμενα941. Ο Πλούταρχος (Ηθικά 555c) και ο 

Παυσανίας (3, 17, 9) [Παρ. Πηγών 38] αναφέρουν το νεκρομαντείο στη Φιγάλεια 

                                                           
935 Αξιοσημείωτο είναι ότι ο Πλούταρχος (Ηθικά 565e-f) [Παρ. Πηγών 31] αναφέρει ότι οι Σπαρτιάτες 

έφεραν ψυχαγωγούς από την Ιταλία, προκειμένου να εξευμενίσουν το φάσμα του Παυσανία. Στη βάση 

αυτή, έχει υποτεθεί ότι οι εν λόγω ψυχαγωγοί ήταν αυτοί που λειτουργούσαν το μαντείο της λίμνης 

Avernus: Ogden 2001β, 23, σημ. 15 και 70 και Bremmer 2002, 76.  
936 Ogden 2001β, 72.  
937 Βλ. Ogden 2001β, 72 και Ustinova 2009α, 78.  
938 Ustinova 2009α, 78. 
939 Ogden 2001β, 70 και 73, εικ. 10, 2002, εικ. 2.  
940 Burkert 2005, 34. Ustinova 2009α, 81. 
941 Βλ. Ogden 2001α, 184 και Friese 2010α, 31. 
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της Αρκαδίας, το οποίο σύμφωνα με μία άποψη εντοπίζεται στο σημείο όπου ο 

ποταμός Νέδας χάνεται μέσα στη γη, στη θέση «Στόμιο», στα σύνορα μεταξύ Ηλείας 

και Μεσσηνίας942. Ένα θεσσαλικό νεκρομαντείο, χωρίς περαιτέρω πληροφορίες για 

την ακριβή θέση του, αναφέρεται σε ένα σχόλιο στην Άλκηστη του Ευριπίδη (στ. 

1128). Ένα σχόλιο στον Αριστοφάνη τοποθετεί τη δράση των Ψυχοπομπών του 

Αισχύλου (απόσπ. F273a) σε νεκρομαντείο στην Στυμφαλία της Αρκαδίας943, ενώ 

άλλες πηγές αναφέρουν την ύπαρξη νεκρομαντείου στην Ετρουρία, το οποίο όμως 

προφανώς ταυτίζεται με το Νεκρομαντείο στη λίμνη Avernus944.  

 

7.6. Πύλες του Άδη και Πλουτώνια – υπόγεια μαντεία και ηρώα 

 

Αν και δεν είναι σαφές κατά πόσο οι θέσεις που αναφέρονται σε αυτή την ενότητα 

λειτούργησαν ποτέ ως νεκρομαντεία, εντούτοις αποτελούν εξίσου σημεία που 

θεωρείται ότι επικοινωνούσαν με τον Άδη και μοιράζονται ορισμένα τοπογραφικά 

χαρακτηριστικά με τα τέσσερα μεγάλα νεκρομαντεία του αρχαίου ελληνικού κόσμου. 

Τέτοιες θέσεις, ιδίως στην Καρία και τη Φρυγία, αλλά και την Πελοπόννησο, 

αναγνωρίζονται ως Χαρώνεια ή Πλουτώνια, δηλαδή χάσματα που οδηγούν στον 

Κάτω Κόσμο και λίμνες με αναθυμιάσεις γεωγενούς διοξειδίου του άνθρακα και 

άλλων τοξικών αερίων (π.χ. διοξείδιο του θείου) που ήταν αφιερωμένα στην κύρια 

ανδρική θεότητα του Κάτω Κόσμου945. Χαρακτηριστική είναι η περίπτωση του 

Πλουτωνίου στην Ιεράπολη της Φρυγίας, που αποτελείται από ένα σπήλαιο, το οποίο 

συνδέεται με το ναό του Απόλλωνα Καρίου. Το σπήλαιο ή το ιερό ή και οι δύο χώροι 

σχετίζονταν με τη μαντεία, όπως είναι γνωστό από επιγραφές που έχουν βρεθεί 

εκεί946. Στην Αχαράκα της Φρυγίας υπήρχε ένα Χαρώνειον σε ένα σπήλαιο, όπου 

μπορούσαν να εισέλθουν μόνον ασθενείς ή ο ιερέας, διενεργώντας για λογαριασμό 

τους. Ο θεός έστελνε όνειρα που έδιναν οδηγίες για τις θεραπείες στον ύπνο των 

προσώπων που έμπαιναν και διανυκτέρευαν εκεί947.  

                                                           
942 Quantin και Fouache 1999, 54-55 και Ogden 2001α, 184. Βλ. γενικά Ogden 2001β, 23 και 

Stoneman 2011, 70.  
943 Τρικλίνιος, σχόλιο σε Αριστοφάνη, Βάτραχοι 1266. Βλ. Ogden 2001β, 23-24.  
944 Βλ. παραπάνω, σελ. 153. 
945 Ogden 2001α, 184-185 και 2001β, 25-27. Ustinova 2009α, 68. Friese 2010α, 36. Pfanz, Yüce, 

D’Andria, D’Alessandro, Pfanz, Manetas και Papatheodorou 2014, 110-112. 
946 Ustinova 2009α, 84-86.  
947 Στράβων 14, 1, 44. Βλ. Ustinova 2009α, 86-87.  
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Το σημείο καθόδου του Ηρακλή στον Άδη έχει εντοπιστεί και σε διάφορες 

άλλες περιοχές του γνωστού κόσμου, πέραν των προαναφερθέντων νεκρομαντείων 

(όρος Λαφύστιον κοντά στην Κορώνη της Μεσσηνίας, Τροιζήνα και Πύλος)948. Μια 

ιδιαίτερη θέση είναι η Ερμιόνη στην Αργολίδα, όπου υπήρχε ένα συγκρότημα ιερών 

αφιερωμένο στη Δήμητρα και τον Κλύμενο (Άδη) και μια παρακείμενη λίμνη που 

ονομάζονταν Αχερουσία. Στο σημείο αυτό τοποθετούνταν επίσης και το επεισόδιο 

της αρπαγής της Περσεφόνης από τον Άδη. Οι κάτοικοι της πόλης υποτίθεται ότι 

είχαν άμεση πρόσβαση στον Κάτω Κόσμο, έτσι ώστε να μην χρειάζεται να 

πληρώνουν μίσθιο στο Χάροντα949.   

Υπήρχαν πολλές άλλες θέσεις που σχετίζονταν με την αρπαγή της 

Περσεφόνης. Ένα από τα σημεία αυτά ήταν στη Σικελία: ο Άδης ανήλθε με το άρμα 

του σε ένα σπήλαιο στην πεδιάδα της Έννας, άρπαξε την ανυποψίαστη θεά που 

μάζευε λουλούδια με τις φίλες της, και οι δύο κατήλθαν στον Κάτω Κόσμο από τη 

λίμνη Κυανή κοντά στις Συρακούσες950. Οι περισσότερες όμως θέσεις εντοπίζονται 

στον ελλαδικό χώρο και συγκεκριμένα στην Πελοπόννησο (Λέρνα, Φενεός, Σικυών), 

στην περιοχή της Ελευσίνας, στον Κολωνό της Αττικής και στην Κρήτη951. 

Ήταν συνηθισμένο στα ιερά του Απόλλωνα όπου τελούνταν μαντεία, να 

υπάρχει ένας φυσικός ή τεχνητός χώρος, ένα σπήλαιο, χάσμα ή άδυτο, όπου ο μάντης 

εισέρχονταν για να έρθει σε επαφή με το θεό της μαντικής. Τέτοιοι χώροι 

αναφέρονται στο ιερό του Απόλλωνα στο Πτώον της Βοιωτίας, στην Ιερακώμη κοντά 

στη Μαγνησία του Μαιάνδρου, στο ιερό του Απόλλωνος Υλάτα στη Νέα Πάφο της 

Κύπρου, στο όρος Κύνθος της Δήλου, στο ιερό του Απόλλωνος στην Κλάρο, με τη 

θολωτή υπόγεια κρύπτη του [Εικ. 201], ενώ άλυτο παραμένει το ζήτημα του αδύτου – 

χάσματος στο μαντείο τω Δελφών, που είναι γνωστό κυρίως από φιλολογικές 

μαρτυρίες952. Άλλα αξιομνημόνευτα μαντεία σε σπήλαια βρίσκονται στην Αχαΐα. Το 

ιερό του Ηρακλή στα Βούρα953, σχετικά πρόσφατα διερευνήθηκε αρχαιολογικά: 

περιελάμβανε μία στοά και το παρακείμενο σπήλαιο. Η προφητεία γίνονταν με το 

ρίξιμο των ζαριών και για κάθε αριθμό δίδονταν μια γραπτή απάντηση. Σε απόσταση 

περίπου 5χλμ., στην Αιγίρα, βρίσκονταν ένα μαντείο αφιερωμένο στη Γαία. Στο 

                                                           
948 Ogden 2001α, 185, σημ. 47 και 2001β, 25, σημ. 21. 
949 Παυσανίας 2, 35, 4-10. Στράβων VIII, 6, 13. Απολλόδωρος, Βιβλιοθήκη 1, 5, 1. Βλ. Ogden 2001α, 

185, σημ. 47 και 2001β, 25 και σημ. 21.  
950 Διόδωρος Σικελιώτης 5, 1-4. Οβίδιος, Metamorphoses 5, 285-429. Βλ. Ogden 2001β, 25, σημ. 21.  
951 Βλ. Ogden 2001α, 185, σημ. 47 και 2001β, 25, σημ. 21.  
952 Βλ. γενικά Ustinova 2009α, 109-153.  
953 Παυσανίας 7, 25, 9. Βλ. Ustinova 2009α, 81-82.  
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σπήλαιο εισέρχονταν μόνο η ιέρεια της θεάς, για να αναζητήσει τη μαντική 

έμπνευση. Η ιέρεια έπρεπε να είναι αγνή, ενώ έπινε αίμα ταύρου, είτε ως δοκιμασία 

είτε ως μέσο έμπνευσης. Το σπήλαιο συνδέονταν με ιερό, όπου στεγάζονταν ένα πολύ 

παλαιό ξόανο της θεάς954. Ένα σπήλαιο αφιερωμένο στην Γαία, και αργότερα στη 

Θέμιδα, όπου τελούνταν μαντεία, αναφέρεται και στην Ολυμπία, αν και δεν έχει 

εντοπιστεί στις ανασκαφές955.  

 Άδυτα στα οποία γίνονταν κατάβαση των πιστών αναφέρονται και σε ιερά 

αφιερωμένα σε ήρωες, με γνωστότερο εκείνο του Τροφώνιου στη Λιβαδειά956, το 

οποίο έχει κατά καιρούς εσφαλμένα θεωρηθεί ως νεκρομαντείο957. Παρόλο που η 

λειτουργία του μαντείου περιελάμβανε πολλά από τα στοιχεία που επισημαίνονται 

και σε ένα νεκρομαντείο (πολυήμερη προετοιμασία με ειδική δίαιτα, παραμονή σε 

ένα σκοτεινό σπήλαιο, συνοδεία από δύο ιερείς-ψυχοπομπούς, κατάβαση σε άδυτο), η 

συνομιλία γίνονταν πάντα με το ίδιο πρόσωπο, τον ήρωα-θεό Τροφώνιο, και όχι με 

τον νεκρό της επιλογής του πιστού. Στη συγκεκριμένη περίπτωση, θα πρέπει να 

επισημανθεί πάντως ότι ο Λουκιανός (Μένιππος ή Νεκυομαντεία 22) [Παρ. Πηγών 9] 

αναφέρει ότι το ιερό περιείχε ένα χάσμα που επικοινωνούσε με τον Κάτω Κόσμο. 

Από το ίδιο σημείο επέστρεψε ο Μένιππος μετά την κατάβασή του.  

 Ξεχωριστή περίπτωση αποτελεί το μαντείο του Ορφέα στην Άντισσα της 

Λέσβου, στο σημείο όπου λέγεται ότι ξεβράστηκε η κομμένη κεφαλή του ποιητή, 

όταν τον διαμέλισαν οι γυναίκες της Θράκης. Στο Βίο του Απολλωνίου Τυανέως του 

Φιλόστρατου (4, 14) αναφέρεται ότι η κεφαλή ήταν τοποθετημένη σε ένα ρήγμα της 

γης και το μαντείο που είχε ιδρυθεί εκεί είχε ξεπεράσει σε φήμη τα άλλα μαντεία της 

περιοχής, γι’ αυτό και ο Απόλλωνας έκανε την κεφαλή να σιωπήσει958. Υπάρχουν 

μαρτυρίες για τη χρήση κρανίου στη νεκρομαντεία κατά τη ρωμαϊκή περίοδο, αλλά η 

πρακτική ανάγεται πολύ παλαιότερα στην Ανατολή959. Σύμφωνα με μία άποψη, η 

κεφαλή του Ορφέα συνδέθηκε με τη μαντεία μόνο κατά τη ρωμαϊκή περίοδο, ενώ 

                                                           
954 Παυσανίας 7, 25, 13. Πλίνιος, Historia Naturalis 28, 41, 147. Βλ. Ustinova 2009α, 88.  
955 Παυσανίας 5, 14, 10. Βλ. Ustinova 2009α, 89.  
956 Για το ιερό του Τροφώνιου, βλ. γενικά Ogden 2001α, 184-185 και 2001β, 24-25, Bonnechere 2003α 

και 2003β, Johnston 2008, 95-97, Ustinova 2009α, 90-96, Friese 2010α, 35-37, 2010β, 5-10 και 2013, 

230-231, Stoneman 2011, 73-76.  
957 Π.χ. Cumont 1949, 86 και Johnston 1999, 29. Βλ. Ogden 2001α, 185, σημ. 46 και 2001β, 25, σημ. 

20. 
958 Βλ. Ogden 2001β, 208-209. Stoneman 2011, 70.  
959 Βλ. παραπάνω, σελ. 20, σημ. 52 και 21.  
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στις παλαιότερα πιστεύονταν ότι απήγγειλε τους εμπνευσμένους στίχους του 

ποιητή960. 

 

7.7. Γενικές παρατηρήσεις και συμπεράσματα 

 

Τα νεκρομαντεία βρίσκονται κατά κανόνα σε σπήλαια ή σε τεχνητά διαμορφωμένους 

υπόγειους χώρους. Η επιλογή δεν είναι τυχαία: τα σπήλαια θεωρούνται γενικά χώροι 

που σχετίζονται με την αναζήτηση της αλήθειας και την επαφή με τους θεούς. Για το 

λόγο αυτό συνδέονται ιδιαίτερα με τα μαντεία, τους ασκητικούς φιλοσόφους και τις 

σαμανικού τύπου εμπειρίες εμπνευσμένων ανδρών όπως ο Πυθαγόρας και ο μαθητής 

του Ζάλμοξις961. Η ανάλυση των αρχαιολογικών δεδομένων και των φιλολογικών 

μαρτυριών δεν επιβεβαιώνει την παλαιότερη πεποίθηση ότι τα νεκρομαντεία ήταν 

χώροι εγκοίμησης, όπου ο πιστός προσέρχονταν με την ελπίδα ότι θα δει στα όνειρά 

του τους νεκρούς962. Καθοριστικό στοιχείο είναι η έλλειψη ενός ειδικά 

διαμορφωμένου χώρου, του εγκοιμητήριου, το οποίο απαντά κανείς σε όλα τα 

θεραπευτικά μαντεία όπου η θεραπεία δίνονταν από τη θεότητα ή τον ήρωα μέσω 

ονείρων963. Ούτε οι πηγές, αλλά ούτε και τα αρχαιολογικά δεδομένα αφήνουν να 

εννοηθεί ότι υπήρχε τέτοιος χώρος στα νεκρομαντεία που έχουν ανασκαφεί.  

 Αντίθετα, οι περισσότεροι σύγχρονοι μελετητές υποστηρίζουν ότι η 

νεκρομαντική πρακτική είχε ιδιαίτερα χαρακτηριστικά, που τη διαφοροποιούσαν από 

άλλες μορφές μαντείας. Συγκεκριμένα, ο πιστός έπρεπε να αποκομίσει την εντύπωση 

ότι συνομιλούσε με το φάσμα του νεκρού της δικής του επιλογής, χωρίς την ύπαρξη 

ενδιαμέσων που θα δέχονταν οι ίδιοι τους χρησμούς ή θα ερμήνευαν κάποια 

φαινομενικά ακατάληπτη στιχομυθία με έναν εκστατικό προφήτη. Επομένως, η 

διαδικασία βασίζονταν κατά κύριο λόγο στην αυθυποβολή, την οποία το ιερατείο των 

νεκρομαντείων ενίσχυε με ένα συνδυασμό παρατεταμένης παραμονής σε απομόνωση 

και σε συνθήκες απουσίας εξωτερικών ερεθισμάτων, ενδεχομένως και με ειδική 

δίαιτα. Η επιλογή ενός σκοτεινού απομονωμένου χώρου συνδέεται άμεσα με την 

πρόκληση ανάλογων εμπειριών. Στη σύγχρονη έρευνα, η κατάβαση και ο 

περιορισμός σε απομόνωση μέσα σε ένα σκοτεινό σπήλαιο έχει συνδεθεί με 

                                                           
960 Bremmer 2015, 139. Η ομιλούσα κεφαλή εμφανίζεται σε αττικά αγγεία του 5ου αιώνα π.Χ.: Ogden 

2001β, 208-209, εικ. 15.  
961 Ustinova 2009α, 1-12 και 175-217, 2010β, 266.   
962 Cumont 1949, 94. Dodds 1973, 207, σημ. 3. Ogden 2001α, 178-180 και 2001β, 75-92.  
963 Για την εγκοίμηση και τα ιερά όπου τελούνταν, βλ. γενικά von Ehrenheim 2009 και Reinberg 2017.   
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καταστάσεις αλλοίωσης της συνείδησης μέσω της μερικής απώλειας των αισθήσεων 

(ακοής, όρασης, γεύσης, προσανατολισμού, θερμότητας), η οποία προξενεί 

παραισθήσεις, άγχος και μια γενικότερη νευροψυχολογική διαταραχή964.   

Ένα κοινό σημείο που συνδέει τα τρία σημαντικά Νεκρομαντεία που 

εξετάστηκαν εδώ με το Νεκρομαντείο του Αχέροντα είναι η χωροθέτησή τους σε 

κάποια απομακρυσμένη θέση, με γενικά περιορισμένη πρόσβαση, καθώς και το 

γεγονός ότι δεν βρίσκονταν υπό την εξουσία ενός μεγάλου πολιτικού κέντρου. Είναι 

μάλιστα αμφίβολο αν βρίσκονταν υπό τον άμεσο έλεγχο κάποιας πόλης, με εξαίρεση 

το ιερό στο Ταίναρο και πιθανόν το Νεκρομαντείο στον Αχέροντα965. Επιπλέον, ο 

προσανατολισμός του νεκρομαντείου προς τη Δύση, όπως στην περίπτωση των 

Νεκρομαντείων στον Αχέροντα και στη λίμνη Avernus ή σε κάποιο σημείο που 

μπορεί να θεωρηθεί ως το άκρο του κόσμου, όπως για παράδειγμα το Ταίναρο, 

εξυπηρετούσε την αντίληψη ότι οι άγνωστες χώρες που έστεκαν πέρα από τις 

γνωστές θάλασσες οδηγούσαν στο τέλος αυτού του κόσμου και εν συνεχεία στον 

Κάτω Κόσμο966. Η σύνδεση ενός ανάλογου τόπου με τους μύθους των καταβάσεων 

στον Κάτω Κόσμο δεν είναι αναγκαία συνθήκη για τη δημιουργία ενός 

νεκρομαντείου: όπως προαναφέρθηκε, οι πύλες στον άλλο κόσμο είναι πολύ 

περισσότερες από τα σημεία όπου τελούνταν η νεκρομαντική πρακτική. Ήταν όμως 

ορθολογικά απαραίτητο για τη χωροθέτηση ενός νεκρομαντείου να έχει 

προκαταβολικά συνδεθεί με ένα τέτοιο σημείο, επειδή η νεκρομαντική πρακτική 

απαιτούσε την ανάκληση του φάσματος του νεκρού με προσφορές και επωδές και την 

ανάγκη ύπαρξης μιας διόδου μέσω της οποίας θα μπορούσε με ασφάλεια να σταλεί 

πίσω στον Κάτω Κόσμο, χωρίς οι θνητοί να διατρέχουν κίνδυνο από μια ενδεχόμενη 

παρατεταμένη παρουσία του ανάμεσα τους.  

Αρχαιολογικές και τοπογραφικές έρευνες έχουν ταυτίσει με βεβαιότητα τα 

Νεκρομαντεία στο Ταίναρον και την Ηράκλεια του Πόντου, ενώ για το Νεκρομαντείο 

στη λίμνη Avernus δεν υπάρχουν ευρήματα τα οποία να μπορούν με αξιόπιστο τρόπο 

να συνδεθούν με τη λειτουργία του. Μάλιστα, έχει αμφισβητηθεί ακόμη και η ίδια η  

ύπαρξη του. Πάντως σε καμία από τις προαναφερθείσες περιπτώσεις δεν υπάρχουν 

επιγραφές, αγάλματα ή άλλα κινητά ευρήματα που να βοηθούν στην κατανόηση της 

λειτουργίας των χώρων, κάτι που, όπως προαναφέρθηκε, ισχύει σε γενικές γραμμές 

                                                           
964 Ustinova 2009α, 257-262, 2009β, 279-280. Friese 2010α, 34 και 2013, 231-233.  
965 Ogden 2001β, 22. Για το ιερό του Αχέροντα, βλ. παραπάνω, σελ. 68-69. 
966 Βλ. γενικά Ogden 2014.  
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και για το Νεκρομαντείο του Αχέροντα967. Η μορφή τους δεν υπακούει μια 

συγκεκριμένη τυπολογία, αν και γενικά προσαρμόζεται στην τυπολογία των χώρων 

που θεωρούνται χάσματα που επιτρέπουν την επικοινωνία με τον Κάτω Κόσμο. Θα 

ήταν λοιπόν ανώφελο να αναζητήσει κανείς ομοιότητες μεταξύ των κτιρίων αυτών 

στη βάση του αρχιτεκτονικού τους σχεδίου ή του τρόπου δόμησης, ιδίως μάλιστα από 

τη στιγμή που συνδυάζουν σε διαφορετικό βαθμό τεχνητές κατασκευές και φυσικά 

στοιχεία (σπήλαια, ποταμοί, λίμνες κλπ.). Και η ίδια η ιστορία των μαντείων διαφέρει 

αρκετά: ενώ τα Νεκρομαντεία στον Αχέροντα και στη λίμνη Avernus παύουν να 

λειτουργούν σε κάποια δεδομένη ιστορική στιγμή, τα Νεκρομαντεία στο Ταίναρο και 

στην Ηράκλεια του Πόντου φαίνεται να συνεχίζουν τη λειτουργία τους ακόμη και στη 

ρωμαϊκή περίοδο, και ενδεχομένως ως τα τέλη του αρχαίου κόσμου.  

Οι γνώσεις μας για την τελετουργία στα συγκεκριμένα Νεκρομαντεία 

περιορίζονται σε ένα πολύ μικρό αριθμό διάσημων περιπτώσεων, που όμως είναι 

αμφίβολης ιστορικότητας, και σε κάποιες πολύ γενικές παρατηρήσεις ύστερων 

συγγραφέων που περισσότερο παραφράζουν το κείμενο της ομηρικής Νέκυιας, παρά 

παρέχουν αξιόπιστη πληροφορία για το μαντείο στο οποίο αναφέρονται. Το μοναδικό 

στοιχείο που προκύπτει άμεσα από τις πληροφορίες που αναφέρουν οι διάφοροι 

αρχαίοι συγγραφείς είναι ότι οι πιστοί θυσίαζαν πριν πάρουν χρησμό, κάτι που όμως 

συναντά κανείς στο σύνολο σχεδόν των ελληνικών μαντείων. Οι επωδές και οι χοές 

που επίσης αναφέρονται κατά καιρούς, αποτελούν βασικό στοιχείο της λατρείας των 

νεκρών και απαντούν και σε λογοτεχνικά κείμενα, όπως η ομηρική Νέκυια και οι 

Πέρσες του Αισχύλου [Παρ. Πηγών 12, 1]. 

Οι τρεις επισκέψεις στα Νεκρομαντεία που είναι γνωστές, των απεσταλμένων 

του Περιάνδρου στον Αχέροντα968, του αντιβασιλιά της Σπάρτης Παυσανία στην 

Ηράκλεια του Πόντου (ή τη Φιγάλεια) και του δολοφόνου του Αρχίλοχου στο 

Ταίναρον, αποδεικνύουν ότι η νεκρομαντεία αφορά καταρχήν νεκρούς που 

συνδέονται άμεσα με τον επισκέπτη, έχουν αποβιώσει σχετικά πρόσφατα και 

παρέχουν πληροφορίες που αφορούν τόσο το πρόσφατο παρελθόν, όσο και το 

μέλλον. Η νεκρομαντική τελετουργία συνοδεύεται από μια κατά κάποιο τρόπο 

διόρθωση της αδικίας που έγινε στον νεκρό ή από τον εξευμενισμό της οργής του για 

τον άδικο θάνατό του που οφείλονταν στον ίδιο τον επισκέπτη του νεκρομαντείου. 

Πάντως, ενώ στις περιπτώσεις του Παυσανία και του Καλώνδα, η επίσκεψη έχει κατά 

                                                           
967 Βλ. παραπάνω, σελ. 120. 
968 Βλ. παραπάνω, σελ. 126. 
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κύριο λόγο να κάνει με τον εξευμενισμό καθαυτό, και λιγότερο με την απόσπαση 

κάποιας πληροφορίας, στην περίπτωση του Περιάνδρου δεν γίνεται λόγος για απειλή 

από μέρους του φάσματος, ενώ ο εξευμενισμός του προκύπτει από την αναγκαιότητα 

να συνεργαστεί με τον τύραννο. Και οι τρεις περιπτώσεις αφορούν ιστορικά πρόσωπα 

σε εξαιρετικές και αξιομνημόνευτες περιστάσεις, επομένως θα ήταν λάθος να 

θεωρούνται ως ο κανόνας στη νεκρομαντική πρακτική969.   

Πράγματι, σε μία ακόμη γνωστή περίπτωση που αναφέρει ο συγγραφέας της 

πρώιμης ελληνιστικής περιόδου Κράντωρ (300 π.Χ. περίπου), o Ευθύνοος από την 

πόλη Τέρινα της Νότιας Ιταλίας επισκέφτηκε κάποιο ψυχομαντείο, αφού προσέφερε 

θυσία, προκειμένου να μάθει τις περιστάσεις του θανάτου του γιου του, που 

υποψιάζονταν ότι είχε δηλητηριαστεί. Συνομιλώντας με το φάντασμα του δικού του 

πατέρα, του Ελύσιου, αλλά και του γιου του, έμαθε ότι ήταν η μοίρα που θέλησε το 

θάνατο του γιου του, γιατί δεν θα ήταν καλό να έχει ζήσει, ούτε για τον ίδιο, αλλά 

ούτε και για τους γονείς του [Παρ. Πηγών 5-6]970.  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

                                                           
969 Bremmer 2015, 128.  
970 Κράντωρ, Παραμυθητικός απ. 5a, b, σε Κικέρωνα, Tusculanae Disputationes 1, 115 [Παρ. Πηγών 

6] και Πλούταρχος, Ηθικά 109b-d [Παρ. Πηγών 5]. Βλ. Halliday 1913, 239, Ogden 2001α, 178-180 

και 2001β, 75-76, Veilleux 2012, 24, Bremmer 2015, 129, σημ. 34.  
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Κεφάλαιο 8 

 Εναλλακτικές ερμηνείες του χώρου του Νεκρομαντείου 

 

8.1. Εισαγωγή  

 

Στα προηγούμενα κεφάλαια αναδείχθηκε το ζήτημα των δύο διαφορετικών ερμηνειών 

του χώρου που έχουν προταθεί στην έρευνα. Η διεξοδική διερεύνηση όλης σχεδόν 

της διαθέσιμης βιβλιογραφίας έδειξε ότι οι περισσότεροι μελετητές βασίστηκαν για 

τη μελέτη του Νεκρομαντείου στις ξενόγλωσσες, πιο περιεκτικές δημοσιεύσεις του 

Δάκαρη971 και στις σύντομες αναφορές στα χρονικά των ανασκαφών που 

δημοσιεύθηκαν στις επετηρίδες των ξένων αρχαιολογικών σχολών972, χωρίς να 

προχωρήσουν σε πλήρη ανάλυση των ανασκαφικών εκθέσεων973. Αυτό έχει ως 

αποτέλεσμα η όποια εναλλακτική ερμηνεία και κριτική της πρότασης του ανασκαφέα 

να μην λαμβάνει υπόψη της όλες τις λεπτομέρειες της ανασκαφής, ούτε το σύνολο 

των ευρημάτων.  

 

8.2. Η ερμηνεία του συγκροτήματος του Μεσοποτάμου ως αριστοκρατικής οχυρής 

κατοικίας: Η υπόθεση του D. Baatz και η επίδραση της στην έρευνα 

 

Πέραν της παραδοσιακής υπόθεσης του ανασκαφέα Σ. Δάκαρη ότι το συγκρότημα 

στο Μεσοπόταμο είναι το Νεκρομαντείο του Αχέροντα, η μοναδική σχετικά 

τεκμηριωμένη εναλλακτική ερμηνεία προτάθηκε από τον Dietwulf Baatz, έναν ειδικό 

της αρχαιολογίας των όπλων974. Ο Baatz ταύτισε το χώρο με οχυρή αριστοκρατική 

κατοικία (“Ein befestigter Adelssitz”), του τύπου του «πυργόσπιτου» («Turmgehoft). 

Απέρριψε την ταύτιση με ιερό, λόγω της έλλειψης μιας σειράς χαρακτηριστικών 

στοιχείων που κατά τη γνώμη του θα έπρεπε να υπάρχουν στο χώρο, προκειμένου να 

τεκμηριώσουν τη λατρευτική του χρήση. Συγκεκριμένα, σημειώνει την απουσία 

βωμών, επιγραφών, αφιερωμάτων, ενός λατρευτικού αγάλματος, αλλά και άλλων 

                                                           
971 Dakaris 1958, 1963, 1973 και τις μεταφράσεις των Δάκαρης 1970 και 1993.  
972 Daux 1959, 665-69, 1961, 729-733 και 1962, 767-772. Vanderpool 1959, 282 και 1961, 302. 

Webster 1966, 9, όπως αναφέρονται από τον Ogden 2001β, 21, σημ. 10.  
973 Οι μόνοι μελετητές που παραθέτουν στη βιβλιογραφία του όλες τις ανασκαφικές εκθέσεις είναι οι 

Quantin και Fouache 1999, 41, σημ. 16 και ο Ogden 2001β. Κατά τα άλλα όμως, δεν παραπέμπουν 

εκεί, παρά στον οδηγό του 1993 και στις γενικές μελέτες που αναφέρονται στη σημ. 970. Συστηματική 

παρουσίαση αντεπιχειρημάτων ενάντια στην ταύτιση του Δάκαρη εμφανίζουν μόνο οι Quantin και 

Fouache 1999), Baatz 1999 και Ustinova 2009α, 73-76. 
974 Baatz 1999. Βλ. επίσης Baatz 1979 και 1982.  
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αντικειμένων με απεικονίσεις θεών, πλην των δύο προτομών Περσεφόνης975. Η 

συγκεκριμένη επιχειρηματολογία δικαίως κατακρίθηκε ως αδύναμη από τον Daniel 

Ogden, ο οποίος παρατήρησε ότι σε κανένα άλλο νεκρομαντείο δεν βρέθηκαν τέτοιου 

τύπου ευρήματα976. Θα πρέπει επίσης να επισημανθεί ότι ο χώρος δεν λειτουργούσε 

ως ναός του Άδη και της Περσεφόνης. Αντίθετα, με βάση τις πηγές (Ηρόδοτος, 

Παυσανίας) [Παρ. Πηγών 13, 21], η μόνη διαπιστωμένη λειτουργία του ήταν ως 

νεκρομαντείο977.   

Πέραν της αρνητικής επιχειρηματολογίας, η ερμηνεία του Baatz βασίστηκε 

κατά κύριο λόγο στη φύση των ευρημάτων της κεντρικής αίθουσας και των πλαγίων 

κλιτών, στην αρχιτεκτονική μορφή του χώρου και στην παρουσία των καταπελτών. Η 

παρουσία των πίθων και των άλλων αποθηκευτικών αγγείων, των μυλόλιθων, των 

αγροτικών εργαλείων και των αποθηκευμένων τροφών θεωρήθηκε ασύμβατη με τον 

υποτιθέμενο ιερό χαρακτήρα του Νεκρομαντείου. Η εύρεση των δύο προτομών της 

Περσεφόνης ερμηνεύθηκε ως απόρροια της γειτνίασης του συγκροτήματος με το 

πραγματικό Νεκρομαντείο, που θα πρέπει να βρίσκονταν στους πρόποδες του λόφου 

ή ακόμη σε κάποιο σπήλαιο στις κλιτύες του978.   

Η αρχιτεκτονική εξέλιξη του κτιρίου αποτέλεσε, κατά τον Baatz, ένα βασικό 

στοιχείο για την ταύτιση του χώρου [Εικ. 44]. Συγκεκριμένα, υπέθεσε ότι η κεντρική 

αίθουσα με τα πλάγια κλίτη ήταν ο αρχικός πυρήνας, που περιλάμβανε έναν πύργο με 

πολύ ισχυρά λίθινα τοιχώματα στο ισόγειο, και δύο ορόφους με ωμές πλίνθους και 

οπτοπλίνθους. Οι περαιτέρω προσθήκες αφορούσαν την κατασκευή του 

«λαβύρινθου», που στην πραγματικότητα ήταν μια διαμόρφωση ενός πολύπλοκου 

συστήματος εισόδου, με προφανή αμυντικά πλεονεκτήματα, και σε μεταγενέστερο 

στάδιο, την προσθήκη των δύο πτερύγων σε σχήμα V, δηλαδή του βορείου και του 

ανατολικού διαδρόμου, που παρείχαν στο κτίριο περαιτέρω αποθηκευτικές 

δυνατότητες979. Το δυτικό τμήμα με την αυλή και τα δωμάτια προστέθηκαν πολύ 

αργότερα, επομένως η μελέτη τους δεν ήταν αναγκαία για την ταύτιση της αρχικής 

λειτουργίας του χώρου980. Όσο για την υπόγεια αίθουσα, που έχει ακριβώς το ίδιο 

                                                           
975 Baatz 1999, 153. Βλ. επίσης Ustinova 2009α, 75.  
976 Ogden 2001β, 21, σημ. 9.  
977 Την απουσία ναού τονίζει ο Spawforth 2006, 220.  
978 Baatz 1999, 153.  
979 Βλ. παραπάνω, σελ. 60-61 και 70.  
980 Πάντως, θα πρέπει να επισημανθεί ότι η προσθήκη της δυτικής πτέρυγας αδυνάτιζε υπερβολικά τις 

αμυντικές δυνατότητες του χώρου. Ειδικά η πύλη ήταν ουσιαστικά ανοχύρωτη και αφύλακτη. Βλ. 

Lauter 2016, 207-208.  
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μέγεθος με το κεντρικό κλίτος, ο Baatz θεώρησε πιθανότερη την εκδοχή να ήταν 

κελάρι, παρά δεξαμενή, αλλά πάντως σημείωσε ότι η χρήση της παραμένει 

άγνωστη981.  

Σύμφωνα με το Γερμανό μελετητή, αντίστοιχα κτίσματα με το Νεκρομαντείο 

συναντάμε στα νησιά του Αιγαίου, όπου η αρχιτεκτονική μορφή του «πυργόσπιτου» 

είναι πολύ διαδεδομένη, και μάλιστα έχουν την είσοδο στο νότο982. Οι κατοικίες 

αυτές είναι δημοφιλείς κατά κύριο λόγο στις Κυκλάδες, και γενικά θεωρείται ότι 

προστάτευαν από τις ξαφνικές επιδρομές πειρατών, καθώς σε περιόδους ανάγκης θα 

μπορούσαν να φιλοξενήσουν μεγάλο αριθμό ατόμων983. Λόγω του μεγέθους του, που 

το κατατάσσει ως το μεγαλύτερο γνωστό ανάλογο παράδειγμα, το συγκρότημα του 

Μεσοποτάμου θεωρήθηκε ως μια πολύ μεγάλη οχυρή κατοικία, το κέντρο ενός 

κρατιδίου, που ελέγχονταν από κάποιο Θεσπρωτό αριστοκράτη984. Ένα αντίστοιχο 

κτίσμα στην περιοχή της Περγάμου που ανήκε στον Πέρση ευγενή Ασιδάτη 

περιγράφει ο Ξενοφών (Ανάβασις 7,8, 12-14)985.  

 Η εύρεση των χοινικίδων έξι καταπελτών και μίας χειροβαλλίστρας 

αποτέλεσαν για τον Baatz μία ακόμη απόδειξη ότι ο χώρος δεν είχε ιερό χαρακτήρα 

[Εικ. 148-152]986. Επειδή αποτέλεσαν ευρήματα ασύμβατα με τα εργαλεία και τα 

υπόλοιπα στοιχεία που δίνουν έμφαση στην αγροτική παραγωγή, ο Baatz κατέληξε 

στο συμπέρασμα ότι, παρά την οχυρή του θέση σε σημείο που επέτρεπε τον έλεγχο 

της διάβασης από τον κόλπο της Αμμουδιάς προς τα βόρεια, το συγκρότημα δεν είχε 

αρχικά στρατιωτικό χαρακτήρα987. Οι καταπέλτες μεταφέρθηκαν στον όροφο του 

κτιρίου την περίοδο της ρωμαϊκής εισβολής του 168/167 π.Χ. και δεν αποτελούσαν 

τμήμα του αρχικού εξοπλισμού του κτιρίου988.   

Η υπόθεση του Dietwulf Baatz γνώρισε πολύ μεγάλη αποδοχή, τουλάχιστον 

σε μια πρώτη φάση. Πράγματι, ενώ αρχικά η υπόθεση του Δάκαρη είχε σχεδόν 

                                                           
981 Baatz 1999, 153.  
982 Η ταύτιση του κεντρικού κτιρίου με πύργο βασίστηκε στις παρατηρήσεις του Haselberger (1980, 

147-151, όπως αναφέρεται από τον Baatz 1982, 213, σημ. 11 και 1999, 155, σημ. 7) αναφορικά με τα 

πυργόσπιτα των Κυκλάδων.  
983 Βλ. Υoung 1956, 132-133, Haselberger 1978 και 1980, και Hoepfner 2005, 473-476.  
984 Baatz 1982, 213 και 1999, 154.  
985 Βλ. Baatz 1999, 154 και Bogdani 2011, 133. 
986 Βλ. αναλυτικά παραπάνω, σελ. 105-108. 
987 Βλ. επίσης Lauter 2016, 207. Ο μόνος μελετητής που θεωρεί το κτίριο «φρούριο» είναι ο von 

Ehrenheim 2009, 252. Σύμφωνα με τoν Suha (2007, 67, 82 και 95), η θέση είναι οχυρή αριστοκρατική 

οικία ή εναλλακτικά μπορεί να χρησίμευε ως «μικρό φρούριο».   
988 Baatz 1999, 154. 
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καθολική αποδοχή989, μετά τη δημοσίευση των πορισμάτων του Baatz, ιδίως του 

άρθρου του 1999, η πλειοψηφία των ερευνητών απέρριψε την ταύτιση του χώρου με 

το Νεκρομαντείο990. Σχετικά πρόσφατα όμως, η ερμηνεία του χώρου ως οχυρής 

αριστοκρατικής οικίας άρχισε να χάνει έδαφος, κυρίως μεταξύ των Ελλήνων 

μελετητών991, οι οποίοι εμμένουν στην ταύτιση με το συγκεκριμένο ιερό. Επιπλέον, 

μια ενδιαφέρουσα προσπάθεια συγκερασμού των δύο φαινομενικά αλληλο-

αποκλειόμενων ερμηνειών επιχείρησε ο Simon Hornblower, που θεώρησε την 

ταύτιση του συγκροτήματος με ιερό ως εσφαλμένη, αλλά σημείωσε ότι η εγγύτητα 

του χώρου με το πραγματικό Νεκρομαντείο φανερώνει ότι το εν λόγω κτίσμα ήταν 

κατά κάποιο τρόπο εξαρτώμενο από το πραγματικό ιερό992.  

 

8.3. Κριτική της υπόθεσης του Dietwulf Baatz 

 

Η υπόθεση της ταύτισης του χώρου με οχυρή αριστοκρατική οικία παρουσιάζει 

περισσότερα προβλήματα από όσα λύνει. Υπάρχουν τέσσερις ομάδες 

αντεπιχειρημάτων, που αφορούν αντίστοιχα στην αρχιτεκτονική μορφή και ποιότητα 

του κτιρίου, στην ερμηνεία ορισμένων ευρημάτων και κυρίως στη θέση τους μέσα 

                                                           
989 Daux 1959, 665-69, 1961, 729-733 και 1962, 767-772. Vanderpool 1959, 282 και 1961, 302. 

Janssens 1961, 387-388. Webster 1966, 9. Hammond 1967, 63-66 και 667-668. Lehmann 1969, 1. 

Martin 1973, 25. Βοκοτοπούλου 1973, 41-45. Borgeaud 1974, 19. Cabanes 1976, 509. Παπαχατζής 

1976α, 111 και 1976β, 442. Hardie 1977, 280. Clark 1979, 60. Vermeule 1979, 200-201. 

Βλαχοπούλου-Οικονόμου 1979, 295. Τζουβάρα-Σούλη 1979, 99-110 και 1983. Van Straten 1982 

(όπως αναφέρεται από τον Ogden 2001β, 20, σημ. 8). Burkert 1987, 164 και 1993β, 252-253 (αρχική 

έκδοση 1979). Snodgrass 2000, 294, σημ, 59 (αρχική έκδοση 1971).  
990 Την άποψη του Baatz ή κάποια παραλλαγή της αποδέχονται οι: Quantin και Fouache 1999, 44-46, 

Ogden 2001α, 174 και 2001β, 21, Bonnechere 2003, 246-247, Funke, Moustakis και Hochschulz  2004, 

345, Curnow 2004, 61, Burkert 2005, 36, Rihill 2007, 130-133, Suha 2007, 95, Ustinova 2009α, 74-75, 

von Ehrenheim 2009, 252, Friese 2010α, 33 και 2013, 228, Stoneman 2011, 71, Piccinini 2012, 319, 

Beaulieu 2015, 31, Domínguez 2015, 129, σημ. 103. Την ταύτιση με ιερό απορρίπτουν, τονίζοντας την 

αναλογία με οχυρές θέσεις στην περιοχή της Ηπείρου, οι: Holtzmann 1989, 221 και Ceka 1993, 132, 

σημ. 41. Σκεπτικοί, κλίνοντας πάντως στο να απορρίψουν την ταύτιση με το Νεκρομαντείο είναι οι: 

Wiseman 1998, 18 και Φάκλαρη 2009, 121. Απλή παράθεση των δύο ερμηνειών χωρίς επιλογή 

ανάμεσά τους: Veilleux 2012, 25, σημ. 34, Αγγέλη 2015γ, 32, Kωνσταντάκη 2015β, 74-75, Magli 

2015, 103-105 και Alden 2015, 44, σημ. 124. Την ταύτιση με το Νεκρομαντείο απορρίπτει και ο 

Rosenberger 2001, 129, για λόγους όμως που έχουν να κάνουν με την τοπογραφία της περιοχής, και 

συγκεκριμένα με την άρνησή του να δεχθεί ότι το τοπίο που περιγράφει ο Όμηρος αντιστοιχεί σε 

κάποιο πραγματικό τοπίο.  
991 Lauter 2016, 206-207 (αρχική έκδοση 1986). Müller 1987, 909-913. Ecksmitt 1998. Mitta 2003, 

137-138, σημ. 15. Moustakis 2006, 158-163. Συρόπουλος 2012, 88. Harrari 2013, 302. Τζουβάρα-

Σούλη 2013, 6. Άλλοι μελετητές που αποδέχονται την πρόταση του Δάκαρη δεν κάνουν καθόλου λόγο 

για την ερμηνεία του Baatz: Dalègre 1983, Garland 1985, 3, Γραβάνη 1988-1989, 106, Schachter 1992, 

5, Mlynarczyk 1990, 229, Potter 1994, 236, σημ. 21, Σαμσάρης 1994, 106, Sourvinou-Inwood 1995, 

75-76, Arnott 1996, 244, Hall 1996, 152, Soueref 1996, 454, Donatieu και Vilatte 1996, 86, Bremmer 

2002, 74, Olalla 2002, 38-39, Spawforth 2006, 220, Retallack 2008, 653, Ζήδρου 2008, Lazari και 

Kanta-Kitsou 2010, 46.   
992 Hornblower 2013, 264. 
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στο συγκρότημα, στην ενδεχόμενη παρουσία καταπελτών στον όροφο της κεντρικής 

αίθουσας και τέλος στη μορφή, τη θέση και τη χρήση της υπόγειας αίθουσας.  

 

8.3.1. Αρχιτεκτονική μορφή  

 

Όπως προαναφέρθηκε, ο Baatz θεωρούσε ότι ο αρχικός πυρήνας του συγκροτήματος 

ήταν ο κεντρικός τετράγωνος πύργος (κεντρική αίθουσα και πλάγια κλίτη) [Εικ. 44]. 

Σύμφωνα με αυτή την υπόθεση, ο όροφος του πύργου ήταν η κατοικία του 

Θεσπρωτού αριστοκράτη, ενώ τα δωμάτια των πλαγίων κλιτών ήταν αποθηκευτικοί 

χώροι. Είναι αξιοπερίεργο ότι δεν εξετάζεται καθόλου το πρόβλημα ότι το ισόγειο 

δεν έχει κανένα άνοιγμα, πέραν του θυραίου. Κάτι τέτοιο όμως θα σήμαινε ότι όλες οι 

καθημερινές δραστηριότητες στο τεράστιο ισόγειο της μεγάλης αριστοκρατικής 

οικίας, και μάλιστα η παρασκευή τροφών, θα τελούνταν στο σκοτάδι, σε πρωτοφανή 

έλλειψη εξαερισμού. Ακόμη και αν δεχθούμε ότι εξασφαλίζονταν επαρκής τεχνητός 

φωτισμός με πυρσούς και λύχνους, δεν φαίνεται λογικό να είχε προκριθεί η 

συγκεκριμένη λύση, που ήταν εξαιρετικά ακριβή, καθώς απαιτούσε αδιάκοπη 

κατανάλωση ξυλείας και λαδιού. Ας σημειωθεί επίσης ότι δεν αναφέρονται καθόλου 

ευρήματα λύχνων από την κεντρική αίθουσα, παρά μόνο από το πλευρικό δωμάτιο 

Λ1. 

Εντύπωση προκαλεί το γεγονός ότι δεν έχουν εντοπιστεί καθόλου 

εργαστηριακοί χώροι. Πράγματι, πέραν της παρουσίας των μυλόλιθων για την άλεση 

των σιτηρών, δεν βρέθηκε κανένα ίχνος άλλης παραγωγικής δραστηριότητας στον 

ίδιο το χώρο του Νεκρομαντείου (ελαιοπιεστήρια, πατητήρια), ούτε κάποιος χώρος 

που θα μπορούσε να χρησιμεύει για το στάβλισμα ζώων. Η παρουσία των αγνύθων 

μπροστά σε πίθο στo μικρών διαστάσεων δωμάτιο Ι δεν φανερώνει την ύπαρξη 

αργαλειού. Η εναλλακτική πιθανότητα αυτός να ήταν τοποθετημένος στον όροφο 

αντίκειται στα στρωματογραφικά ευρήματα, καθώς οι αγνύθες βρέθηκαν στο δάπεδο. 

Εξίσου δύσκολο είναι να υποθέσει κανείς την ύπαρξη αργαλειού στην ημιυπόγεια 

αίθουσα π, όπου επίσης θα υπήρχε μεγάλη στενότητα χώρου, λόγω των πολυάριθμων 

άλλων αντικειμένων που βρέθηκαν εκεί [Εικ. 17-18]993. 

Η ίδια η λειτουργία της κεντρικής αίθουσας δεν έχει εξεταστεί παρά μόνον 

από τους Quantin και Fouache, που θεωρούν ότι λειτουργούσε ως αποθηκευτικός 

                                                           
993 Βλ. παραπάνω, σελ. 100.  
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χώρος994. Καθώς δεν αναφέρονται από τον ανασκαφέα ίχνη πλευρικών τοίχων, είναι 

φανερό ότι αποτελούσε έναν ενιαίο χώρο, που επικοινωνούσε με τα δωμάτια των 

κλιτών, που λειτουργούσαν ως αποθηκευτικοί χώροι. Όμως, απουσιάζουν ορισμένα 

δομικά χαρακτηριστικά που επιτρέπουν την ταύτιση του ισογείου με το ισόγειο 

κατοικημένου χώρου. Για παράδειγμα, απουσιάζει η παραμικρή ένδειξη ύπαρξης 

εστίας στην κεντρική αίθουσα. Έχει παρατηρηθεί ότι ο βασικός τύπος οικίας και 

αγροικίας στην Ήπειρο της κλασικής και ελληνιστικής περιόδου είναι τα δωμάτια να 

οργανώνονται γύρω από μια κεντρική αίθουσα με εστία, τον οίκο995. Θα περίμενε 

κανείς ότι μια περίοπτη οικία θα ανταποκρίνονταν σε κάποιο βαθμό στο κύριο αυτό 

χαρακτηριστικό της οικιστικής αρχιτεκτονικής της περιοχής. Το μοναδικό στοιχείο 

που σχετίζεται με τη θέρμανση στο κεντρικό οικοδόμημα είναι ένα μικρό πύραυνο 

[Εικ. 173], που λογικά δεν θα επαρκούσε για τις ανάγκες ενός τόσο μεγάλου χώρου. 

Επιπλέον, είναι αξιοπερίεργο το γεγονός ότι στο συγκεκριμένο χώρο- και μάλιστα με 

βάση τη στρωματογραφία, στο δάπεδο- βρέθηκε ένας πολύ μεγάλος αριθμός 

αποθηκευτικών αγγείων, παρά την ύπαρξη άφθονων αποθηκευτικών δωματίων γύρω 

του, αλλά και στο βόρειο διάδρομο και στο ανατολικό συγκρότημα, που θα 

μπορούσαν να τα στεγάσουν.  

Η υπόθεση ότι ο συγκεκριμένος χώρος ήταν το ισόγειο οικίας αντιβαίνει και 

σε κάποια άλλα ευρήματα, όπως η παρουσία του λιθοσωρού, των τεσσάρων 

μολύβδινων λεβήτων στο κέντρο της και του μεγάλου λέβητα στο βάθος της 

κεντρικής αίθουσας. Τέλος, ας σημειωθεί και η ύπαρξη μιας οπής στο δάπεδο που 

περιείχε υπολείμματα τροφών, κάτι που δεν συνάδει γενικά με την ταύτιση με οχυρή 

αριστοκρατική οικία. Θα μπορούσε βέβαια να ισχυριστεί κανείς ότι όλα αυτά τα 

ευρήματα αφορούν την κατάσταση κρίσης που προέκυψε από την πολιορκία των 

Ρωμαίων και δεν αποδίδουν τη φυσική εικόνα του κτιρίου σε καιρό ειρήνης ή να 

δεχθεί την εναλλακτική πρόταση ότι το κτίριο δεν ήταν οικία, αλλά ένα είδος οχυρής 

κοινοτικής αποθήκης που εξυπηρετούσε το σύνολο των κατοίκων της περιοχής996. 

Κάτι τέτοιο θα μπορούσε ενδεχομένως να ερμηνεύσει και τον πολύ μεγάλο αριθμό 

πίθων που βρέθηκαν στο χώρο [Εικ. 33-35, 39-40], ο οποίος υπερβαίνει κατά πολύ τα 

όσα είναι γνωστά από άλλες αγροικίες και ιδιωτικές οικίες στην περιοχή997. Όμως, 

δεν εντοπίστηκε στη βιβλιογραφία καμία αναφορά σε ανάλογης χρήσης κτίριο, που 

                                                           
994 Quantin και Fouache 1999, 45.  
995 Βλ. Βοκοτοπούλου 1994, 198-200 και Turmo 2011, 184-185, με παλαιότερη βιβλιογραφία.  
996 Quantin και Fouache 1999, 47, σημ. 51.  
997 Βλ. παραπάνω, σελ. 84.  
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προϋποθέτει και μια ιδιαίτερη μορφή κοινωνικής οργάνωσης, η οποία είναι άγνωστη 

στον ελληνικό κόσμο.      

Η ίδια η αρχιτεκτονική μορφή του οικοδομήματος όμως παρέχει περαιτέρω 

αντεπιχειρήματα για την ταύτιση με οχυρή κατοικία. Το βασικό ερώτημα είναι αν ο 

κεντρικός πυρήνας του κτιρίου είχε πράγματι τη μορφή πύργου.    

Η αρχιτεκτονική μορφή των πυργόσπιτων ή των οικιών και αγροκτημάτων με 

πύργο είναι πολύ διαδεδομένη σε αρκετές περιοχές του ελληνικού κόσμου. Τα πιο 

γνωστά παραδείγματα αφορούν τα πυργόσπιτα των Κυκλάδων998. Αγροικίες με 

πύργους αναφέρονται σε παπύρους από την Αίγυπτο999 και σε κείμενα του 4ου αιώνα 

π.Χ. από την Αττική1000, ενώ υπάρχουν αρκετές αρχαιολογικές ενδείξεις στη 

Μεγαρίδα, την ύπαιθρο της Αττικής (Σούνιο, Βάρη), την Πελοπόννησο, τη Θάσο και 

τη Λευκάδα, που αφορούν την κλασική και την ελληνιστική περίοδο1001. Επιπλέον, η 

συστηματοποίηση της έρευνας, ιδιαίτερα σε ότι αφορά τις περιοχές της Θεσπρωτίας 

και της Χαονίας, έφερε στο φως ένα σημαντικό αριθμό οχυρών θέσεων με ποικίλα 

και διαφορετικά χαρακτηριστικά, κτισμένων πάνω σε λόφους στην ίδια την 

Ήπειρο1002.  

Πέραν της ύπαρξης του πύργου, όλα τα παραπάνω κτίρια διαφέρουν στην 

αρχιτεκτονική μορφή τους. Τα πυργόσπιτα των Κυκλάδων [Εικ. 191] έχουν 

τετράγωνη ή κυκλική κάτοψη, μεγάλο ύψος, και από τα ίχνη δοκών στους κάθετους 

τοίχους προκύπτει ότι είχαν μεγάλο αριθμό ορόφων, όλη η ανωδομή ήταν λίθινη, ενώ 

συνήθως είχαν αυλή που περιβάλλεται από περίβολο1003, στοιχείο που απουσιάζει 

από το Νεκρομαντείο πριν την τελευταία φάση οικοδόμησης. Γενικά, ο τύπος της 

οικοδόμησης που απαντά στο Νεκρομαντείο, με λίθινο ισόγειο και κατασκευή από 

πλίνθους στον όροφο, είναι σπάνιος, και απαντά κατά κύριο λόγο σε τραπεζοειδείς ή 

πυραμιδόσχημους πύργους στην Αργολίδα1004.  

Οι αγροικίες της Αττικής1005 [Εικ. 192] περιλαμβάνουν ευρύχωρη αυλή γύρω 

από την οποία οργανώνονται τα δωμάτια της οικίας και πύργο, ο οποίος δεν 

επικοινωνεί με αυτά ή είναι τελείως ανεξάρτητος. Με βάση τις φιλολογικές μαρτυρίες 

                                                           
998 Βλ. Haselberger 1978, όπως αναφέρεται από τον Wiseman 1998, 18. Hoepfner 2005, 473-476.  
999 Βλ. Nowicka 1975, όπως αναφέρεται από τους Quantin και Fouache 1999, 47, σημ. 52.  
1000 Young 1956, 133 (επιγραφή πώλησης οικίας και πύργου και ψευδο-Δημοσθενικός λόγος Κατά 

Ευέργου και Μνησιβούλου, 53-57).  
1001 Young 1956, 144-146. Morris και Papadopoulos 2005, 155-179.  
1002 Βλ. γενικά Suha 2007 (Θεσπρωτία), Bogdani 2011, Giorgi και Bogdani 2011 (Χαονία). 
1003 Hoepfner 2005, 473-474. Βλ. Morris και Papadopoulos 2005, 166, εικ. 13.  
1004 Morris και Papadopoulos 2005, 164, εικ. 11.  
1005 Morris και Papadopoulos 2005, 165, εικ. 12 (αγροικία της Βάρης). 
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([Δημοσθένης], Κατά Ευέργου και Μνησιβούλου, 53-57) οι πύργοι αυτοί ήταν κατοικίες 

των δούλων, γεγονός που εξηγεί την απομόνωση τους, αλλά και τον οχυρό τους 

χαρακτήρα, που στρέφεται ενάντια στους κατοίκους και όχι σε εξωτερικούς εχθρούς. 

Πύργοι που εμφανίζονται σήμερα απομονωμένοι, σε διάφορες περιοχές της Αττικής 

και των Κυκλάδων, έχουν σχετιστεί με την καλλιέργεια της γης και με την 

εκμετάλλευση ορυχείων. Τα ισόγεια τους συνήθως λειτουργούσαν ως αποθηκευτικοί 

χώροι, ενώ η κατοικία θα ήταν στον όροφο, όπου ανοίγεται το μοναδικό παράθυρο 

του οικήματος. Αγροικίες με πύργο, που παρουσιάζουν αντίστοιχη μορφή με αυτές 

της Αττικής, έχουν βρεθεί στην Πιερία (Κομπολόι) [Εικ. 194]1006, αλλά τα 

παραδείγματα από την Ήπειρο που έχουν δημοσιευθεί δεν παρουσιάζουν αυτό το 

χαρακτηριστικό [Εικ. 193]1007. Πρόσφατη έρευνα καταλήγει στο συμπέρασμα ότι οι 

περισσότεροι πύργοι λειτουργούσαν κυρίως ως σημεία απομόνωσης των δούλων που 

δούλευαν στις αγροικίες, παρά ως οικίες καθαυτές. Η ύπαρξη τους εντοπίζεται κατά 

κύριο λόγο σε περιοχές όπου επιχειρηματίες ενοικίαζαν και εκμεταλλεύονταν 

αγροκτήματα, στα οποία απασχολούνταν δούλοι, γι’ αυτό και απουσιάζουν γενικά 

από περιοχές όπου η εξαρτημένη γεωργία είχε άλλα χαρακτηριστικά, όπως η 

Λακωνία και η Μεσσηνία (είλωτες), η Θεσσαλία και η Κρήτη1008.  

Ορισμένοι ερευνητές έχουν επισημάνει τις ομοιότητες της αρχιτεκτονικής 

μορφής του Νεκρομαντείου, και κυρίως της ισχυρής οχύρωσης του περιβόλου και του 

κεντρικού κτιρίου (πύργου) με αντίστοιχες εγκαταστάσεις στην ίδια την Ήπειρο1009. 

Ιδιαίτερα ενδιαφέρουσες είναι οι περιοχές της Χαονίας και της Θεσπρωτίας, για τις 

οποίες υπάρχουν διαθέσιμες αναλύσεις. Στις περιοχές αυτές, η οχυρωμένη 

εγκατάσταση πάνω σε ένα χαμηλό σχετικά λόφο που ελέγχει κοιλάδες, στρατηγικά 

περάσματα και λιμάνια, είναι πολύ διαδεδομένη. Το χαρακτηριστικότερο στοιχείο 

είναι η παρουσία πολυγωνικής τοιχοποιίας από τοπικό ασβεστόλιθο για τους 

ισχυρούς οχυρωματικούς περιβόλους. Οι θέσεις αυτές έχουν διαφορετικά 

χαρακτηριστικά και μεγέθη, έτσι ώστε να μπορούν να ταξινομηθούν ως πόλεις ή 

πολίσματα, φρούρια και αγροτικές οικίες.  

Στην περιοχή της Θεσπρωτίας, ο Mikko Suha μελέτησε συνοπτικά 13 οχυρές 

θέσεις, εκ των οποίων η Παραμυθιά, η Ελέα, η Εφύρα, η Κασσώπη, το Δυμόκαστρο, 

                                                           
1006 Πουλάκη 2003, 66.   
1007 Πλιάκου 2008, 2016 και 2017 (Επισκοπή Ιωαννίνων). Φάκλαρη και Νιάρου 2014 (περιοχή της 

Αμβρακίας).  
1008 Μorris και Papadopoulos 2005, 184-204.  
1009 Ceka 1993, 132, σημ. 41. Quantin και Fouache 1999, 47.  
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τα Γίτανα και η Ντόλιανη ανήκουν στον τύπο των οχυρών πόλεων ή πολισμάτων (με 

έκταση εντός των τειχών που κυμαίνεται από 3.5 ως 30 εκτάρια)1010, ο Άγιος 

Δονάτος, ο Πύργος Ραγίου και η Κιοτέζα είναι φρούρια (με έκταση από 0.4 ως 1.1 

εκτάρια) και το Νεκρομαντείο (με έκταση 0.24 εκτάρια) αναγνωρίζεται ως οχυρή 

αριστοκρατική οικία1011. Η συνοπτική αυτή ανάλυση δείχνει ότι η θέση είναι 

μοναδική στην Θεσπρωτία1012, καθώς συνδυάζει μεν όλα τα χαρακτηριστικά των 

οικισμών και των φρουρίων ως προς την ισχυρή οχύρωση, αλλά περικλείει 

υπερβολικά μικρή έκταση, ώστε να ταξινομηθεί σε μία από τις δύο παραπάνω 

κατηγορίες και αρκετά μεγάλη ώστε να θεωρείται απλώς ως αγροικία.  

Το γεγονός αυτό εγείρει και το ερώτημα του κατά πόσο ήταν σε θέση ένας 

ιδιώτης, ακόμη και αν ήταν εξαιρετικά εύπορος με τα κριτήρια της περιοχής και της 

εποχής, να προβεί σε μια τέτοια κολοσσιαία επένδυση, που απαιτούσε την ισοπέδωση 

όλου του λόφου, την ανέγερση ενός τόσο μεγάλου κτιρίου, και τη χρησιμοποίηση 

υλικών που δεν ήταν διαθέσιμα στην περιοχή, όπως για παράδειγμα οι πωρολιθικές 

πλάκες με τις οποίες είναι στρωμένο το δάπεδο της κεντρικής αίθουσας. Αντίθετα, 

μια κοινή επένδυση για την ανέγερση του σημαντικότερου ιερού της Θεσπρωτίας, 

του Νεκρομαντείου του Αχέροντα, ασφαλώς θα δικαιολογούσε αυτή την υπερβολικά 

μεγάλη διάθεση πόρων και χρόνου.  

Προκαλεί επίσης εντύπωση το γεγονός ότι παρά την κλίμακα της οικοδομικής 

δραστηριότητας στο χώρο, δεν δημιουργήθηκε περίβολος με αυλή πριν από τα τέλη 

του 3ου αιώνα π.Χ. Η απουσία αυλής είναι ένα πολύ σημαντικό πρόβλημα στην 

ερμηνεία του χώρου ως αγροτικής εγκατάστασης. Δεν υπάρχει, στη βιβλιογραφία που 

εξετάστηκε, κανένα παράδειγμα αγροικίας χωρίς ούτε έναν ανοικτό χώρο για τις 

ποικίλες δραστηριότητες που θα έπρεπε να τελούνται εκεί.      

Στη Χαονία έχουν μελετηθεί διεξοδικά οχυρές θέσεις που βρίσκονται γύρω 

από την πόλη της Φοινίκης, ενώ είναι γνωστές και θέσεις κοντά στην Αντιγονεία, το 

Βουθρωτόν και την Αμαντεία1013. Ορισμένες από αυτές έχουν καθαρά αμυντικό 

χαρακτήρα, καθώς ελέγχουν περάσματα που οδηγούν από τη μία πόλη στην άλλη, και 

βρίσκονται στις εσχατιές της επικράτειάς τους1014. Άλλες έχουν τα χαρακτηριστικά 

                                                           
1010 Βλ. Lazari και Kanta-Kitsou 2010, 36-39 και 51-55, εικ. 1-10.  
1011 Suha 2007, 94-97.  
1012 O Wiseman (1998, 18), επισημαίνει τον εντοπισμό δύο παρόμοιων θέσεων κατά τη διάρκεια της 

επιφανειακής έρευνας που διεξήγαγε το Nikopolis Project, αλλά δεν δίδονται περαιτέρω στοιχεία.  
1013 Giorgi και Bogdani 2011.  
1014 Τέτοιο χαρακτήρα έχουν οι θέσεις Vagalati και Dema στην επικράτεια της Φοινίκης και οι θέσεις 

Lekki και Selo στην επικράτεια της Αντιγονείας: Giorgi και Bogdani 2011, 102. 
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οχυρωμένων οικισμών και βρίσκονται πιο κοντά στις πόλεις1015. Τέλος, 

αναγνωρίζονται και μια σειρά θέσεων, κατά κύριο λόγο στην επικράτεια της 

Φοινίκης, οι οποίες συνδυάζουν τον οχυρωματικό χαρακτήρα με την αγροτική ή 

κτηνοτροφική παραγωγή. Από αυτές, αξιοσημείωτες είναι οι θέσεις Metoqui, 

Çumpora και Dobra [Εικ. 196], που παρουσιάζουν γενικές ομοιότητες με τη μορφή 

του Νεκρομαντείου όπως την αντιλαμβάνεται ο Baatz, καθώς περιλαμβάνουν ένα 

κεντρικό ισχυρό πύργο, που περιβάλλεται από τείχη1016, ενώ η πιο γνωστή θέση, 

η Malathrea, παρουσιάζει την ιδιαιτερότητα να έχει τέσσερις πύργους με ισόδομη 

τοιχοποιία στις γωνίες του τετράγωνου περιβόλου1017 [Εικ. 195].  

Σε όλες τις περιπτώσεις όπου αναφέρονται κεντρικοί πύργοι, αυτοί έχουν 

μεγαλύτερο ύψος από τα υπόλοιπα κτίσματα, έχουν διαστάσεις 10Χ10 περίπου, 

εντάσσονται σε μία αυλή διαστάσεων περίπου 35Χ35μ, η ανωδομή είναι εξ’ 

ολοκλήρου λίθινη, και μάλιστα με ψευδοϊσόδομη τοιχοποιία, παρουσιάζουν ίχνη 

ύπαρξης δεύτερου ορόφου και περιβάλλονται από διάφορα δωμάτια και κτίρια με 

οικιστικό και αποθηκευτικό χαρακτήρα1018. Παρουσιάζουν δηλαδή χαρακτηριστικά 

που απαντούν σε διάφορες περιοχές του ελληνικού κόσμου, οι οποίες 

προαναφέρθηκαν, και για το λόγο αυτό η λειτουργία τους έχει ανάλογα αποδοθεί σε 

λόγους προστασίας από πειρατικές επιδρομές1019. Αξιοσημείωτη είναι η περίπτωση 

της Dobra, όπου η αγροτική παραγωγή συνδυάζεται με τη λατρευτική λειτουργία: η 

θέση έχει ταυτιστεί με εξω-αστικό ιερό της Άρτεμης στην επικράτεια της Φοινίκης, 

απ’ όπου προέρχονται θραύσματα μαρμάρινων αγαλμάτων με παραστάσεις της 

θεάς1020 και περιλαμβάνει ένα κεντρικό πύργο σε μια ευρύχωρη αυλή.  

Η διαφορετική μορφή των πύργων στις οχυρές αγροικίες της Χαονίας, αλλά 

και τα όσα είναι γνωστά γενικότερα για την οχυρωματική αρχιτεκτονική της 

                                                           
1015 Για παράδειγμα οι θέσεις Paleomonastiri, She Gjini, Ripësi, Duka, Malçani και Karalibeu στην 

επικράτεια της Φοινίκης και οι θέσεις Labra, Kryqit και Melani στην επικράτεια της Αντιγονείας: 

Giorgi και Bogdani 2011, 102.  
1016 Giorgi και Bogdani 2011, 103-104. Bogdani 2011, 126, εικ. 4. Μία ακόμη θέση, η Matomara, 

περιλαμβάνει έναν τετράγωνο περίβολο με πολύ ευρεία αυλή και ένα μικρό οικοδόμημα στα νότια, 

που είχε οικιστικό χαρακτήρα. Το συγκρότημα έχει ερμηνευθεί ως κτηνοτροφική μονάδα (Giorgi και 

Bogdani 2011, 105-106, εικ. 12-13. Bogdani 2011, 137). H θέση Çuka, που έχει παραλληλιστεί με το 

Νεκρομαντείο του Αχέροντα (Ceka 1993, 132, σημ. 41), αναγνωρίζεται σε ορισμένες δημοσιεύσεις ως 

ανάκτορο, καθώς περιλαμβάνει δύο πτέρυγες με πολυάριθμα δωμάτια. Δεν έχουν διασωθεί στοιχεία 

που να πιστοποιούν την ύπαρξη πύργου με βεβαιότητα. Σε κάθε περίπτωση, ο πύργος δεν θα είχε 

κεντρική θέση στο συγκρότημα: Bogdani 2011, 127-128 και 130, εικ. 8.  
1017 Μorris και Papadopoulos 2005, 204-205, εικ. 34. Bogdani 2011, 125, εικ. 3, 128, εικ. 6 και 136. 

Giorgi και Bogdani 2011, 105, εικ. 11.  
1018 Bogdani 2011, 129, εικ. 7.  
1019 Bogdani 2011, 136.  
1020 De Maria και Merkouri 2007, 150-159. Βλ. επίσης Giorgi και Bogdani 2011, 104.  
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περιοχής, καθιστά δύσκολη την ταύτιση του κεντρικού οικοδομήματος του 

Νεκρομαντείου με πύργο. Είναι γνωστό ότι ακόμη και σε οχυρώσεις που κτίστηκαν 

με το πολυγωνικό σύστημα, για τους πύργους υιοθετούνταν για στατικούς λόγους 

διαφορετική τοιχοποιία, και συγκεκριμένα ψευδοϊσόδομη1021 [Εικ. 197] ή ένας 

συνδυασμός της ισόδομης τοιχοποιίας στις γωνίες των τοίχων και της πολυγωνικής 

στο κέντρο [Εικ. 198]1022. Καθοριστικό είναι το γεγονός ότι το κτίριο του 

Νεκρομαντείου δεν ανταποκρίνεται στα αμυντικά χαρακτηριστικά που έχουν οι 

υπόλοιπες θέσεις που εξετάστηκαν, επειδή ο όροφος ήταν κτισμένος με ωμές 

πλίνθους και οπτοπλίνθους. Λογικά, αυτός ο τρόπος δόμησης θα περιόριζε αρκετά τις 

αμυντικές αρετές του κτιρίου, αφού θα το καθιστούσε ιδιαίτερα ευάλωτο σε βλήματα 

λιθοβόλων καταπελτών, ενώ θα ήταν αρκετά εύκολο να πυρποληθεί. Επίσης, θα 

πρέπει να επισημανθεί ότι πύργος με διαστάσεις 21.80Χ21.65μ, όπως του κεντρικού 

οικοδομήματος του Νεκρομαντείου ξεπερνά κατά πολύ τις διαστάσεις των πύργων 

που έχουν αναγνωριστεί σε οικίες και επαύλεις τόσο στην Ήπειρο, όσο και στο 

σύνολο του ελληνικού κόσμου. Σε ότι αφορά την υπόθεση για ύπαρξη δύο ορόφων, 

που προκρίνει ο Baatz, θα πρέπει να σημειωθεί ότι η μελέτη της στρωματογραφίας 

από τον Σ. Δάκαρη δεν προσφέρει ενδείξεις υπέρ της1023. Είναι όμως απαραίτητη για 

να θεωρηθεί πύργος το κεντρικό οικοδόμημα, καθώς το κτίριο, αν είχε έναν μόνο 

όροφο θα είχε περίπου επτά μέτρα ύψος ως τη στέγη, ενώ οι περισσότεροι πύργοι που 

είναι γνωστοί και σώζονται σε καλή κατάσταση, ιδιαίτερα στην Αττική και τις 

Κυκλάδες, έχουν ύψος πάνω από 10μ. και τρία ως τέσσερα επίπεδα.   

Τέλος, θα πρέπει να αναφερθεί η θεωρία του Mikko Suha1024 σχετικά με την 

αναλογία της περιοχής της Θεσπρωτίας με την Λυκία στη Μικρά Ασία, όπου η 

συστηματική έρευνα Γερμανών αρχαιολόγων ανέδειξε ως ένα από τα χαρακτηριστικά 

οικιστικά στοιχεία την ύπαρξη οχυρών οικιών με κεντρικό πύργο, γύρω από τον 

οποίο διαμορφώνονται δωμάτια1025. Παρότι όμως οι δύο περιοχές παρουσιάζουν 

σημαντικές ομοιότητες, που οφείλονται κατά βάση στο γεγονός ότι γνώρισαν την 

αστικοποίηση μόλις τον 4ο αιώνα π.Χ., η βασική και ειδοποιός διαφορά έγκειται στο 

ότι οι οχυρές οικίες της Λυκίας, που είναι πολυάριθμες (αναφέρονται 77 στην 

περιοχή γύρω από την πόλη των Κυανών μόνο), χρονολογούνται κατά κύριο λόγο 

                                                           
1021 Lazari και Kanta-Kitsou 2010, 39.  
1022 Suha 2007, 40-42 (Άγιος Δονάτος).  
1023 Βλ. παραπάνω, σελ. 63-65. 
1024 Suha 2007, 80-81.  
1025 Kolb και Thomsen 2004, 26-33, όπως αναφέρονται από τον Suha 2007, 80.  
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πριν από την περίοδο αστικοποίησης (6ος- μέσα 4ου αι. π.Χ.), ενώ οι οχυρές θέσεις της 

Θεσπρωτίας ανήκουν όλες στην ύστερη κλασική περίοδο το νωρίτερο, και μόνο μία 

από αυτές μπορεί, έστω και υποθετικά, να θεωρηθεί ως αριστοκρατική οικία1026.  

 

8.3.2. Τα ευρήματα και η θέση τους στο χώρο  

 

Πέραν των όσων στοιχείων προέκυψαν από τη μελέτη του κεντρικού κτιρίου, 

υπάρχουν ορισμένα δεδομένα για τη διασπορά των αντικειμένων στο χώρο του 

Νεκρομαντείου που δύσκολα θα συμβάδιζαν με τη χρήση του ως οικιστικής μονάδας. 

Πιο συγκεκριμένα, η παρουσία του μεγάλου πίθου/λέβητα δίπλα στην πύλη Ζ [Εικ. 

64-65], δύσκολα θα μπορούσε να ερμηνευθεί ως αποθηκευτικό αγγείο, σε μια θέση 

που δεν θα το καθιστούσε λειτουργικό. Αντίθετα, η μορφή του αγγείου και η θέση 

του στο χώρο καθιστά ελκυστική την υπόθεση του Σ. Δάκαρη ότι είχε το ρόλο 

λουτηρίου για τελετουργική πλύση των χεριών πριν την είσοδο στον κατεξοχήν ιερό 

χώρο1027.  

Εξίσου ανεξήγητη σε ένα χώρο με άφθονους αποθηκευτικούς χώρους είναι η 

συσσώρευση σπασμένων λεκανίδων στο νότιο διάδρομο, πριν ακριβώς την είσοδο 

στην κεντρική αίθουσα, όπου θα λάμβανε χώρα το κύριο τελετουργικό της 

νεκρομαντείας. Αντίστοιχα, η συγκέντρωση στενόλαιμων αγγείων, και κυρίως 

αγγείων χοής, στο χώρο της κεντρικής αίθουσας θα πρέπει να συνδυαστεί με μια 

πληροφορία που δεν εμφανίζεται στις ανασκαφικές εκθέσεις, αλλά διασώζει ο Philipp 

Vandenberg στις συζητήσεις του με τον ανασκαφέα. Στην υπόγεια αίθουσα βρέθηκε 

ένα στρώμα μαύρου μαλακού και σπογγώδους χώματος, που ο Δάκαρης ερμήνευσε 

το 1975 ως τα κατάλοιπα του αίματος που συσσωρεύτηκαν από τις χοές που γίνονταν 

στο δάπεδο της κεντρικής αίθουσας και έσταζαν στην υπόγεια αίθουσα. Με το χρόνο, 

το αίμα και η σκόνη που κατέληξαν εκεί μετατράπηκαν σε αυτή την περίεργη μαύρη 

ύλη, που είχε ύψος ένα μέτρο περίπου [Εικ. 199]1028. Η ύλη αυτή, αφού 

απομακρύνθηκε, χρησιμοποιήθηκε για τη διαμόρφωση της περιοχής της εισόδου του 

αρχαιολογικού χώρου1029.  

                                                           
1026 Suha 2007, 81.  
1027 Βλ. παραπάνω, σελ. 56  και 84.  
1028 Vandenberg 2007, 11.  
1029 Προσωπική συνομιλία με τον αρχαιοφύλακα του αρχαιολογικού χώρου του Νεκρομαντείου 

(5.10.2017).  
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Το σημαντικότερο όμως πρόβλημα είναι η εύρεση των υπολειμμάτων καμένων 

οστών προβάτων και χοίρων στον ανατολικό διάδρομο. Αν και έχει διατυπωθεί η 

ένσταση ότι στην ελληνική θρησκεία είναι αδιανόητο να γίνονται θυσίες σε κλειστό 

χώρο1030, δεν έχει δοθεί καμία επαρκής εναλλακτική ερμηνεία. Όμως, ανάλογα ίχνη 

θυσίας έχουν βρεθεί στην Περαχώρα, στο εσωτερικό του ναού της Ήρας Λιμενίας: η 

θυσία αυτή έχει συνδεθεί με τη μαντική λειτουργία του ναού σε πρώιμους 

χρόνους1031.  

Η οικιστική λειτουργία του χώρου του Νεοκρμαντείου δεν συνάδει και με την 

πληροφορία για την εύρεση ενός πολύ μεγάλου αριθμού όστρεων και βότσαλων στον 

ανατολικό διάδρομο1032, δηλαδή σε ένα σημείο όπου θα έπρεπε να υπάρχει ελεύθερη 

και άνετη μετακίνηση, αν ο χώρος είχε οικιστικό χαρακτήρα.    

Επιμέρους στοιχεία που αδυνατίζουν την υπόθεση για την ταύτιση του χώρου 

με οχυρή αριστοκρατική οικία και παραπέμπουν περισσότερο σε ιερό είναι η 

ασυνήθιστα καλή ποιότητα και τα ιδιαίτερα σχήματα της κεραμικής του τύπου της 

Δυτικής Κλιτύος [Εικ. 98-110]1033, που βρέθηκε σε δωμάτια που θεωρούνται 

αποθηκευτικοί χώροι, η παρουσία του αργυρού ρυτού, του πλαστικού αγγείου [Εικ. 

120] και των διάτρητων μυροδοχείων και κυρίως η εύρεση των δύο προτομών της 

Περσεφόνης [Εικ. 59].  

  

8.3.3. Το ζήτημα των καταπελτών  

 

Το πιο πειστικό στοιχείο της θεωρίας του Baatz είναι η παρουσία καταπελτών στους 

δύο ορόφους του Νεκρομαντείου και η κατάρριψη της υπόθεσης ότι τα φάσματα 

εμφανίζονταν μέσω ενός μηχανισμού που τον σήκωνε γερανός. Φυσικά, η παρουσία 

των καταπελτών από μόνη της δεν επαρκεί για την απόρριψη της ταύτισης του χώρου 

με ιερό. Όπως προαναφέρθηκε, ο Baatz θεώρησε ότι η παρουσία των καταπελτών 

είχε να κάνει με την ρωμαϊκή εισβολή του 168/167 π.Χ. και ότι αυτοί δεν 

αποτελούσαν μόνιμο εξοπλισμό του χώρου. Είτε λοιπόν το Νεκρομαντείο ήταν ιερό 

είτε ήταν οχυρή αριστοκρατική οικία, η τοποθέτηση των καταπελτών δεν αφορά την 

                                                           
1030 Ustinova 2009α, 75, σημ. 141. 
1031 Will 1953, 149. 
1032 Δάκαρης 1960α, 120-121 και 1961α, 114. 
1033 Harrari 2013, 303, σημ. 73.  
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κανονική λειτουργία του, αλλά υπαγορεύθηκε από τις ιδιαίτερες περιστάσεις της 

ρωμαϊκής εισβολής1034.  

Με βάση τις μετρήσεις του μεγέθους των χοινικίδων και των βλημάτων, έχει 

υποστηριχθεί ότι στο χώρο του Νεκρομαντείου υπήρχαν συνολικά έξι ευθύτονοι 

καταπέλτες και μία χειροβαλλίστρα1035 [σελ. 107, πίνακας]. Η εναλλακτική θεωρία, 

ότι ενδεχομένως υπήρχαν και άλλα όπλα, τα οποία δεν εντοπίστηκαν1036 αντιβαίνει 

τόσο στη μελέτη της στρωματογραφίας, όσο και στον ιδιαίτερα προσεκτικό τρόπο με 

τον οποίο φαίνεται πώς έγινε η ανασκαφή. Οι τέσσερις μεγαλύτεροι καταπέλτες θα 

χρειάζονταν μία βάση για να τοποθετηθούν, και δύο χειριστές [Εικ. 156-157], ενώ οι 

δύο μικρότεροι μπορούσαν να χρησιμοποιηθούν από δύο άτομα που τους κρατούσαν 

στα χέρια, όπως φυσικά και την πολύ μικρότερη χειροβαλλίστρα, που θα χειρίζονταν 

ένα άτομο1037. Με βάση τα παραπάνω, χρειάζονταν τουλάχιστον 13 άτομα για να 

χειριστούν τον οπλισμό, προφανώς μαζί με κάποιους βοηθούς οι οποίοι θα μετέφεραν 

τα βλήματα, και πιθανόν και κάποιον επικεφαλής που θα συντόνιζε τις βολές. 

Συνολικά δηλαδή, ο οπλισμός του χώρου θα απαιτούσε την παρουσία 20 περίπου 

ατόμων, μοιρασμένων, σύμφωνα με τον Baatz, σε δύο ορόφους. Ο μεγαλύτερος 

καταπέλτης θα είχε μήκος 3.4μ., οι τρεις αμέσως μικρότεροι, που χρειάζονταν βάση 

για να δράσουν 2.1μ., 2.1μ. και 1.9μ., ενώ οι δύο χειροκίνητοι θα είχαν μήκος 1.5μ. 

και 1.4μ. αντίστοιχα.     

Οι καταπέλτες θα πρέπει να μεταφέρθηκαν από τη μικρή κλίμακα με τις τρεις 

πώρινες βαθμίδες, των οποίων το πλάτος δεν είναι γνωστό, αλλά από την επιτόπια 

παρατήρηση και τη μελέτη φωτογραφιών δεν φαίνεται να ξεπερνά τα 1-1.2μ. [Εικ. 

37]. Οι τέσσερις καταπέλτες με τη βάση θα πρέπει λογικά να συναρμολογήθηκαν επί 

τόπου, αλλιώς θα ήταν αδύνατο να ανέλθουν στον πρώτο ή το δεύτερο όροφο. 

Πάντως, ακόμη και σε αυτή την περίπτωση, η ανάβαση από τη στενή κλίμακα τον 

καταπέλτη μήκους 3.4μ., έστω και χωρίς τη βάση του, μοιάζει δύσκολη, αν όχι 

αδύνατη.   

 Οι 18 χοινικίδες βρέθηκαν μαζί σε μία συγκέντρωση θρυμματισμένων 

ελασμάτων από χαλκό μπροστά στην κλίμακα που οδηγούσε στον όροφο, στο 

                                                           
1034 Βλ. τις παρατηρήσεις των Rihill 2007, 132 και Lauter 2016, 207.  
1035 Campbell και Delf 2003, 14. 
1036 Rihill 2007, 133. H θεωρία βασίζεται στην εσφαλμένη ανάγνωση των δεδομένων, καθώς 

αναφέρεται ότι οι χοινικίδες των καταπελτών βρέθηκαν στο υπόγειο «κελάρι», και όχι στο δάπεδο του 

ισογείου, όπως είναι το ορθό.  
1037 Rihill 2007, 132-133.  
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βορειο-ανατολικό άκρο περίπου της κεντρικής αίθουσας1038 [Εικ. 147], ενώ δύο 

βρέθηκαν στο δωμάτιο Μ και ένας ακόμη στο δωμάτιο Μ1. Κάθε καταπέλτης 

χρειάζονταν τέσσερις χοινικίδες για τη λειτουργία του. Δυστυχώς, δεν είναι γνωστό 

το μέγεθος των χοινικίδων από τα δύο μικρότερα δωμάτια, ώστε να κατανοήσουμε αν 

προέρχονται από τον ίδιο καταπέλτη ή όχι. Φαίνεται πάντως ότι η συγκέντρωση των 

18 χοινικίδων ανήκει σε πέντε διαφορετικούς καταπέλτες, εκ των οποίων οι τέσσερις 

διασώζουν το σύνολο των χοινικίδων τους. Η πιθανότητα όλα αυτά τα τμήματα να 

προέρχονται από δύο ορόφους των οποίων τα δάπεδα κατέρρευσαν τόσο συμμετρικά 

ώστε να εναποτεθούν ακριβώς στο ίδιο σημείο όλα τα χάλκινα τμήματα τους είναι 

πολύ μικρή1039. Ακόμη και έτσι όμως, θα πρέπει να υποτεθεί ότι οι καταπέλτες των 

δύο ορόφων ήταν τοποθετημένοι στο ίδιο περίπου σημείο του κάθε ορόφου και 

συγκεκριμένα επάνω από την στενή, βόρεια πλευρά, πλάτους 4.2μ. της κεντρικής 

αίθουσας, έτσι ώστε τα τμήματα τους να καταλήξουν όλα μαζί σε ένα σωρό μπροστά 

στην κλίμακα. Προφανώς, ο μεγαλύτερος καταπέλτης, μήκους 3.4μ. και πλάτους 

τουλάχιστον 1,5μ. θα ήταν τοποθετημένος μαζί με έναν μικρότερου μεγέθους στον 

ένα όροφο, ενώ οι άλλοι τρεις καταπέλτες με βάση, με μήκος περίπου 2μ. και πλάτος 

τουλάχιστον 1μ. θα ήταν τοποθετημένοι στον άλλο όροφο1040. Με βάση τα όσα είναι 

γνωστά από την οχυρωματική αρχιτεκτονική στην αρχαία Ελλάδα, τα παράθυρα των 

καλύτερα διατηρημένων πύργων του 3ου αιώνα π.Χ. έχουν πλάτος που ποικίλλει από 

τα 0.62μ. ως το 1μ. και ύψος από τα 1.6μ. ως τα 1.9μ. περίπου1041. Οι πύργοι που 

εξετάστηκαν από τον Josiah Ober ανήκουν σε οχυρώσεις της πρώιμης ελληνιστικής 

περιόδου από την Ηράκλεια στο Λάτμο, την Ιασό, την Έφεσο και τη Σάμο και έχουν 

ένα ή δύο παράθυρα σε κάθε όροφο, καθώς και στενότερα ανοίγματα, πιθανόν για 

βολές τοξοτών και χειριστών μικρότερων καταπελτών. Αντίστοιχη διάταξη προτείνει 

και ο Mikko Suha για τους πύργους της οχύρωσης στο φρούριο του Αγ. Δονάτου στη 

Θεσπρωτία. Κάθε πύργος, με διαστάσεις 5.6Χ4.1μ. στο εσωτερικό (27τμ. εμβαδό) θα 

μπορούσε να στεγάσει με πολύ μεγάλη δυσκολία δύο καταπέλτες του μεγέθους του 

μεγαλύτερου καταπέλτη του Νεκρομαντείου (διατεταγμένους σε δύο πλευρές) ή το 

                                                           
1038 Δάκαρης 1964α, 46 και πίν. 43α.  
1039 Η μόνη πιθανότητα είναι να κάηκε το ανώτερο δάπεδο και οι εκεί καταπέλτες να έπεσαν στο 

παρακάτω δάπεδο, το οποίο με τη σειρά του κάηκε και αυτό, έτσι ώστε όλα τα τμήματα των 

καταπελτών να καταλήξουν στο ίδιο σημείο.  
1040 Η κατά προσέγγιση σχέση μήκους και πλάτους προκύπτει από τις μετρήσεις του Ober 1992, 150, 

πίν. 2. Σύμφωνα με τον Winter (1997, 250, πίνακας ΙΙ), το πλάτος θα πρέπει να ήταν ακόμη 

μεγαλύτερο, και συγκεκριμένα 2.4μ. για καταπέλτη μήκους 3.52μ. και 1.5μ. για καταπέλτη μήκους 

2.1μ. 
1041 Ober 1992, 159.  
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πιθανότερο δύο καταπέλτες με βάση, του μεσαίου μεγέθους (1.9μ. ως 2.1μ.) ή τρεις 

μικρότερους χειροκίνητους καταπέλτες [Εικ. 200]1042. 

Αφαιρώντας το πλάτος της σκάλας (1.2μ.) το διαθέσιμο πλάτος σε κάθε 

όροφο για την τοποθέτηση των καταπελτών είναι τρία περίπου μέτρα. Θα πρέπει να 

φανταστούμε ότι ο τοίχος στον ένα όροφο διέθετε δύο παράθυρα και τρία στον άλλο. 

Στην περίπτωση των τριών παραθύρων αυτό είναι αδύνατο, αλλά ακόμη και στην 

περίπτωση των δύο παραθύρων είναι οριακά εφικτό. Μάλιστα, θα πρέπει να υποτεθεί 

ότι τα ανοίγματα ήταν τόσο κοντά, ώστε οι καταπέλτες να ήταν στριμωγμένοι ο ένας 

δίπλα στον άλλον, προκειμένου να πέσουν τα μεταλλικά τους τμήματα στο ίδιο 

ακριβώς σημείο. Κάτι τέτοιο δεν θα ήταν καθόλου λειτουργικό από την άποψη της 

χρήσης των όπλων. Αν μάλιστα υποτεθεί ότι και οι πέντε καταπέλτες ήταν 

τοποθετημένοι στον ίδιο όροφο, τότε θα πρέπει η βόρεια πλευρά του να ήταν εντελώς 

ανοικτή και να μην υπήρχε τοίχος.  

Αν δεχθούμε ότι το κεντρικό δωμάτιο ήταν πύργος του  τύπου που συναντάμε 

στις αγροικίες, και όχι του οχυρωματικού τύπου που προορίζονταν να στεγάσει 

καταπέλτες, όπως αυτοί που συναντάμε στις οχυρώσεις1043, τότε η παρουσία έστω και 

δύο παραθύρων στη στενή πλευρά, και μάλιστα σε σημείο που εμποδίζεται από την 

κλίμακα, θα ήταν απολύτως περιττή σε ένα κτίσμα με οικιστικό χαρακτήρα. Ένα 

άλλο πρόβλημα είναι το πάχος των τοίχων. Αν οι τοίχοι από πλίνθους είχαν το ίδιο 

πάχος με τους τοίχους του ισογείου (3.3μ.), τότε, με εξαίρεση τον μεγαλύτερο 

καταπέλτη, όλοι οι υπόλοιποι καταπέλτες θα έπρεπε να είναι τοποθετημένοι στο 

γείσο του παραθύρου, αλλιώς θα έβαλλαν από το εσωτερικό του ορόφου χωρίς καμία 

δυνατότητα σκόπευσης.  

  Το αναπόφευκτο συμπέρασμα είναι ότι θα ήταν αδύνατο οι έξι καταπέλτες να 

είναι σε δράση ταυτόχρονα. Σε αυτή την περίπτωση, προκύπτει το ερώτημα γιατί 

όσοι καταπέλτες δεν χρησιμοποιούνταν είχαν τοποθετηθεί σ’ έναν τόσο στενό χώρο, 

παρεμποδίζοντας τις κινήσεις των χειριστών των υπόλοιπων καταπελτών.  

Επιμέρους προβλήματα σχετίζονται και με τα βλήματα των καταπελτών. Στο 

χώρο του Νεκρομαντείου βρέθηκαν μόνο 27 αιχμές [Εικ. 168-171], δηλαδή 4-5 

                                                           
1042 Suha 2007, 40-49.  
1043 Οι πύργοι που στέγαζαν έναν ως δύο καταπέλτες σε κάθε όροφο στις οχυρώσεις της Μικράς Ασίας 

(Ober 1992) και του ελλαδικού χώρου (Winter 1997), είχαν όλοι μεγαλύτερο πλάτος από τα διαθέσιμα 

3μ. της βόρειας πλευράς της κύριας αίθουσας.  
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βλήματα για τον κάθε καταπέλτη. Ο αριθμός είναι πολύ μικρός, εκτός αν υποθέσει 

κανείς ότι οι αμυνόμενοι έριξαν όλα τους τα βλήματα στους επιτιθέμενους1044.  

Όλα τα παραπάνω, και κυρίως η στρωματογραφική θέση των χάλκινων 

ελασμάτων και τροχαλιών στο βόρειο τμήμα της κεντρικής αίθουσας, η εύρεση του 

χάλκινου λέβητα στον ίδιο χώρο, αλλά και η παρουσία των σιδερένιων αντίβαρων 

στο δωμάτιο Κ, φανερώνουν ότι η υπόθεση του Δάκαρη πώς τα τμήματα των 

καταπελτών επαναχρησιμοποιήθηκαν για μια άλλου τύπου μηχανή, είναι η μόνη 

ερμηνεία που ανταποκρίνεται στην εικόνα της ανασκαφής και δεν συγκρούεται με 

την κοινή λογική.  

   

8.3.4. Οι ερμηνείες της υπόγειας αίθουσας 

  

Η ερμηνεία της υπόγειας αίθουσας [Εικ. 41-42] αποτελεί ένα σημαντικό πρόβλημα 

για όσους μελετητές στέκονται κριτικά απέναντι στη θεωρία του Σ. Δάκαρη για τη 

χρήση του Νεκρομαντείου. Έχουν προταθεί δύο διαφορετικές λύσεις: στην πρώτη, η 

υπόγεια αίθουσα ήταν δεξαμενή, ενώ στη δεύτερη ήταν κάποιου τύπου κελάρι, 

δηλαδή ένας ακόμη αποθηκευτικός χώρος1045. Ο D. Baatz, σημειώνοντας την απουσία 

κονιάματος για τη λείανση της ανώμαλης επιφάνειας των τοίχων προτίμησε τη λύση 

του κελαριού1046. Η λύση αυτή όμως αντικρούει στο προφανές πρόβλημα ότι σε ένα 

κτίριο όπου βρέθηκαν πολυάριθμοι αποθηκευτικοί χώροι γεμάτοι αγγεία και τρόφιμα, 

ταυτίζεται ομοίως με αποθήκη ο μοναδικός χώρος που βρέθηκε εντελώς άδειος, με 

εξαίρεση ένα αγγείο στο πεζούλι μιας καμάρας και το σκελετό ενός ζώου.   

H μελέτη των Quantin και Fouache ήταν πιο συστηματική: οι δύο Γάλλοι 

μελετητές προτάσσουν τη λύση της δεξαμενής. Τονίζουν την ομοιότητα της γενικής 

κατασκευής της υπόγειας αίθουσας με μια δεξαμενή στη Βύλλιδα της Ιλλυρίας1047. Η 

συγκεκριμένη δεξαμενή έχει στέγαση από τόξα, οι τοίχοι είναι εντελώς καλυμμένοι 

με κονίαμα και χρησιμεύουν ως βάση για τις καμάρες. Δεξαμενές με καμαροσκεπή 

                                                           
1044 Η Φάκλαρη (2009, 21) αναφέρει ότι οι καταπέλτες θα πρέπει να ήταν οπλισμένοι τη στιγμή της 

καταστροφής. Στην πραγματικότητα, τα βλήματα βρέθηκαν συγκεντρωμένα στο κεντρικό δωμάτιο του 

δυτικού κλίτους, στο Λ1 (Δάκαρης 1964α, 50), δηλαδή σε αρκετά μεγάλη απόσταση από το βόρειο 

τμήμα της κεντρικής αίθουσας.  
1045 Δεξαμενή: Ceka 1993, 132, Quantin και Fouache 1999, 45. Κελάρι: Baatz 1982, 213 και 1999, 

151-152, Ustinova 2009α, 74, Friese 2013, 228. Δεξαμενή ή κελάρι: Wiseman 1998, 18, Ogden 2001α, 

174 και 2001β, 21.  
1046 Baatz 1999, 152.  
1047 Ceka 1993, 132. Quantin και Fouache 1999, 45, σημ. 42. Funke, Moustakis και Hochschulz 2004, 

343.   
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στέγαση είναι γνωστές και από άλλες θέσεις του ελληνιστικού κόσμου, όπως για 

παράδειγμα τη Δήλο1048. Επιπλέον, οι δύο Γάλλοι μελετητές τονίζουν ότι ο σκληρός 

βράχος του πυθμένα της υπόγειας αίθουσας ήταν αδιάβροχος και εξασφάλιζε ότι το 

νερό δεν θα διέφευγε. Για το λόγο αυτό, δεν υπήρξε καμία προσπάθεια ισοπέδωσης 

του. Υπέθεσαν ότι υπήρχε ένα ανοικτό σημείο στο νότιο τμήμα της κεντρικής 

αίθουσας που επέτρεπε την πρόσβαση στη δεξαμενή, προφανώς για να μπορεί να 

αντλήσει κανείς το νερό και να κατέβει να την καθαρίσει όταν άδειαζε. Τέλος, 

θεώρησαν ότι η προέκταση του κτιρίου προς τα δυτικά, μετά την αρχική δημιουργία 

της κεντρικής αίθουσας με τα πλευρικά κλίτη, οφείλεται στην ανάγκη να υπάρχει μια 

μεγάλη επικλινής στέγη, από την οποία το βρόχινο νερό θα έτρεχε μέσα στη 

δεξαμενή και θα τη γέμιζε1049.  

Η υπόθεση αυτή δεν μπορεί να ισχύει. Η υπόγεια δεξαμενή δεν θα μπορούσε 

να πληρωθεί με βρόχινο νερό, επειδή η στέγη κάλυπτε και τα πλάγια κλίτη, επομένως 

το νερό θα κυλούσε προς τα έξω. Ακόμη όμως και αν η στέγη κάλυπτε μόνο το 

κεντρικό τμήμα, η δεξαμενή θα γέμιζε μόνο στην περίπτωση που υπήρχε κάποιος 

αγωγός ή κάποια οπή στη στέγη και στο δάπεδο του ορόφου. Η δεύτερη περίπτωση 

είναι απίθανη, ενώ δεν βρέθηκε κανένα ίχνος αγωγού που να επιβεβαιώνει την πρώτη. 

Θα πρέπει να αποκλείσουμε την πιθανότητα να μετέφεραν το νερό με δοχεία, γιατί 

κάτι τέτοιο θα προϋπέθετε την ύπαρξη ενός ακόμη χώρου περισυλλογής νερού. Τότε 

όμως, δεν θα υπήρχε λόγος να διαμορφωθεί μια δεύτερη δεξαμενή, που επιπρόσθετα  

θα δημιουργούσε συνθήκες έντονης υγρασίας σε όλο το χώρο, όπου φυλάσσονταν 

τρόφιμα. Τέλος, αινιγματική θα παρέμενε στην περίπτωση αυτή η παρουσία του 

μεγάλου σφαιρικού αγγείου και του σκελετού ζώου, τα οποία μπορούν καλύτερα να 

ερμηνευθούν ως εγκαίνιον, που αποτέθηκε τη στιγμή που δημιουργήθηκε η υπόγεια 

αίθουσα1050.  

 Η υπόθεση ότι η υπόγεια αίθουσα αποτελεί ένα είδος κρύπτης υποστηρίζεται 

από τα όσα είναι γνωστά από άλλα λατρευτικά κτίρια της ελληνιστικής και της 

ρωμαϊκής περιόδου. Συγκεκριμένα, μια υπόγεια αίθουσα που στηρίζεται σε τόξα έχει 

ανασκαφεί στο ιερό και μαντείο του Απόλλωνα στην Κλάρο. Χρονολογείται στον 

ύστερο 1ο αιώνα π.Χ., αλλά θεωρείται ότι αντικατέστησε κρύπτη με ανάλογη 

                                                           
1048 Quantin και Fouache 1999, 45, σημ. 41.  
1049 Quantin και Fouache 1999, 45 και σημ. 41. 
1050 Δάκαρης 1975α, 146 και 1975β, 82-85. 
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λειτουργία που χρονολογείται στον 4ο αιώνα π.Χ. [Εικ. 201]1051. Παρόμοια κρύπτη, 

με μεγάλα τόξα που στηρίζουν το δάπεδο του ναού υπάρχει και στο ιερό του Δία 

στους Αιζανούς της Φρυγίας, το οποίο επίσης λειτουργούσε ως μαντείο [Eικ. 202]1052 

και σε διάφορα ιερά όπου τελούνταν μυστήρια στη Συρία και τη Βόρεια Αφρική, που 

χρονολογούνται όμως στη ρωμαϊκή περίοδο1053. Ένα ακόμη παρόμοιο κτίριο, που 

χρονολογείται στην ελληνιστική περίοδο, έχει βρεθεί στη Νέα Πάφο της Κύπρου. 

Πρόκειται για το λεγόμενο ιερό της «Τούμπαλου», πάνω στο οποίο έχει ανεγερθεί 

παλαιοχριστιανική βασιλική, που κατέστρεψε τελείως τον υπερκείμενο ναό. 

Διασώθηκε όμως σε αρκετά καλή κατάσταση η κρύπτη, η οποία θεωρείται ότι είχε τις 

ίδιες διαστάσεις με το ναό, και αποτελείται από δύο κυκλικής διατομής δωμάτια με 

θολωτή στέγαση και έναν διάδρομο σε σχήμα λαβυρίνθου [Εικ. 203-204]. Η θεότητα 

στην οποία ήταν αφιερωμένο το ιερό είναι άγνωστη, αλλά έχει διατυπωθεί η άποψη 

ότι σχετίζονταν με χθόνια λατρεία. Μάλιστα, η παρουσία της κρύπτης έχει 

παραλληλιστεί με την αρχιτεκτονική μορφή του Νεκρομαντείου του Αχέροντα1054.  

Το σημαντικότερο επιχείρημα υπέρ του ξεχωριστού και σημαντικού ρόλου 

της υπόγειας αίθουσας στη σύλληψη και εκτέλεση του αρχιτεκτονικού σχεδίου του 

συγκροτήματος αποτελεί η ιδιαίτερη ακουστική της. Και οι τρεις έρευνες που έγιναν 

για την ηχητική της αίθουσας απέδειξαν ότι η δημιουργία ενός χώρου με ιδιότητες 

σύγχρονου ανηχοϊκού θαλάμου δεν μπορεί να έγινε τυχαία1055. Η φροντίδα των 

κατασκευαστών να αποδοθούν τα συγκεκριμένα χαρακτηριστικά στην υπόγεια 

αίθουσα δεν θα μπορούσε να δικαιολογηθεί αν αυτή προορίζονταν για αποθήκη ή 

δεξαμενή. Αντίθετα, ερμηνεύεται μόνο αν γίνει αποδεκτό ότι ο συγκεκριμένος χώρος 

είχε κάποιο ρόλο στα τελετουργικά δρώμενα του Νεκρομαντείου.    

 

 

 

 

                                                           
1051 Martin 1973, 25. Spawforth 2006, 198. Το άδυτο αποτελείται από δύο δωμάτια με θολωτή στέγη, 

που ενώνονται με ένα πέρασμα. Το ύψος των δωματίων ήταν 1.8μ., ενώ ο διάδρομος που οδηγούσε 

στο πρώτο δωμάτιο ήταν υπερβολικά στενός (0.70μ.) και μακρύς (25μ.) και άλλαζε κατεύθυνση επτά 

φορές. Στην κρύπτη κατέβαινε νύχτα και μετά από κατάλληλη προετοιμασία, ο μάντης, ο οποίος 

γνώριζε μόνο τα ονόματα των επισκεπτών και επέστρεφε το πρωί με τις απαντήσεις του θεού. Στις 

πηγές, η κρύπτη αναφέρεται ως «σπήλαιο» (specus). Βλ. Ustinova 2009, 109-112.  
1052 Spawforth 2006, 220.  
1053 Βλ. Μartin 1973, 25.  
1054 Mlynarczyk 1990, 226-227, πίν, 72.  
1055 Βλ. παραπάνω, σελ. 140-143.  
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8.4. Συμπεράσματα  

 

Η εναλλακτική ερμηνεία του χώρου ως οχυρής αριστοκρατικής κατοικίας προσκρούει 

σε μια σειρά ζητημάτων που προκύπτουν από τη συστηματική μελέτη των 

ανασκαφικών δεδομένων και των ευρημάτων, σε συνδυασμό με μια συνολική 

επανεξέταση του αρχιτεκτονικού τύπου της αγροικίας με πύργο. Τόσο η 

αρχιτεκτονική μορφή του κτιρίου όσο και τα επιμέρους ευρήματα και κυρίως η 

διασπορά τους στο χώρο, δεν μπορούν να υποστηρίξουν την άποψη ότι το 

Νεκρομαντείο ήταν οχυρή οικιστική μονάδα. Το σημαντικότερο στοιχείο της 

ταύτισης, η υποτιθέμενη παρουσία των καταπελτών, καταδείχθηκε ότι δεν 

ανταποκρίνεται στην πραγματική εικόνα του κτιρίου και των όσων βρίσκονταν μέσα 

σ’ αυτό, όπως αποτυπώθηκε στη στρωματογραφία της ανασκαφής. Η παρουσία της 

κενής υπόγειας αίθουσας με την ιδιαίτερα μελετημένη ακουστική συμπεριφορά, 

φανερώνει ότι το αρχιτεκτονικό ιδιαίτερο σχέδιο του κτιρίου υπηρετεί τις ανάγκες της 

τελετουργίας. Η μοναδικότητά του είναι στοιχείο που επιβεβαιώνει, παρά αδυνατίζει 

την ταύτιση του με χώρο τέλεσης ιεροπραξιών.  
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Συμπεράσματα 

 

Το Νεκρομαντείο του Αχέροντα ήταν ένα από τα σημαντικότερα νεκρομαντεία του 

αρχαίου ελληνικού κόσμου. Αν και αναφέρεται σποραδικά μόνο στις αρχαίες πηγές 

[Παρ. Πηγών 13, 22, 26], κάτι που μάλλον οφείλεται στη σχετικά μικρή απήχηση 

της νεκρομαντείας1056, η ύπαρξή τoυ από την αρχαϊκή περίοδο (και πιθανόν ήδη από 

την εποχή του Ομήρου1057) είναι αναμφισβήτητη. Βρίσκονταν σε αρκετά 

απομακρυσμένη περιοχή, ώστε να διασφαλίζεται ότι οι χρησμοί που δίνονταν δεν 

επηρεάζονταν από τις μεγάλες δυνάμεις του ελληνικού κόσμου1058. Επικρατούσε η 

αντίληψη ότι στο σημείο εκείνο υπήρχε ένα χάσμα που οδηγούσε στον Κάτω Κόσμο 

[Παρ. Πηγών 26]. Η ίδρυση του Νεκρομαντείου στο δυτικότερο άκρο του ελληνικού 

κόσμου, πριν από τον αποικισμό της Ιταλίας, εξυπηρετούσε την αντίληψη ότι 

βρίσκονταν στις εσχατιές της οικουμένης, εκεί που ξεκινούσε το βασίλειο του 

Άδη1059.   

Οι πρόσφατες τοπογραφικές έρευνες επιβεβαίωσαν την υπόθεση ότι ο 

αρχαιολογικός χώρος του Μεσοποτάμου αντιστοιχεί με τη θέση του Νεκρομαντείου, 

όπως υποδεικνύεται από τις γραπτές πηγές1060. Η ταύτιση του ελληνιστικού 

συγκροτήματος στην κορυφή του λόφου με το εν λόγω ιερό ερμηνεύει με τον 

καλύτερο τρόπο τα αρχαιολογικά τεκμήρια που προέκυψαν κατά την ανασκαφή. Η 

αρχιτεκτονική μορφή του συγκροτήματος, όπως αποκαταστάθηκε από τον 

ανασκαφέα [Εικ. 13, 36, 43], βρίσκεται σε αρμονία με τα δεδομένα, σε αντίθεση με 

τις εναλλακτικές προτάσεις που έχουν κατά καιρούς διατυπωθεί. Η συστηματική 

ανάλυση της αρχιτεκτονικής μορφής του κτιρίου και η συγκριτική μελέτη άλλων 

οχυρών θέσεων στην Ήπειρο οδήγησε στην απόρριψη της υπόθεσης ότι το κεντρικό 

συγκρότημα αποτελούσε οχυρό πύργο1061. Επιπλέον, παρουσιάστηκε μια σειρά 

στοιχείων που καταδεικνύουν ότι η παρουσία έξι καταπελτών στον ένα ή τους δύο 

υποτιθέμενους ορόφους του κτιρίου δεν μπορεί να υποστηριχθεί από τα αρχαιολογικά 

δεδομένα, και κυρίως από τη στρωματογραφία1062.  

                                                           
1056 Βλ. παραπάνω, σελ. 23. 
1057 Βλ. παραπάνω, σελ. 121-123. 
1058 Schachter 1992, 5.  
1059 Ogden 2014, 211-213.  
1060 Βλ. παραπάνω, σελ. 47. 
1061 Βλ. παραπάνω, σελ. 168-175. 
1062 Βλ. παραπάνω, σελ. 176-180. 
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Είναι αξιοπερίεργο το γεγονός ότι το συγκρότημα δημιουργείται και ακμάζει 

κατά την ελληνιστική περίοδο, όταν η νεκρομαντεία σε ειδικά διαμορφωμένα ιερά-

πύλες του Κάτω Κόσμου θεωρείται ότι είχε παρακμάσει1063. Πιθανόν, η ιδιαίτερη 

φροντίδα με την οποία έγινε η κατασκευή του Νεκρομαντείου στην πρώιμη 

ελληνιστική περίοδο να σηματοδοτεί μια αλλαγή στο ρόλο του. Στην αρχαϊκή και την 

κλασική περίοδο ήταν ένας χώρος διεθνούς ακτινοβολίας και φήμης, αλλά δεν 

υπήρχε ανάγκη περίοπτης αρχιτεκτονικής για τη λειτουργία του. Στην πρώιμη 

ελληνιστική περίοδο μετατρέπεται σε ένα μεγάλο ιερό για το οποίο γίνεται σημαντική 

επένδυση χρόνου και πόρων για την κατασκευή του, αλλά η απήχησή του είναι κατά 

κύριο λόγο τοπική, λόγω της αναγκαιότητας να υπάρχει ένα σημαντικό θρησκευτικό 

κέντρο στη Θεσπρωτία, μετά το τέλος της κυριαρχίας των Θεσπρωτών στο μαντείο 

της Δωδώνης, σε κάποιο χρονικό σημείο στον 5ο αιώνα π.Χ.1064 Η εγκατάλειψή του 

είναι απόρροια της ρωμαϊκής εισβολής στην Ήπειρο το 168/167 π.Χ. και των 

εξαιρετικά καταστρεπτικών συνεπειών της, με την υποδούλωση 150.000 από τους 

κατοίκους και τη γενικότερη ερήμωση που ακολούθησε1065. Παραμένει αμφίβολο αν 

η πυρκαγιά που κατέστρεψε το κτίριο προήλθε από την πολιορκία ή ως επακόλουθο 

της μάχης· είναι πιθανότερο να προκλήθηκε από τους ίδιους τους κατόχους του 

κτιρίου, προκειμένου να μην πέσουν στα χέρια των Ρωμαίων οι προμήθειες και ο 

άφθονος εξοπλισμός από εργαλεία που βρίσκονταν εκεί1066. Έκτοτε παρέμεινε ως 

ισχυρή ανάμνηση [Παρ. Πηγών 22, 26], αλλά δεν ξαναλειτούργησε ποτέ.  

 Η ποιότητα της διακοσμημένης κεραμικής, και ιδιαίτερα η παρουσία 

αντικειμένων που μόνο με την τέλεση λατρείας μπορούν να σχετιστούν (ρυτά, 

μυροδοχεία με οπές στη βάση, ειδώλια) αποτελούν σημαντικές ενδείξεις για την 

ταύτιση του χώρου με ιερό1067. Τα ευρήματα (αγροτικά και άλλα εργαλεία, καρποί, 

αποθηκευτικά αγγεία και άλλα σκεύη) μαρτυρούν την έντονη σύνδεση του 

Νεκρομαντείου με την αγροτική παραγωγή1068. Αυτό δεν πρέπει να ερμηνεύεται ως 

απόδειξη ότι η χρήση του χώρου δεν ήταν λατρευτική. Αντίθετα, αναδεικνύει τη 

σημασία που είχε η αφθονία στερεών και υγρών τροφίμων στα διάφορα στάδια της 

τελετουργίας, αλλά και στην προετοιμασία των πιστών για τη συμμετοχή σε αυτή. Τα 

υπόλοιπα ευρήματα δείχνουν ότι το Νεκρομαντείο δεν είχε συσσωρευμένο πλούτο. 

                                                           
1063 Βλ. παραπάνω, σελ. 19. 
1064 Βλ. παραπάνω, σελ. 68-69. 
1065 Βλ. παραπάνω, σελ. 71. 
1066 Βλ. παραπάνω, σελ. 71-72. 
1067 Βλ. παραπάνω, σελ. 176. 
1068 Βλ. παραπάνω, σελ. 119.  
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Ίσως όμως αυτή η εικόνα να οφείλεται στο γεγονός ότι τα πολυτιμότερα αντικείμενα 

αφαιρέθηκαν πριν από την καταστροφή του.  

Η παρούσα εργασία ανέδειξε μια σειρά από προβληματικά σημεία και 

εντόπισε αρκετά επιμέρους ζητήματα που παραμένουν άλυτα. Πολλά από αυτά έχουν 

να κάνουν με το γεγονός ότι η ανασκαφή, αν και ολοκληρώθηκε, δεν δημοσιεύθηκε 

ποτέ στην ολότητα της. Ως αποτέλεσμα, ο ανασκαφέας δεν τεκμηρίωσε συστηματικά 

τις απόψεις του για την αρχιτεκτονική μορφή του κτιρίου. Δύο ζητήματα που 

ανέκυψαν αφορούν στην ύπαρξη ορόφου ή εξώστη με εσωτερικούς διαδρόμους στον 

όροφο και στην ιστορία της διαμόρφωσης του νοτίου διαδρόμου σε μία ή δύο 

διακριτές φάσεις, αντίστοιχα1069. Επίσης, η μορφή της στέγασης είναι ένα ζήτημα που 

θίχθηκε ελάχιστα από τον ανασκαφέα, ο οποίος πρότεινε τη λύση της πυραμιδοειδούς 

στέγης, στη βάση της υπόθεσης ότι το κτίριο θα έπρεπε κατά κάποιο τρόπο να μοιάζει 

με τα περίπου σύγχρονα μαυσωλεία της Μικράς Ασίας1070.  

Ένα από τα ζητήματα που μόνο περαιτέρω ανασκαφική έρευνα θα μπορούσε 

να λύσει είναι κατά πόσον το αρχαϊκό ιερό βρίσκονταν σε θέση κοντά στο σημείο 

εύρεσης του αποθέτη και μεταφέρθηκε στην κορυφή του λόφου στην αρχή της 

ελληνιστικής περιόδου1071 ή αν βρίσκονταν στην κορυφή του λόφου και 

κατεδαφίστηκε χωρίς να αφήσει ίχνη όταν κτίστηκε το ελληνιστικό 

Νεκρομαντείο1072. Σε κάθε περίπτωση, η εύρεση των γυναικείων ειδωλίων στον 

αποθέτη [Εικ. 45-51] σε συνδυασμό με την παρουσία των δύο προτομών της 

Περσεφόνης [Εικ. 59] στο χώρο του κυρίως ιερού επιβεβαιώνουν την άποψη ότι 

υπάρχει συνέχεια της λατρείας.  

Άλλα ζητήματα αναφορικά με τη μορφή του χώρου και τη λειτουργία του δεν 

θα μπορούσαν να έχουν λυθεί κατά τη διάρκεια της ανασκαφής. Το πιο σημαντικό 

πρόβλημα σχετίζεται με την υπόγεια αίθουσα και συγκεκριμένα κατά πόσο εδράζεται 

πάνω σε αρχαιότερο σπήλαιο, σύμφωνα με την υπόθεση του ανασκαφέα. Το ζήτημα 

μπορεί να λυθεί μόνο με γεωφυσική έρευνα, που θα συνδυάζει και εξέταση του 

συνόλου του λόφου για τον εντοπισμό εναλλακτικών σημείων για τη χωροθέτηση του 

σπηλαίου, και όχι μόνο της κορυφής του1073. Τυχόν επιβεβαίωση της υπόθεσης ότι η 

                                                           
1069 Βλ. παραπάνω, σελ. 65-66 και 60-61, αντίστοιχα. 
1070 Βλ. παραπάνω, σελ. 69. 
1071 Παπαχατζής 1976α, 111. 
1072 Βλ. παραπάνω, σελ. 50. 
1073 Βλ. Wiseman 1998, 18.  
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υπόγεια αίθουσα κατέλαβε το χώρο παλαιότερου σπηλαίου θα έλυνε με τρόπο 

τελεσίδικο το ζήτημα της ταύτισης του συγκροτήματος με το Νεκρομαντείο. 

 Μεγαλύτερης αναθεώρησης χρήζουν οι θεωρίες του Σ. Δάκαρη για την 

ανασύσταση της λατρείας. Παρά τον συνεκτικό και πειστικό χαρακτήρα της, η 

αφήγηση του, που βασίστηκε σε μια συνδυασμένη ανάγνωση των αρχαιολογικών 

ευρημάτων και των φιλολογικών μαρτυριών, εμφανίζει ορισμένα σοβαρά 

προβλήματα σε επιμέρους, αλλά κρίσιμα θέματα. Καταρχήν, η πίστη ότι η πληθώρα 

οσπρίων που βρέθηκαν στο Νεκρομαντείο αξιοποιούνταν για τη δημιουργία 

παραισθήσεων σε όσους τα κατανάλωναν προσκρούει στην διαπίστωση ότι ανάλογες 

τροφές απαντούν με την ίδια περίπου συχνότητα σε αγροικίες και οικίες1074. 

Επομένως, αποτελούσαν μάλλον μια κοινή τροφή. Είναι βέβαια πιθανόν να μην 

χρησιμοποιήθηκαν ως τρόφιμα στο Νεκρομαντείο, αλλά ως κάποια από τα συστατικά 

υλικά της παγκαρπίας, που αποτελούσε, σύμφωνα με τις φιλολογικές μαρτυρίες, 

συνήθη προσφορά στους νεκρούς κατά την τέλεση της νεκρομαντείας1075.  

Ένα δεύτερο σημαντικό ζήτημα που ανακύπτει αφορά την υπόγεια αίθουσα, 

που σύμφωνα με τον ανασκαφέα ήταν ο συμβολικός οίκος του Άδη και της 

Περσεφόνης και παρέμεινε περίκλειστη από τη στιγμή που δημιουργήθηκε1076. Οι 

τρεις έρευνες για την ηχητική της, αν και ακολούθησαν διαφορετικές μεθοδολογίες, 

κατέληξαν στο ίδιο συμπέρασμα, ότι η υπόγεια αίθουσα είχε πολύ χαμηλή αντήχηση 

και σχεδόν καθόλου θόρυβο, γεγονός που υποδεικνύει την ξεχωριστή σημασία της 

στη συνολική αρχιτεκτονική σχεδίαση του συγκροτήματος1077. Η πιθανότητα ο χώρος 

αυτός να χρησιμοποιήθηκε κατά την τελετουργία της νεκρομαντείας είναι πολύ 

μεγάλη, αν και μόνο υποθέσεις μπορούν να γίνουν για το είδος των δρώμενων που 

τελούνταν εκεί. Οι ιδιότητες της αίθουσας και η επίδραση που ο εγκλεισμός εκεί θα 

είχε πάνω στον επισκέπτη καθιστούν ελκυστική την υπόθεση ότι οι πιστοί 

επισκέπτονταν το χώρο σε κάποια φάση της τελετουργίας, με στόχο τον 

αποπροσανατολισμό των αισθήσεων τους και προκειμένου να έχουν την πεποίθηση 

καθόδου στον Κάτω Κόσμο. Δεν θα πρέπει πάντως να αποκλειστεί και η περίπτωση 

το χώρο να επισκέπτονταν μόνο τα μέλη του ιερατείου, με σκοπό να παρέμβουν 

                                                           
1074 Βλ. παραπάνω, σελ. 117. 
1075 Βλ. παραπάνω, σελ. 136-137. 
1076 Δάκαρης 1975α, 146-147 και 1975β, 85-86. 
1077 Βλ. παραπάνω, σελ. 140-143. 
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ηχητικά στην τελετουργία, επιτείνοντας την εντύπωση του πιστού ότι συνομιλούσε με 

τους νεκρούς1078. 

Προβληματική είναι επίσης και η θεωρία ότι το σκηνοθετημένο είδωλο του 

νεκρού βρίσκονταν μέσα στον κρατήρα/λέβητα που βρέθηκε στο βάθος της κεντρικής 

αίθουσας, ο οποίος θα κατέρχονταν από την οροφή ή τον εξώστη στον όροφο του 

κτιρίου μέσω μιας μηχανής [Εικ. 178]. Αν και ερμηνεύει πειστικά τα ευρήματα και τη 

στρωματογραφία, η συγκεκριμένη θεωρία αντιβαίνει στα όσα αναφέρει ο Κλήμης της 

Αλεξάνδρειας [Παρ. Πηγών 24] για τον Θεσπρώτιο λέβητα, που υπονοούν ότι ήταν 

ένα πασίγνωστο αντικείμενο που χρησιμοποιούνταν στην τελετουργία. Κάτι τέτοιο 

δεν θα ήταν δυνατό όμως, αν ο λέβητας είχε χρησιμοποιηθεί κατά τον τρόπο που 

υπέθεσε ο ανασκαφέας, επειδή για την επιτυχία του, το σκεύος θα έπρεπε να είναι 

αθέατο στους επισκέπτες. Η δυσκολία αυτή μπορεί να επιλυθεί αν γίνει δεκτή η 

υπόθεση που διατυπώθηκε στο έκτο κεφάλαιο, ότι δηλαδή τα είδωλα των νεκρών 

έλκονταν από τη μηχανή και ξεπρόβαλλαν μέσα από το λέβητα [Εικ. 180]1079.   

 Αφαιρώντας τις πιο εξωτικές και παρακινδυνευμένες υποθέσεις, το βασικό 

περίγραμμα της τελετουργίας που προτείνει ο ανασκαφέας βρίσκεται σε αρμονία με 

τα όσα είναι γνωστά από τις φιλολογικές μαρτυρίες για τη νεκρομαντεία1080 και 

επιβεβαιώνεται από τα αρχαιολογικά ευρήματα στο Νεκρομαντείο. Επιπλέον, η 

κατανομή των σχημάτων των αγγείων στο χώρο επιβεβαιώνει σε γενικές γραμμές την 

άποψη ότι κάθε στάδιο της τελετής ολοκληρώνονταν ακολουθώντας διαφορετικές 

διαδικασίες, προκειμένου να φτάσει στην κορύφωση που συντελούνταν στο 

εσωτερικό της κεντρικής αίθουσας: προετοιμασία στα δωμάτια του βορείου 

διαδρόμου και στο δωμάτιο θ, θυσία στον ανατολικό διάδρομο, προσφορά αλφίτων 

και άλλων αναίμακτων θυσιών πριν την είσοδο στην κεντρική αίθουσα, που 

συνοδεύονταν από το τελετουργικό σπάσιμο των λεκανίδων, χοή του αίματος του 

σφάγιου, που είχε συλλεχθεί μέσα σε στενόλαιμα αγγεία, στο δάπεδο της κεντρικής 

αίθουσας προς τιμήν των ψυχών, πριν τη συνάντηση με τις ψυχές των νεκρών1081.   

 Η μελέτη των άλλων σημαντικών Νεκρομαντείων (Ταίναρο, λίμνη Avernus, 

Hράκλεια του Πόντου) δεν βοηθά ιδιαίτερα στην ερμηνεία του χώρου: πέραν μιας 

γενικής αρχής που ήθελε τα νεκρομαντεία να είναι προσβάσιμα μέσω θαλάσσης και 

να περιβάλλονται ή να ιδρύονται σε λίμνες, έλη, ποταμούς και σπήλαια, κάθε ένα από 

                                                           
1078 Βλ. παραπάνω, σελ. 143. 
1079 Βλ. παραπάνω, σελ. 139, σημ. 860.  
1080 Βλ. παραπάνω, σελ. 22-23. 
1081 Βλ. παραπάνω, σελ. 128-132. 
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αυτά αναπτύχθηκε ανεξάρτητα και ξεχωριστά, έτσι ώστε να μην στοιχειοθετείται μια 

τυπολογία ως προς τον αρχιτεκτονικό τύπο, τον αριθμό των κατασκευών και το 

μέγεθος τους [Εικ. 184-188]1082. Το Νεκρομαντείο του Αχέροντα συνδυάζει τα 

παραδοσιακά αρχιτεκτονικά στοιχεία που αναπτύσσονται στην Ήπειρο κατά την 

πρώιμη ελληνιστική περίοδο (επιλογή οχυρής θέσης, ιδιαίτερη έμφαση στην 

πολυγωνική αρχιτεκτονική από τοπικό ασβεστόλιθο, στιβαρή κατασκευή) με 

νεωτερικά ή μοναδικά στοιχεία (παρουσία κρύπτης, υπεραφθονία αποθηκευτικών 

χώρων, έλλειψη αρχιτεκτονικού διακόσμου, τριμερής διάρθρωση, παντελής έλλειψη 

φυσικού φωτός στο εσωτερικό του).  

Η εντυπωσιακή όψη του ελληνιστικού συγκροτήματος και η συναρπαστική 

σύνδεση του με τον κόσμο των νεκρών θα συνεχίσει να ελκύει τους επισκέπτες, ενώ 

η αμφίσημη ερμηνεία του χώρου θα συνεχίσει να προκαλεί το ενδιαφέρον των 

μελετητών. Αποτελεί άραγε ειρωνεία της τύχης ότι οι δύο ερμηνείες που προτάθηκαν, 

ιερό ή οχυρή αγροτική οικία, αντιπροσωπεύονται στο λόφο του Μεσοποτάμου από τα 

δύο νεότερα κτίσματα, το καθολικό της Μονής του Αγίου Ιωάννη και την οθωμανική 

οικία;  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 
                                                           
1082 Βλ. παραπάνω, σελ.  162. 
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ΠΑΡΑΡΤΗΜΑ ΠΗΓΩΝ 

 

Α. Πηγές για τη νεκρομαντεία γενικά 

 

1. Αισχύλος, Πέρσαι 623-679 

Χο. βασίλεια γύναι, πρέσβος Πέρσαις, / σύ τε πέμπε χοὰς θαλάμους ὑπὸ γῆς, / ἡμεῖς θ᾽ 

ὕμνοις αἰτησόμεθα    625 / φθιμένων πομποὺς / εὔφρονας εἶναι κατὰ γαίας. / ἀλλά, 

χθόνιοι δαίμονες ἁγνοί, / Γῆ τε καὶ Ἑρμῆ, βασιλεῦ τ᾽ ἐνέρων, / πέμψατ᾽ ἔνερθεν ψυχὴν 

ἐς φῶς·  / 630 / εἰ γάρ τι κακῶν ἄκος οἶδε πλέον, / μόνος ἂν θνητῶν πέρας εἴποι. / ἦ ῥ᾽ 

ἀίει μου μακαρίτας 

στρ. α. 

ἰσοδαίμων βασιλεὺς βάρβαρα σαφηνῆ    635 / ἱέντος τὰ παναίολ᾽ αἰανῆ δύσθροα 

βάγματα; 

παντάλαν᾽ ἄχη διαβοάσω; / νέρθεν ἆρα κλύει μου; / ἀλλὰ σύ μοι, Γᾶ τε καὶ ἄλλοι    640 

ἀντ. α. 

χθονίων ἁγεμόνες, δαίμονα μεγαυχῆ/ ἰόντ᾽ αἰνέσατ᾽ ἐκ δόμων, Περσᾶν Σουσιγενῆ θεόν· 

πέμπετε δ᾽ ἄνω/οἷον οὔπω    645 /Περσὶς αἶ᾽ ἐκάλυψεν. / ἦ φίλος ἀνήρ, φίλος ὄχθος· 

στρ. β. 

φίλα γὰρ κέκευθεν ἤθη. / Ἀιδωνεὺς δ᾽ ἀναπομπὸς ἀνίει, Ἀιδωνεύς,    650 /οἶον 

ἀνάκτορα Δαριᾶνα. ἠέ./ οὐδὲ γὰρ ἄνδρας ποτ᾽ ἀπώλλυ 

ἀντ. β. 

πολεμοφθόροισιν ἄταις, / θεομήστωρ δ᾽ ἐκικλῄσκετο Πέρσαις, / θεομήστωρ δ᾽    655 / 

ἔσκεν, ἐπεὶ στρατὸν εὖ ποδούχει. ἠέ./ βαλλήν, ἀρχαῖος/ 

στρ. γ. 

βαλλήν, ἴθι, ἱκοῦ· / ἔλθ᾽ ἐπ᾽ ἄκρον κόρυμβον ὄχθου,/ κροκόβαπτον ποδὸς εὔμαριν 

ἀείρων,  660 / βασιλείου τιήρας / φάλαρον πιφαύσκων. / βάσκε πάτερ ἄκακε Δαριάν, 

οἴ. / ὅπως αἰανῆ 

ἀντ. γ. 

κλύῃς νέα τ᾽ ἄχη, 665 / δέσποτα δεσποτᾶν φάνηθι. - Στυγία γάρ τις ἐπ᾽ ἀχλὺς πεπόταται· 

/νεολαία γὰρ ἤδη / κατὰ πᾶσ᾽ ὄλωλεν.  670 / βάσκε πάτερ ἄκακε Δαριάν, οἴ. / αἰαῖ αἰαῖ· 

/ ἐπῳδός. / ὦ πολύκλαυτε φίλοισι θανών, / τί τάδε, δυνάστα, δυνάστα,  675 / περισσὰ 

δίδυμα δὶς γοέδν᾽ ἁμάρτια; / πᾶσαι γᾷ τᾷδ᾽/- ἐξέφθινται τρίσκαλμοι / νᾶες ἄναες ἄναες.  

 

https://el.wikisource.org/wiki/%CE%A0%CE%AD%CF%81%CF%83%CE%B1%CE%B9#v625
https://el.wikisource.org/wiki/%CE%A0%CE%AD%CF%81%CF%83%CE%B1%CE%B9#v630
https://el.wikisource.org/wiki/%CE%A0%CE%AD%CF%81%CF%83%CE%B1%CE%B9#v635
https://el.wikisource.org/wiki/%CE%A0%CE%AD%CF%81%CF%83%CE%B1%CE%B9#v640
https://el.wikisource.org/wiki/%CE%A0%CE%AD%CF%81%CF%83%CE%B1%CE%B9#v645
https://el.wikisource.org/wiki/%CE%A0%CE%AD%CF%81%CF%83%CE%B1%CE%B9#v650
https://el.wikisource.org/wiki/%CE%A0%CE%AD%CF%81%CF%83%CE%B1%CE%B9#v655
https://el.wikisource.org/wiki/%CE%A0%CE%AD%CF%81%CF%83%CE%B1%CE%B9#v660
https://el.wikisource.org/wiki/%CE%A0%CE%AD%CF%81%CF%83%CE%B1%CE%B9#v665
https://el.wikisource.org/wiki/%CE%A0%CE%AD%CF%81%CF%83%CE%B1%CE%B9#v670
https://el.wikisource.org/wiki/%CE%A0%CE%AD%CF%81%CF%83%CE%B1%CE%B9#v675
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2. Ευριπίδης, Άλκηστις 1127-1128 

Ἄδμητος 

ὅρα δὲ μή τι φάσμα νερτέρων τόδ' ἧι. 

Ἡρακλῆς 

οὐ ψυχαγωγὸν τόνδ' ἐποιήσω ξένον. 

 

3. Αριστοφάνης, Όρνιθες 1555-1564 

«πρὸς δὲ τοῖς Σκιάποσιν λίμνη / τις ἔστ᾽ ἄλουτος οὗ / ψυχαγωγεῖ Σωκράτης:  / ἔνθα καὶ 

Πείσανδρος ἦλθε / δεόμενος ψυχὴν ἰδεῖν ἣ / ζῶντ᾽ ἐκεῖνον προὔλιπε, / σφάγι᾽ ἔχων 

κάμηλον ἀμνόν / τιν᾽, ἧς λαιμοὺς τεμὼν ὥσπερ / ποθ᾽ οὑδυσσεὺς ἀπῆλθε, / κᾆτ᾽ ἀνῆλθ᾽ 

αὐτῷ κάτωθεν / πρὸς τὸ λαῖτμα τῆς καμήλου / Χαιρεφῶν ἡ νυκτερίς». 

 

4. Πλάτων, Νόμοι 10, 909a-c.  

«ὅσοι δ᾽ ἂν θηριώδεις γένωνται πρὸς τῷ θεοὺς μὴ νομίζειν ἢ ἀμελεῖς ἢ παραιτητοὺς 

εἶναι, καταφρονοῦντες δὲ τῶν ἀνθρώπων ψυχαγωγῶσι μὲν πολλοὺς τῶν ζώντων, τοὺς 

δὲ τεθνεῶτας φάσκοντες ψυχαγωγεῖν καὶ θεοὺς ὑπισχνούμενοι πείθειν, ὡς θυσίαις τε 

καὶ εὐχαῖς καὶ ἐπῳδαῖς γοητεύοντες, ἰδιώτας τε καὶ ὅλας οἰκίας καὶ πόλεις χρημάτων 

χάριν ἐπιχειρῶσιν κατ᾽ ἄκρας ἐξαιρεῖν, τούτων δὲ ὃς ἂν ὀφλὼν εἶναι δόξῃ, τιμάτω τὸ 

δικαστήριον αὐτῷ κατὰ νόμον δεδέσθαι μὲν ἐν τῷ τῶν μεσογέων δεσμωτηρίῳ, 

προσιέναι δὲ αὐτοῖς μηδένα ἐλεύθερον μηδέποτε, τακτὴν δὲ ὑπὸ τῶν νομοφυλάκων 

αὐτοὺς τροφὴν παρὰ τῶν οἰκετῶν λαμβάνειν». 

 

5. Πλούταρχος, Ηθικά 109b-d (Παραμυθητικός προς Απολλώνιον) 

«Τὰ δὲ περὶ τὸν Ἰταλὸν Εὐθύνοον τοιαῦτά φασι γενέσθαι. Εἶναι μὲν γὰρ αὐτὸν Ἠλυσίου 

πατρὸς τοῦ Τεριναίου, τῶν ἐκεῖ πρώτου καὶ ἀρετῇ καὶ πλούτῳ καὶ δόξῃ, τελευτῆσαι δ´ 

ἐξαπίνης αἰτίᾳ τινὶ ἀδήλῳ. Τὸν οὖν Ἠλύσιον εἰσελθεῖν ὅπερ ἴσως κἂν ἄλλον εἰσῆλθε, 

μήποτ´ εἴη φαρμάκοις ἀπολωλώς τοῦτον γὰρ εἶναι μόνον αὐτῷ ἐπ´ οὐσίᾳ πολλῇ καὶ 

χρήμασιν. Ἀποροῦντα δ´ ὅτῳ τρόπῳ βάσανον λάβοι τούτων, ἀφικέσθαι ἐπί τι 

ψυχομαντεῖον, προθυσάμενον δ´ ὡς νόμος ἐγκοιμᾶσθαι καὶ ἰδεῖν ὄψιν τοιάνδε. Δόξαι 

παραγενέσθαι τὸν πατέρα τὸν ἑαυτοῦ· ἰδόντα δὲ διεξέρχεσθαι πρὸς αὐτὸν περὶ τῆς τύχης 

τῆς κατὰ τὸν υἱόν, καὶ ἀντιβολεῖν τε καὶ δεῖσθαι συνεξευρεῖν τὸν αἴτιον τοῦ θανάτου. 

Καὶ τὸν «Ἐπὶ τούτῳ,» φάναι, «ἥκω. Ἀλλὰ δέξαι παρὰ τοῦδ´ ἅ σοι φέρει, ἐκ γὰρ τούτων 

ἅπαντ´ εἴσῃ ὧν πέρι λυπῇ.» Εἶναι δ´ ὃν ἐσήμηνε νεανίσκον ἑπόμενον αὐτῷ, ἐμφερῆ τε 
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τῷ υἱῷ καὶ τὰ τοῦ χρόνου τε καὶ τὰ τῆς ἡλικίας ἐγγύς. Ἐρέσθαι οὖν ὅστις εἴη. Καὶ τὸν 

φάναι «Δαίμων τοῦ υἱέος σου,» καὶ οὕτω δὴ ὀρέξαι οἱ γραμματείδιον. Ανειλήσαντα οὖν 

αὐτὸ ἰδεῖν ἐγγεγραμμένα τρία ταῦτα· 

Ἦ που νηπιέῃσιν ἀλύουσιν φρένες ἀνδρῶν. 

Εὐθύνοος κεῖται μοιριδίῳ θανάτῳ. 

Οὐκ ἦν γὰρ ζώειν καλὸν αὐτῷ οὐδὲ γονεῦσι. 

Τοιαῦτα δή σοι καὶ τὰ τῶν διηγημάτων τῶν παρὰ τοῖς ἀρχαίοις ἀναγεγραμμένων». 

 

6. Κικέρων, Tusculanae Disputationes 1, 115 

«simile quiddam est in Consolatione Crantoris: ait enim Terinaeum quendam 

Elysium, cum graviter filii mortem maereret, venisse in psychomantium quaerentem, 

quae fuisset tantae calamitatis causa; huic in tabellis tris huius modi versiculos 

datos: 'Igraris homines in vita mentibus errant: Euthynous potitur fatorum numine 

leto. Sic fuit utilius finiri ipsique tibique.» 

 

7. Πλίνιος, Historia Naturalis 30, 14 

“Ut marravit Ostanes. species eius plures sunt. Namque et aqua et sphaeris et aëre et 

stellis et lucernisac pelvibus securibusque et multis ahis modis divina promittit, 

praeterea umbrarum inferorumque colloquia» 

 

8. Λουκιανός, Μένιππος ή Νεκυομαντεία 6-11 

6 καὶ μοί ποτε διαγρυπνοῦντι τούτων ἕνεκα ἔδοξεν εἰς Βαβυλῶνα ἐλθόντα δεηθῆναί 

τινος τῶν μάγων τῶν Ζωροάστρου μαθητῶν καὶ διαδόχων: ἤκουον δ᾽ αὐτοὺς ἐπῳδαῖς 

τε καὶ τελεταῖς τισιν ἀνοίγειν τοῦ Ἃιδου τὰς πύλας καὶ κατάγειν ὃν ἂν βούλωνται 

ἀσφαλῶς καὶ ὀπίσω αὖθις ἀναπέμπειν. ἄριστον οὖν ἡγούμην εἶναι παρά τινος τούτων 

διαπραξάμενον τὴν κατάβασιν ἐλθόντα παρὰ Τειρεσίαν τὸν Βοιώτιον μαθεῖν παρ᾽ 

αὐτοῦ ἅτε μάντεως καὶ σοφοῦ, τίς ἐστιν ὁ ἄριστος βίος καὶ ὃν ἄν τις ἕλοιτο εὖ φρονῶν. 

καὶ δὴ ἀναπηδήσας ὡς εἶχον τάχους ἔτεινον εὐθὺ Βαβυλῶνος: ἐλθὼν δὲ συγγίγνομαί 

τινι τῶν Χαλδαίων σοφῷ ἀνδρὶ καὶ θεσπεσίῳ τὴν τέχνην, πολιῷ μὲν τὴν κόμην, γένειον 

δὲ μάλα σεμνὸν καθειμένῳ, τοὔνομα δὲ ἦν αὐτῷ Μιθροβαρζάνης. δεηθεὶς δὲ καὶ 

καθικετεύσας μόγις ἐπέτυχον παρ᾽ αὐτοῦ, ἐφ᾽ ὅτῳ βούλοιτο μισθῷ, καθηγήσασθαί μοι 

τῆς ὁδοῦ. 

7 Παραλαβὼν δέ με ὁ ἀνὴρ πρῶτα μὲν ἡμέρας ἐννέα καὶ εἴκοσιν ἅμα τῇ σελήνῃ 

ἀρξάμενος ἔλουε κατάγων ἕωθεν ἐπὶ τὸν Εὐφράτην πρὸς ἀνίσχοντα τὸν ἥλιον, ῥῆσίν 
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τινα μακρὰν ἐπιλέγων ἧς οὐ σφόδρα κατήκουον ὥσπερ γὰρ οἱ φαῦλοι τῶν ἐν τοῖς ἀγῶσι 

κηρύκων ἐπίτροχόν τι καὶ ἀσαφὲς ἐφθέγγετο. πλὴν ἐῴκει γέ τινας ἐπικαλεῖσθαι 

δαίμονας. Μετὰ δ᾽ οὖν τὴν ἐπῳδὴν τρὶς ἄν μου πρὸς τὸ πρόσωπον ἀποπτύσας, ἐπανῄει 

πάλιν οὐδένα τῶν ἀπαντώντων προσβλέπων· καὶ σιτία μὲν ἦν ἡμῖν τὰ ἀκρόδρυα, ποτὸν 

δὲ γάλα καὶ μελίκρατον καὶ τὸ τοῦ Χοάσπου ὕδωρ, εὐνὴ δὲ ὑπαίθριος ἐπὶ τῆς πόας. ἐπεὶ 

δ᾽ ἅλις εἶχε τῆς προδιαιτήσεως, περὶ μέσας νύκτας ἐπὶ τὸν Τίγρητα ποταμὸν ἀγαγὼν 

ἐκάθηρὲν τέ με καὶ ἀπέμαξε καὶ περιήγνισεν δᾳδὶ καὶ σκίλλῃ καὶ ἄλλοις πλείοσιν, ἅμα 

καὶ τὴν ἐπῳδὴν ἐκείνην ὑποτονθορύσας. Εἶτά ὅλον με καταμαγεύσας καὶ περιελθών, 

ἵνα μὴ βλαπτοίμην ὑπὸ τῶν φασμάτων, ἐπανάγει εἰς τὴν οἰκίαν, ὡς εἶχον, 

ἀναποδίζοντα, καὶ τὸ λοιπὸν ἀμφὶ πλοῦν εἴχομεν. 

Αὐτὸς μὲν οὖν μαγικήν τινα ἐνέδυ στολὴν τὰ πολλὰ ἐοικυῖαν τῇ Μηδικῇ, ἐμὲ δὲ τουτοισὶ 

φέρων ἐνεσκεύασε, τῷ πίλῳ καὶ τῇ λεοντῇ καὶ προσέτι τῇ λύρᾳ, καὶ παρεκελεύσατο, ἤν 

τις ἔρηταί με τοὔνομα, Μένιππον μὴ λέγειν, Ἡρακλέα δὲ ἢ Ὀδυσσέα ἢ Ὀρφέα. 

Φίλος 

ὡς δὴ τί τοῦτο, ὦ Μένιππε; οὐ γὰρ συνίημι τὴν αἰτίαν οὔτε τοῦ σχήματος οὔτε τῶν 

ὀνομάτων. 

Μένιππος 

Καὶ μὴν πρόδηλόν γε τοῦτο καὶ οὐ παντελῶς ἀπόρρητον· ἐπεὶ γὰρ οὗτοι πρὸ ἡμῶν 

ζῶντες εἰς Ἅιδου κατεληλύθεσαν, ἡγεῖτο, εἴ με ἀπεικάσειεν αὐτοῖς, ῥᾳδίως ἂν τὴν τοῦ 

Αἰακοῦ φρουρὰν διαλαθεῖν καὶ ἀκωλύτως ἂν παρελθεῖν ἅτε συνηθέστερον, τραγικῶς 

μάλα παραπεμπόμενον ὑπὸ τοῦ σχήματος.9 ἤδη δ᾽ οὖν ὑπέφαινεν ἡμέρα, καὶ 

κατελθόντες ἐπὶ τὸν ποταμὸν περὶ ἀναγωγὴν ἐγιγνόμεθα. παρεσκεύαστο δ᾽ αὐτῷ καὶ 

σκάφος καὶ ἱερεῖα καὶ μελίκρατον καὶ ἄλλα ὅσα πρὸς τὴν τελετὴν χρήσιμα. ἐμβαλόμενοι 

οὖν ἅπαντα τὰ παρεσκευασμένα οὕτω δὴ καὶ αὐτοὶ βαίνομεν ἀχνύμενοι, θαλερὸν κατὰ 

δάκρυ χέοντες. Καὶ μέχρι; μέν τινος ὑπεφερόμεθα ἐν τῷ ποταμῷ, εἶτα δὲ εἰσεπλεύσαμεν 

εἰς τὸ ἕλος καὶ τὴν λίμνην εἰς ἣν ὁ Εὐφράτης ἀφανίζεται. περαιωθέντες δὲ καὶ ταύτην 

ἀφικνούμεθα εἰς τι χωρίον ἔρημον καὶ ὑλῶδες καὶ ἀνήλιον, εἰς ὃ καὶ δὴ ἀποβάντες — 

ἡγεῖτο δὲ ὁ Μιθροβαρζάνης — βόθρον τε ὠρυξάμεθα καὶ τὰ μῆλα κατεσφάξαμεν καὶ τὸ 

αἷμα περὶ αὐτὸν ἐσπείσαμεν. ὁ δὲ μάγος ἐν τοσούτῳ δᾷδα καιομένην ἔχων οὐκέτ᾽ 

ἠρεμαίᾳ τῇ φωνῇ, παμμέγεθες δέ, ὡς οἷός τε ἦν, ἀνακραγὼν δαίμονάς τε ὁμοῦ πάντας 

ἐπεβοᾶτο καὶ Ποινὰς καὶ Ἐρινύας καὶ νυχίαν Ἑκάτην καὶ ἐπαινὴν Περσεφόνειαν, 

παραμιγνὺς ἅμα βαρβαρικά τινα καὶ ἄσημα ὀνόματα καὶ πολυσύλλαβα. 

10 Eὐθὺς οὖν ἅπαντα ἐκεῖνα ἐσαλεύετο καὶ ὑπὸ τῆς ἐπῳδῆς τοὔδαφος ἀνερρήγνυτο καὶ 

ὑλακὴ τοῦ Κερβέρου πόρρωθεν ἠκούετο καὶ τὸ πρᾶγμα ὑπερκατηφὲς ἦν καὶ 
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σκυθρωπόν. 

ἔδδεισεν δ᾽ ὑπένερθεν ἄναξ ἐνέρων Ἀϊδωνεύς — κατεφαίνετο γὰρ ἤδη τὰ πλεῖστα, καὶ ἡ 

λίμνη καὶ ὁ Πυριφλεγέθων καὶ τοῦ Πλούτωνος τὰ βασίλεια. Κατελθόντες δ᾽ ὅμως διὰ 

τοῦ χάσματος τὸν μὲν Ῥαδάμανθυν εὕρομεν τεθνεῶτα μικροῦ δεῖν ὑπὸ τοῦ δέους: ὁ δὲ 

Κέρβερος ὑλάκτησε μέν τι καὶ παρεκίνησε, ταχὺ δέ μου κρούσαντος τὴν λύραν 

παραχρῆμα ἐκηλήθη ὑπὸ τοῦ μέλους. ἐπεὶ δὲ πρὸς τὴν λίμνην ἀφικόμεθα, μικροῦ μὲν 

οὐδὲ ἐπεραιώθημεν· ἦν γὰρ πλῆρες ἤδη τὸ πορθμεῖον καὶ οἰμωγῆς ἀνάπλεων, 

τραυματίαι δὲ πάντες ἐπέπλεον, ὁ μὲν τὸ σκέλος, ὁ δὲ τὴν κεφαλήν, ὁ δὲ ἄλλο τι 

συντετριμμένος, ἐμοὶ δοκεῖν, ἔκ τινος πολέμου παρόντες. ὅμως δ᾽ οὖν ὁ βέλτιστος 

Χάρων ὡς εἶδε τὴν λεοντῆν, οἰηθείς με τὸν Ἡρακλέα εἶναι, εἰσεδέξατο καὶ 

διεπόρθμευσέν τε ἄσμενος καὶ ἀποβᾶσι 

11 Διεσήμηνε τὴν ἀτραπόν, ἐπεὶ δὲ ἦμεν ἐν τῷ σκότῳ, προῄει μὲν ὁ Μιθροβαρζάνης, 

εἱπόμην δὲ ἐγὼ κατόπιν ἐχόμενος αὐτοῦ, ἕως πρὸς λειμῶνα μέγιστον ἀφικνούμεθα τῷ 

ἀσφοδέλῳ κατάφυτον, ἔνθα δὴ περιεπέτοντο ἡμᾶς τετριγυῖαι τῶν νεκρῶν αἱ σκιαί.  

 

9. Λουκιανός, Μένιππος ή Νεκυομαντεία 22 

 «ἐγὼ δὲ — καὶ γὰρ ἤδη ὀψὲ ἦν «ἄγε δή, ὦ Μιθροβαρζάνη», φημί, «Τί διαμέλλομεν καὶ 

οὐκ ἄπιμεν αὖθις εἰς τὸν βίον;» ὁ δὲ πρὸς ταῦτα, «θάρρει», φησίν, ὦ Μένιππε· ταχεῖαν 

γάρ σοι καὶ ἀπράγμονα ὑποδείξω ἀτραπόν. Καὶ δὴ ἀγαγών με πρός τι χωρίον τοῦ ἄλλου 

ζοφερώτερον δείξας τῇ χειρὶ πόρρωθεν ἀμαυρὸν καὶ λεπτὸν ὥσπερ διὰ κλειθρίας φῶς 

εἰσρέον, «ἐκεῖνο», ἔφη, «ἐστὶν τὸ ἱερὸν τὸ Τροφωνίου, κἀκεῖθεν κατίασιν οἱ ἀπὸ 

Βοιωτίας. Ταύτην οὖν ἄνιθι καὶ εὐθὺς ἔσῃ ἐπὶ τῆς Ἑλλάδος». ἡσθεὶς δὲ τοῖς εἰρημένοις 

ἐγὼ καὶ τὸν μάγον ἀσπασάμενος χαλεπῶς μάλα διὰ τοῦ στομίου ἀνερπύσας οὐκ οἶδ᾽ 

ὅπως ἐν Λεβαδείᾳ γίγνομαι». 

 

10. Σούδα, βλ. λ. περὶ ψυχαγωγίας. 

«Περὶ ψυχαγωγίας. γοητείας τινὰς ποιοῦσιν ἐς τοὺς νεκρούς: ἐπὰν γὰρ ἐς τὰ χωρία 

ἀφίκωνται ὅθεν ἄγειν ἔστι τὰς ψυχάς, ἃς ποθοῦσιν οἱ δεόμενοι, ἀφικνοῦνται ἔνθα 

τεθνᾶσιν οἱ ψυχαγωγούμενοι: καὶ οὐχ εὑρίσκουσι παραχρῆμα τὸν χῶρον, ἀλλὰ 

ἀνιχνεύουσι τὸν τρόπον τοῦτον. πρόβατον μέλαν παραλαβόντες, εἶτα τοῦ κέρατος τοῦ 

ἑτέρου λαβόμενοι ἢ τῶν ποδῶν τῶν προσθίων καὶ ἐπὶ τοῖς ποσὶ τοῖς ἄλλοις στήσαντες 

περιάγουσι: τὸ δὲ ἕπεται τῇ ἕλξει, καὶ μάλα εὐπειθῶς. ὅταν δὲ ἀφίκηται ἔνθα ἐκεῖνος ἢ 

ἐκείνη κατηνέχθη, ἐνταῦθα τὸ πρόβατον ἑαυτὸ ἔρριψε: καὶ τούτου γενομένου, εἶτα τὸ 

πρόβατον ἐκποδὼν ποιήσαντες καὶ κατακρύψαντες σὺν καί τισι ποικίλαις ἱερουργίαις 
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καὶ ἐπῳδαῖς περιηγοῦνται καὶ περιέρχονται αὐτὰ καὶ ἀκούουσι λεγόντων καὶ τὰς αἰτίας, 

δι' ἃς μηνίουσι, πυνθάνονται». 

 

Β. Πηγές για το Νεκρομαντείο του Αχέροντα και την τοπογραφία της περιοχής  

 

11. Όμηρος, Ὀδύσσεια κ 504-540 

«διογενὲς Λαερτιάδη, πολυμήχαν' Ὀδυσσεῦ, 

μή τί τοι ἡγεμόνος γε ποθὴ παρὰ νηῒ μελέσθω· 

ἱστὸν δὲ στήσας ἀνά θ' ἱστία λευκὰ πετάσσας 

ἧσθαι· τὴν δέ κέ τοι πνοιὴ βορέαο φέρῃσιν. 

ἀλλ' ὁπότ' ἂν δὴ νηῒ δι' Ὠκεανοῖο περήσῃς, 

ἔνθ' ἀκτή τε λάχεια καὶ ἄλσεα Περσεφονείης 

μακραί τ' αἴγειροι καὶ ἰτέαι ὠλεσίκαρποι,    510 

νῆα μὲν αὐτοῦ κέλσαι ἐπ' Ὠκεανῷ βαθυδίνῃ, 

αὐτὸς δ' εἰς Ἀΐδεω ἰέναι δόμον εὐρώεντα. 

ἔνθα μὲν εἰς Ἀχέροντα Πυριφλεγέθων τε ῥέουσι 

Κώκυτός θ', ὃς δὴ Στυγὸς ὕδατός ἐστιν ἀποῤῥώξ, 

πέτρη τε ξύνεσίς τε δύω ποταμῶν ἐριδούπων· 

ἔνθα δ' ἔπειθ', ἥρως, χριμφθεὶς πέλας, ὥς σε κελεύω, 

βόθρον ὀρύξαι ὅσον τε πυγούσιον ἔνθα καὶ ἔνθα, 

ἀμφ' αὐτῷ δὲ χοὴν χεῖσθαι πᾶσιν νεκύεσσι, 

πρῶτα μελικρήτῳ, μετέπειτα δὲ ἡδέϊ οἴνῳ, 

τὸ τρίτον αὖθ' ὕδατι· ἐπὶ δ' ἄλφιτα λευκὰ παλύνειν.    520 

πολλὰ δὲ γουνοῦσθαι νεκύων ἀμενηνὰ κάρηνα, 

ἐλθὼν εἰς Ἰθάκην στεῖραν βοῦν, ἥ τις ἀρίστη, 

ῥέξειν ἐν μεγάροισι πυρήν τ' ἐμπλησέμεν ἐσθλῶν, 

Τειρεσίῃ δ' ἀπάνευθεν ὄϊν ἱερευσέμεν οἴῳ 

παμμέλαν', ὃς μήλοισι μεταπρέπει ὑμετέροισιν. 

αὐτὰρ ἐπὴν εὐχῇσι λίσῃ κλυτὰ ἔθνεα νεκρῶν, 

ἔνθ' ὄϊν ἀρνειὸν ῥέζειν θῆλύν τε μέλαιναν 

εἰς Ἔρεβος στρέψας, αὐτὸς δ' ἀπονόσφι τραπέσθαι 

ἱέμενος ποταμοῖο ῥοάων· ἔνθα δὲ πολλαὶ 

ψυχαὶ ἐλεύσονται νεκύων κατατεθνηώτων.    530 

δὴ τότ' ἔπειθ' ἑτάροισιν ἐποτρῦναι καὶ ἀνῶξαι 

https://el.wikisource.org/wiki/%CE%9F%CE%B4%CF%8D%CF%83%CF%83%CE%B5%CE%B9%CE%B1/%CE%BA#v510
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μῆλα, τὰ δὴ κατάκειτ' ἐσφαγμένα νηλέϊ χαλκῷ, 

δείραντας κατακῆαι, ἐπεύξασθαι δὲ θεοῖσιν, 

ἰφθίμῳ τ' Ἀΐδῃ καὶ ἐπαινῇ Περσεφονείῃ· 

αὐτὸς δὲ ξίφος ὀξὺ ἐρυσσάμενος παρὰ μηροῦ 

ἧσθαι, μηδὲ ἐᾶν νεκύων ἀμενηνὰ κάρηνα 

αἵματος ἄσσον ἴμεν πρὶν Τειρεσίαο πυθέσθαι. 

ἔνθα τοι αὐτίκα μάντις ἐλεύσεται, ὄρχαμε λαῶν, 

ὅς κέν τοι εἴπῃσιν ὁδὸν καὶ μέτρα κελεύθου 

νόστον θ', ὡς ἐπὶ πόντον ἐλεύσεαι ἰχθυόεντα.» 

 

12. Όμηρος, Ὀδύσσεια λ 1-50 

«Αὐτὰρ ἐπεί ῥ' ἐπὶ νῆα κατήλθομεν ἠδὲ θάλασσαν, 

νῆα μὲν ἂρ πάμπρωτον ἐρύσσαμεν εἰς ἅλα δῖαν, 

ἐν δ' ἱστὸν τιθέμεσθα καὶ ἱστία νηῒ μελαίνῃ, 

ἐν δὲ τὰ μῆλα λαβόντες ἐβήσαμεν, ἂν δὲ καὶ αὐτοὶ 

βαίνομεν ἀχνύμενοι, θαλερὸν κατὰ δάκρυ χέοντες. 

ἡμῖν δ' αὖ κατόπισθε νεὸς κυανοπρῴροιο 

ἴκμενον οὖρον ἵει πλησίστιον, ἐσθλὸν ἑταῖρον, 

Κίρκη ἐϋπλόκαμος, δεινὴ θεὸς αὐδήεσσα. 

ἡμεῖς δ' ὅπλα ἕκαστα πονησάμενοι κατὰ νῆα 

ἥμεθα· τὴν δ' ἄνεμός τε κυβερνήτης τ' ἴθυνε.    10 

τῆς δὲ πανημερίης τέταθ' ἱστία ποντοπορούσης. 

δύσετό τ' ἠέλιος σκιόωντό τε πᾶσαι ἀγυιαί· 

ἡ δ' ἐς πείραθ' ἵκανε βαθυῤῥόου Ὠκεανοῖο. 

ἔνθα δὲ Κιμμερίων ἀνδρῶν δῆμός τε πόλις τε, 

ἠέρι καὶ νεφέλῃ κεκαλυμμένοι· οὐδέ ποτ' αὐτοὺς 

Ἠέλιος φαέθων καταδέρκεται ἀκτίνεσσιν, 

οὔθ' ὁπότ' ἂν στείχῃσι πρὸς οὐρανὸν ἀστερόεντα, 

οὔθ' ὅτ' ἂν ἂψ ἐπὶ γαῖαν ἀπ' οὐρανόθεν προτράπηται, 

ἀλλ' ἐπὶ νὺξ ὀλοὴ τέταται δειλοῖσι βροτοῖσι. 

νῆα μὲν ἔνθ' ἐλθόντες ἐκέλσαμεν, ἐκ δὲ τὰ μῆλα    20 

εἱλόμεθ'· αὐτοὶ δ' αὖτε παρὰ ῥόον Ὠκεανοῖο 

ᾔομεν, ὄφρ' ἐς χῶρον ἀφικόμεθ', ὃν φράσε Κίρκη. 

ἔνθ' ἱερήϊα μὲν Περιμήδης Εὐρύλοχός τε 

https://el.wikisource.org/wiki/%CE%9F%CE%B4%CF%8D%CF%83%CF%83%CE%B5%CE%B9%CE%B1/%CE%BB#v10
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ἔσχον· ἐγὼ δ' ἄορ ὀξὺ ἐρυσσάμενος παρὰ μηροῦ 

βόθρον ὄρυξ' ὅσσον τε πυγούσιον ἔνθα καὶ ἔνθα, 

ἀμφ' αὐτῷ δὲ χοὴν χεόμην πᾶσιν νεκύεσσι, 

πρῶτα μελικρήτῳ, μετέπειτα δὲ ἡδέϊ οἴνῳ, 

τὸ τρίτον αὖθ' ὕδατι· ἐπὶ δ' ἄλφιτα λευκὰ πάλυνον. 

πολλὰ δὲ γουνούμην νεκύων ἀμενηνὰ κάρηνα, 

ἐλθὼν εἰς Ἰθάκην στεῖραν βοῦν, ἥ τις ἀρίστη,    30 

ῥέξειν ἐν μεγάροισι πυρήν τ' ἐμπλησέμεν ἐσθλῶν, 

Τειρεσίῃ δ' ἀπάνευθεν ὄϊν ἱερευσέμεν οἴῳ 

παμμέλαν', ὃς μήλοισι μεταπρέπει ἡμετέροισι. 

τοὺς δ' ἐπεὶ εὐχωλῇσι λιτῇσί τε, ἔθνεα νεκρῶν, 

ἐλλισάμην, τὰ δὲ μῆλα λαβὼν ἀπεδειροτόμησα 

ἐς βόθρον, ῥέε δ' αἷμα κελαινεφές· αἱ δ' ἀγέροντο 

ψυχαὶ ὑπὲξ Ἐρέβευς νεκύων κατατεθνηώτων· 

νύμφαι τ' ἠΐθεοί τε πολύτλητοί τε γέροντες 

παρθενικαί τ' ἀταλαὶ νεοπενθέα θυμὸν ἔχουσαι, 

πολλοὶ δ' οὐτάμενοι χαλκήρεσιν ἐγχείῃσιν,    40 

ἄνδρες ἀρηΐφατοι, βεβροτωμένα τεύχε' ἔχοντες· 

οἳ πολλοὶ περὶ βόθρον ἐφοίτων ἄλλοθεν ἄλλος 

θεσπεσίῃ ἰαχῇ· ἐμὲ δὲ χλωρὸν δέος ᾕρει. 

δὴ τότ' ἔπειθ' ἑτάροισιν ἐποτρύνας ἐκέλευσα 

μῆλα, τὰ δὴ κατέκειτ' ἐσφαγμένα νηλέϊ χαλκῷ, 

δείραντας κατακῆαι, ἐπεύξασθαι δὲ θεοῖσιν, 

ἰφθίμῳ τ' Ἀΐδῃ καὶ ἐπαινῇ Περσεφονείῃ· 

αὐτὸς δὲ ξίφος ὀξὺ ἐρυσσάμενος παρὰ μηροῦ 

ἥμην οὐδ' εἴων νεκύων ἀμενηνὰ κάρηνα 

αἵματος ἄσσον ἴμεν πρὶν Τειρεσίαο πυθέσθαι.» 

 

13. Ηρόδοτος, Ἱστορίαι 5, 92 ζ 

«πέμψαντι γάρ οἱ ἐς Θεσπρωτοὺς ἐπ᾽ Ἀχέροντα ποταμὸν ἀγγέλους ἐπὶ τὸ νεκυομαντήιον 

παρακαταθήκης πέρι ξεινικῆς οὔτε σημανέειν ἔφη ἡ Μέλισσα ἐπιφανεῖσα οὔτε κατερέειν 

ἐν τῷ κέεται χώρῳ ἡ παρακαταθήκη· ῥιγοῦν τε γὰρ καὶ εἶναι γυμνή· τῶν γάρ οἱ 

συγκατέθαψε ἱματίων ὄφελος εἶναι οὐδὲν οὐ κατακαυθέντων· μαρτύριον δέ οἱ εἶναι ὡς 

ἀληθέα ταῦτα λέγει, ὅτι ἐπὶ ψυχρὸν τὸν ἰπνὸν Περίανδρος τοὺς ἄρτους ἐπέβαλε.  ταῦτα 
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δὲ ὡς ὀπίσω ἀπηγγέλθη τῷ Περιάνδρῳ, πιστὸν γάρ οἱ ἦν τὸ συμβόλαιον ὃς νεκρῷ 

ἐούσῃ Μελίσσῃ ἐμίγη, ἰθέως δὴ μετὰ τὴν ἀγγελίην κήρυγμα ἐποιήσατο ἐς τὸ Ἥραιον 

ἐξιέναι πάσας τὰς Κορινθίων γυναῖκας. αἳ μὲν δὴ ὡς ἐς ὁρτὴν ἤισαν κόσμῳ τῷ 

καλλίστῳ χρεώμεναι, ὃ δ᾽ ὑποστήσας τοὺς δορυφόρους ἀπέδυσε σφέας πάσας ὁμοίως, 

τάς τε ἐλευθέρας καὶ τὰς ἀμφιπόλους, συμφορήσας δὲ ἐς ὄρυγμα Μελίσσῃ ἐπευχόμενος 

κατέκαιε. 4 ταῦτα δέ οἱ ποιήσαντι καὶ τὸ δεύτερον πέμψαντι ἔφρασε τὸ εἴδωλον τὸ 

Μελίσσης ἐς τὸν κατέθηκε χῶρον τοῦ ξείνου τὴν παρακαταθήκην.» 

 

14. Θουκυδίδης, 1, 46, 3-4 

«ἐπειδὴ δὲ προσέμειξαν τῇ κατὰ Κέρκυραν ἠπείρῳ ἀπὸ Λευκάδος πλέοντες, ὁρμίζονται 

ἐς Χειμέριον τῆς Θεσπρωτίδος γῆς. ἔστι δὲ λιμήν, καὶ πόλις ὑπὲρ αὐτοῦ κεῖται ἀπὸ 

θαλάσσης ἐν τῇ Ἐλαιάτιδι τῆς Θεσπρωτίδος Ἐφύρη. ἐξίησι δὲ παρ’ αὐτὴν Ἀχερουσία 

λίμνη ἐς θάλασσαν· διὰ δὲ τῆς Θεσπρωτίδος Ἀχέρων ποταμὸς ῥέων ἐσβάλλει ἐς αὐτήν, 

ἀφ’ οὗ καὶ τὴν ἐπωνυμίαν ἔχει. ῥεῖ δὲ καὶ Θύαμις ποταμός, ὁρίζων τὴν Θεσπρωτίδα καὶ 

Κεστρίνην, ὧν ἐντὸς ἡ ἄκρα ἀνέχει τὸ Χειμέριον» 

 

15. Αριστοφάνης, Βάτραχοι 470-472 

«τοία Στυγός σε μελανοκάρδιος πέτρα    

Ἀχερόντιός τε σκόπελος αἱματοσταγὴς 

φρουροῦσι, Κωκυτοῦ τε περίδρομοι κύνες» 

 

16. [Σκύλαξ], Περίπλους τῆς θαλάσσης τῆς οἰκουμένης Εὐρώπης καὶ Ἀσίας καὶ Λιβύης 

30.  

«ΘΕΣΠΡΩΤΟΙ. Μετὰ δὲ Χαονίαν Θεσπρωτοί εἰσιν ἔθνος. Οἰκοῦσι δὲ καὶ κατὰ κώμας· 

ἔστι δὲ καὶ αὕτη εὐλίμενος. Ἐνταῦθά ἐστι λιμήν, ὧι ὄνομα Ἐλαία. Εἰς τοῦτον τὸν λιμένα 

ποταμὸς ἐξίησιν Ἀχέρων· καὶ λίμνη Ἀχερουσία, ἐξ ἧς ὁ Ἀχέρων ῥεῖ ποταμός. 

Παράπλους δὲ τῆς Θεσπρωτίας ἥμισυ ἡμέρας.» 

 

17. Στράβων,  Γεωγραφικά VII, 7, 5 

«Ἔπειτα ἄκρα Χειμέριον καὶ Γλυκὺς λιμήν, εἰς ὃν ἐμβάλλει ὁ Ἀχέρων ποταμός, ῥέων ἐκ 

τῆς Ἀχερουσίας λίμνης καὶ δεχόμενος πλείους ποταμούς, ὥστε καὶ γλυκαίνειν τὸν 

κόλπον· ῥεῖ δὲ καὶ ὁ Θύαμις πλησίον. Ὑπέρκειται δὲ τούτου μὲν τοῦ κόλπου Κίχυρος, ἡ 

πρότερον Ἐφύρα, πόλις Θεσπρωτῶν·» 
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18. Πλούταρχος, Θησεὺς 31 

«… αὐτὸς δὲ Πειρίθῳ τὴν ὑπουργίαν ἀποδιδούς, εἰς Ἤπειρον συναπεδήμησεν ἐπὶ τὴν 

Ἀϊδωνέως θυγατέρα τοῦ Μολοσσῶν βασιλέως, ὃς τῇ γυναικὶ Φερσεφόνην ὄνομα 

θέμενος, Κόρην δὲ τῇ θυγατρί, τῷ δὲ κυνὶ Κέρβερον, ἐκέλευε τούτῳ διαμάχεσθαι τοὺς 

μνωμένους τὴν παῖδα καὶ λαβεῖν τὸν κρατήσαντα. τοὺς μέντοι περὶ τὸν Πειρίθουν οὐ 

μνηστῆρας ἥκειν, ἀλλ᾽ ἁρπασομένους πυνθανόμενος συνέλαβε· καὶ τὸν μὲν Πειρίθουν 

εὐθὺς ἠφάνισε διὰ τοῦ κυνός, τὸν δὲ Θησέα καθείρξας ἐφύλαττεν.» 

 

19. Πλούταρχος, Θησεὺς 35, 1-2 

«Ἀϊδωνέως δὲ τοῦ Μολοσσοῦ ξενίζοντος Ἡρακλέα καὶ τῶν περὶ τὸν Θησέα καὶ 

Πειρίθουν κατὰ τύχην μνησθέντος, ἅ τε πράξοντες ἦλθον καὶ ἃ φωραθέντες ἔπαθον, 

βαρέας ἤνεγκεν ὁ Ἡρακλῆς, τοῦ μὲν ἀπολωλότος ἀδόξως, τοῦ δὲ ἀπολλυμένου. καὶ περὶ 

Πειρίθου μὲν οὐδὲν ᾤετο ποιήσειν πλέον ἐγκαλῶν, τὸν δὲ Θησέα παρῃτεῖτο καὶ χάριν 

ἠξίου ταύτην αὐτῷ δοθῆναι. Συγχωρήσαντος δὲ τοῦ Ἀϊδωνέως, λυθεὶς ὁ Θησεὺς 

ἐπανῆλθε μὲν εἰς τὰς Ἀθήνας, οὐδέπω παντάπασι τῶν φίλων αὐτοῦ κεκρατημένων, καὶ 

ὅσα ὑπῆρχε τεμένη πρότερον αὐτῷ τῆς πόλεως ἐξελούσης ἅπαντα καθιέρωσε τῷ 

Ἡρακλεῖ καὶ προσηγόρευσεν ἀντὶ Θησείων Ἡράκλεια, πλὴν τεσσάρων, ὡς Φιλόχορος 

ἱστόρηκεν». 

 

20. Παυσανίας, Ἑλλάδος Περιήγησις 1, 17, 4 

«ἐς δὲ τὴν τελευτὴν τὴν Θησέως πολλὰ ἤδη καὶ οὐχ ὁμολογοῦντα εἴρηται· δεδέσθαι τε 

γὰρ αὐτὸν λέγουσιν ἐς τόδε ἕως ὑφ᾽ Ἡρακλέους ἀναχθείη, πιθανώτατα δὲ ὧν ἤκουσα· 

Θησεὺς ἐς Θεσπρωτοὺς ἐμβαλών, τοῦ βασιλέως τῶν Θεσπρωτῶν γυναῖκα ἁρπάσων, τὸ 

πολὺ τῆς στρατιᾶς οὕτως ἀπόλλυσι, καὶ αὐτός τε καὶ Πειρίθους— Πειρίθους γὰρ καὶ τὸν 

γάμον σπεύδων ἐστράτευεν— ἥλωσαν, καὶ σφᾶς ὁ Θεσπρωτὸς δήσας εἶχεν ἐν Κιχύρῳ.» 

 

21. Παυσανίας, Ἑλλάδος Περιήγησις 1, 17, 5 

«γῆς δὲ τῆς Θεσπρωτίδος ἔστι μέν που καὶ ἄλλα θέας ἄξια, ἱερόν τε Διὸς ἐν Δωδώνῃ 

καὶ ἱερὰ τοῦ θεοῦ φηγός· πρὸς δὲ τῇ Κιχύρῳ λίμνη τέ ἐστιν Ἀχερουσία καλουμένη καὶ 

ποταμὸς Ἀχέρων, ῥεῖ δὲ καὶ Κωκυτὸς ὕδωρ ἀτερπέστατον. Ὅμηρός τέ μοι δοκεῖ ταῦτα 

ἑωρακὼς ἔς τε τὴν ἄλλην ποίησιν ἀποτολμῆσαι τῶν ἐν Ἅιδου καὶ δὴ καὶ τὰ ὀνόματα 

τοῖς ποταμοῖς ἀπὸ τῶν ἐν Θεσπρωτίδι θέσθαι.» 
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22. Παυσανίας, Ἑλλάδος Περιήγησις 9, 30, 6 

«ἄλλοις δὲ εἰρημένον ἐστὶν ὡς προαποθανούσης οἱ τῆς γυναικὸς ἐπὶ τὸ Ἄορνον δι' 

αὐτὴν τὸ ἐν τῇ Θεσπρωτίδι ἀφίκετο: εἶναι γὰρ πάλαι νεκυομαντεῖον αὐτόθι» 

 

23. Παυσανίας, Ἑλλάδος Περιήγησις 10, 28 

«τὸ δὲ ἕτερον μέρος τῆς γραφῆς τὸ ἐξ ἀριστερᾶς χειρός, ἔστιν Ὀδυσσεὺς καταβεβηκὼς 

ἐς τὸν Ἅιδην ὀνομαζόμενον, ὅπως Τειρεσίου τὴν ψυχὴν περὶ τῆς ἐς τὴν οἰκείαν ἐπέρηται 

σωτηρίας: ἔχει δὲ οὕτω τὰ ἐς τὴν γραφήν. ὕδωρ εἶναι ποταμὸς ἔοικε, δῆλα ὡς ὁ 

Ἀχέρων, καὶ κάλαμοί τε ἐν αὐτῷ πεφυκότες καὶ ἀμυδρὰ οὕτω δή τι τὰ εἴδη τῶν ἰχθύων 

σκιὰς μᾶλλον ἢ ἰχθῦς εἰκάσεις. καὶ ναῦς ἐστιν ἐν τῷ ποταμῷ καὶ ὁ πορθμεὺς ἐπὶ ταῖς 

κώπαις.» 

 

24. Κλήμης Αλεξανδρείας, Προτρεπτικός πρὸς Ἕλληνας 2, 11, 1 

«Ἄδυτα τοίνυν ἄθεα μὴ πολυπραγμονεῑτε μηδὲ βαράθρων στόματα τερατείας ἔμπλεα ἢ 

λέβητα Θεσπρώτιον ἢ τρίποδα Κιρραῑον ἢ Δωδωναῑον Χαλκεῑον» 

 

25. Δίων Κάσσιος, Ρωμαϊκή Ιστορία 50,12, 2 

«Καὶ διὰ τοῦτο τόν τε πεζὸν ὑπὸ τὰ ὄρη τὰ Κεραύνια ἐκβιβάσας ἐκεῖσε ἔπεμψε, καὶ 

αὐτὸς ταῖς ναυσὶ τὴν Κέρκυραν ἐκλειφθεῖσαν ὑπὸ τῶν ἐμφρουρούντων λαβὼν ἐς τὸν 

λιμένα τὸν γλυκὺν ὠνομασμένον κατέσχε ῾καλεῖται δὲ οὕτως ὅτι πρὸς τοῦ ποταμοῦ τοῦ 

ἐς αὐτὸν ἐσβάλλοντος γλυκαίνεταἰ, καὶ ναύσταθμόν τε ἐν αὐτῷ ἐποιήσατο καὶ ἐκεῖθεν 

ὁρμώμενος ἐπὶ τὸ Ἄκτιον ἐπέπλει.» 

 

26. Lucius Ampelius, Liber Memorialis 82-83.  

“Argis in Epiro quod ippaton appellatur: ibi pons magnus columpnatus duplex, quem 

Medea aedificari imperasse fertur. Ibi picta sunt gubernacula Argonautarum quae 

cepta navis. Ibi Iovis templum Typhonis, unde est ad inferos descensus ad tollendas 

sortes; in quo loco dicuntur qui descenderunt Iovem ipsum videre”. 

 

27. Άννα Κομνηνή, Ἀλεξιὰς 4, 3, 3 

«Τῶν δὲ πλοίων αὐτοῦ εἰς τὸν Γλυκὺν ἐνορμισθέντων ποταμόν, ὡς εἴρηται, τούτου 

ὀλιγωθέντος διὰ τὴν ἀνυδρίαν ἤδη μετὰ τὸν χειμῶνα καὶ τὸ ἐπιγεγονὸς ἔαρ τοῦ θέρους 



 - 201 - 

θερμότερον ἐπιβάλλοντος, καὶ μηδ' ὁπόσον ταῖς χαράδραις εἴωθε καταρρεῖν ὕδωρ 

ἔχοντος ἐν ἀμηχανίᾳ ἦν μὴ δυνάμενος αὖθις αὐτὰ εἰς τὴν θάλασσαν ἑλκύσαι.» 

 

Γ. Πηγές για το Νεκρομαντείο στο Ταίναρον 

 

28. Στράβων,  Γεωγραφικά VIIΙ, 5, 1 

«ἐν δὲ τῶι κόλπωι τῆς παραλίας τὸ μὲν Ταίναρον ἀκτή ἐστιν ἐκκειμένη τὸ ἱερὸν ἔχουσα 

τοῦ Ποσειδῶνος ἐν ἄλσει ἱδρυμένον· πλησίον δ᾽ ἐστὶν ἄντρον, δι᾽ οὗ τὸν Κέρβερον 

ἀναχθῆναι μυθεύουσιν ὑφ᾽ Ἡρακλέους ἐξ ἅιδου.» 

 

29. Παυσανίας, Ἑλλάδος Περιήγησις 3, 25, 4-7 

«Τευθρώνης δὲ ἀπέχει πεντήκοντα καὶ ἑκατὸν σταδίους ἐς θάλασσαν ἀνέχουσα ἄκρα 

Ταίναρον, καὶ λιμένες ὅ τε Ἀχίλλειός ἐστι καὶ Ψαμαθοῦς, ἐπὶ δὲ τῇ ἄκρᾳ ναὸς 

εἰκασμένος σπηλαίῳ καὶ πρὸ αὐτοῦ Ποσειδῶνος ἄγαλμα. ἐποίησαν δὲ Ἑλλήνων τινὲς 

ὡς Ἡρακλῆς ἀναγάγοι ταύτῃ τοῦ Ἅιδου τὸν κύνα, οὔτε ὑπὸ γῆν ὁδοῦ διὰ τοῦ σπηλαίου 

φερούσης οὔτε ἕτοιμον ὂν πεισθῆναι θεῶν ὑπόγαιον εἶναί τινα οἴκησιν ἐς ἣν 

ἀθροίζεσθαι τὰς ψυχάς. ἀλλὰ Ἑκαταῖος μὲν ὁ Μιλήσιος λόγον εὗρεν εἰκότα, ὄφιν φήσας 

ἐπὶ Ταινάρῳ τραφῆναι δεινόν, κληθῆναι δὲ Ἅιδου κύνα, ὅτι ἔδει τὸν δηχθέντα τεθνάναι 

παραυτίκα ὑπὸ τοῦ ἰοῦ, καὶ τοῦτον ἔφη τὸν ὄφιν ὑπὸ Ἡρακλέους ἀχθῆναι παρ' 

Εὐρυσθέα: Ὅμηρος δὲ-- πρῶτος γὰρ ἐκάλεσεν Ἅιδου κύνα ὅντινα Ἡρακλῆς ἦγεν --οὔτε 

ὄνομα ἔθετο οὐδὲν οὔτε συνέπλασεν ἐς τὸ εἶδος ὥσπερ ἐπὶ τῇ Χιμαίρᾳ: οἱ δὲ ὕστερον 

Κέρβερον ὄνομα ἐποίησαν καὶ κυνὶ τἄλλα εἰκάζοντες κεφαλὰς τρεῖς φασιν ἔχειν αὐτὸν, 

οὐδέν τι μᾶλλον Ὁμήρου κύνα τὸν ἀνθρώπῳ σύντροφον εἰρηκότος ἢ εἰ δράκοντα ὄντα 

ἐκάλεσεν Ἅιδου κύνα. ἀναθήματα δὲ ἄλλα τέ ἐστιν ἐπὶ Ταινάρῳ καὶ Ἀρίων ὁ κιθαρῳδὸς 

χαλκοῦς ἐπὶ δελφῖνος». 

 

30. Σούδα, βλ. λ. Ἀρχίλοχος 

«… καὶ ὅτε ἧκεν ὁ ἀποκτείνας αὐτὸν, Καλώνδας μὲν ὄνομα, Κόραξ δὲ ἐπώνυμον, τοῦ 

θεοῦ δεόμενος ὑπὲρ ὧν ἐδεῖτο, οὐ προσήκατο αὐτὸν ἡ Πυθία ὡς ἐναγῆ, ἀλλὰ ταῦτα 

δήπου τὰ θρυλούμενα ἀνεῖπεν. ὁ δὲ ἄρα προεβάλλετο τὰς τοῦ πολέμου τύχας καὶ ἔλεγεν, 

ὡς ἧκεν ἐς ἀμφίβολον ἢ δρᾶσαι ἢ παθεῖν, ὅσα ἔπραξε, καὶ ἠξίου μὴ ἀπεχθάνεσθαι τῷ 

θεῷ εἰ τῷ ἑαυτοῦ δαίμονι ζῇ, καὶ ἐπηρᾶτο, ὅτι μὴ τέθνηκε μᾶλλον ἢ ἀπέκτεινε. καὶ 

ταῦτα ὁ θεὸς οἰκτείρει καὶ αὐτὸν κελεύει ἐλθεῖν εἰς Ταίναρον, ἔνθα Τέττιξ τέθαπται, καὶ 
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μειλίξασθαι τὴν τοῦ Τελεσικλείου παιδὸς ψυχὴν καὶ πραύ̈ναι χοαῖς. οἷς ἐπείσθη, καὶ τῆς 

μήνιδος τῆς ἐκ τοῦ θεοῦ ἐξάντης ἐγένετο …».  

 

31. Πλούταρχος, Ηθικά 565e-f.  

«Ὁ γὰρ ἀποκτείνας ἐν τῇ μάχῃ τὸν Ἀρχίλοχον ἐκαλεῖτο Καλώνδης, ὡς ἔοικεν, ἦν δ´ 

αὐτῷ Κόραξ ἐπωνύμιον. Ἐκβληθεὶς δὲ τὸ πρῶτον ὑπὸ τῆς Πυθίας ὡς ἱερὸν ἄνδρα τῶν 

Μουσῶν ἀνῃρηκώς, εἶτα χρησάμενος λιταῖς τισι καὶ προστροπαῖς μετὰ δικαιολογίας 

ἐκελεύσθη πορευθεὶς ἐπὶ τὴν τοῦ Τέττιγος οἴκησιν ἱλάσασθαι τὴν τοῦ Ἀρχιλόχου ψυχήν. 

Τοῦτο δ´ ἦν ὁ Ταίναρος· ἐκεῖ γάρ φασιν ἐλθόντα μετὰ στόλου Τέττιγα τὸν Κρῆτα πόλιν 

κτίσαι καὶ κατοικῆσαι παρὰ τὸ ψυχοπομπεῖον. δὲ καὶ Σπαρτιάταις χρησθὲν ἱλάσασθαι 

τὴν Παυσανίου ψυχὴν ἐξ Ἰταλίας μεταπεμφθέντες οἱ ψυχαγωγοὶ καὶ θύσαντες 

ἀπεσπάσαντο τοῦ ἱεροῦ τὸ εἴδωλον» 

 

32. Pomponius Mela, De Chorographia 2, 2, 51 

«in ipso Taenaro Neptuni templum et specus, illi quem in Ponto Acherusium diximus 

facie et fabula similis» 

 

Δ. Πηγές για το Νεκρομαντείο στην Ηράκλεια του Πόντου 

 

33. Κόιντος Σμύρνης, Τὰ μετὰ τὸν Ὅμηρον 6, 470-491 

Νυμφαίου ποταμοῖο μάλα σχεδὸν εὐρέος ἄντρου, 

ἄντρου θηητοῖο, τὸ δὴ φάτις ἔμμεναι αὐτῶν 

ἱρὸν Νυμφάων, ὁπόσαι περὶ μακρὰ νέμονται  

οὔρεα Παφλαγόνων καὶ ὅσαι περὶ βοτρυόεσσαν 

ναίουσ᾽ Ἡράκλειαν· ἔοικε δὲ κεῖνο θεοῖσιν 

ἄντρον, ἐπεί ῥα τέτυκται ἀπειρέσιον μὲν ἰδέσθαι 

λαΐνεον, ψυχρὸν δὲ διὰ σπέος ἔρχεται ὕδωρ 

κρυστάλλῳ ἀτάλαντον, ἐνὶ μυχάτοισι δὲ πάντῃ 

λαΐνεοι κρητῆρες ἐπὶ στυφελῇσι πέτρῃσιν 

αἰζηῶν ὡς χερσὶ τετυγμένοι ἰνδάλλονται· 

ἀμφ᾽ αὐτοῖσι δὲ Πᾶνες ὁμῶς Νύμφαι τ᾽ ἐρατειναί, 

ἱστοί τ᾽ ἠλακάται τε, καὶ ἄλλ᾽ ὅσα τεχνήεντα 

ἔργα πέλει θνητοῖσι, τὰ καὶ περὶ θαῦμα βροτοῖσιν 

εἴδεται ἐρχομένοισιν ἔσω ἱεροῖο μυχοῖο· 
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τῷ ἔνι δοιαὶ ἔνεισι καταιβασίαι τ᾽ ἄνοδοί τε, 

ἡ μὲν πρὸς βορέαο τετραμμένη ἠχήεντος 

πνοιάς, ἡ δὲ νότοιο καταντίον ὑγρὸν ἀέντος, 

τῇ θνητοὶ νίσσονται ὑπὸ σπέος εὐρὺ θεάων· 

ἡ δ ἑτέρη μακάρων πέλεται ὁδός, οὐδέ μιν ἄνδρες 

ῥηιδίως πατέουσιν, ἐπεὶ χάος εὐρὺ τέτυκται 

μέχρις ἐπ᾽ Ἀΐδονῆος ὑπερθύμοιο βέρεθρον· 

ἀλλὰ τὰ μὲν μακάρεσσι πέλει θέμις εἰσοράασθαι. 

 

34. Πλούταρχος, Βίοι Παράλληλοι. Κίμων 6, 4-6. 

«λέγεται δὲ παρθένον τινὰ Βυζαντίαν ἐπιφανῶν γονέων, ὄνομα Κλεονίκην, ἐπ᾽ αἰσχύνῃ 

τοῦ Παυσανίου μεταπεμπομένου, τοὺς μὲν γονεῖς ὑπ᾽ ἀνάγκης καὶ φόβου προέσθαι τὴν 

παῖδα, τὴν δὲ τῶν πρὸ τοῦ δωματίου δεηθεῖσαν ἀνελέσθαι τὸ φῶς, διὰ σκότους καὶ 

σιωπῆς τῇ κλίνῃ προσιοῦσαν ἤδη τοῦ Παυσανίου καθεύδοντος, ἐμπεσεῖν καὶ ἀνατρέψαι 

τὸ λυχνίον ἄκουσαν· τὸν δ᾽ ὑπὸ τοῦ ψόφου ταραχθέντα καὶ σπασάμενον τὸ 

παρακείμενον ἐγχειρίδιον, ὥς τινος ἐπ᾽ αὐτὸν ἐχθροῦ βαδίζοντος, πατάξαι καὶ 

καταβαλεῖν τὴν παρθένον, ἐκ δὲ τῆς πληγῆς ἀποθανοῦσαν αὐτὴν οὐκ ἐᾶν τὸν 

Παυσανίαν ἡσυχάζειν, ἀλλὰ νύκτωρ εἴδωλον αὐτῷ φοιτῶσαν εἰς τὸν ὕπνον ὀργῇ λέγειν 

τόδε τὸ ἡρῷον· 

 

στεῖχε δίκης ἆσσον· μάλα τοι κακὸν ἀνδράσιν ὕβρις. 

 

ἐφ᾽ ᾧ καὶ μάλιστα χαλεπῶς ἐνεγκόντες οἱ σύμμαχοι μετὰ τοῦ Κίμωνος ἐξεπολιόρκησαν 

αὐτόν. ὁ δ᾽ ἐκπεσὼν τοῦ Βυζαντίου καὶ τῷ φάσματι ταραττόμενος, ὡς λέγεται, κατέφυγε 

πρὸς τὸ νεκυομαντεῖον εἰς Ἡράκλειαν, καὶ τὴν ψυχὴν ἀνακαλούμενος τῆς Κλεονίκης 

παρῃτεῖτο τὴν ὀργήν. ἡ δ᾽ εἰς ὄψιν ἐλθοῦσα ταχέως ἔφη παύσεσθαι τῶν κακῶν αὐτὸν ἐν 

Σπάρτῃ γενόμενον, αἰνιττομένη, ὡς ἔοικε, τὴν μέλλουσαν αὐτῷ τελευτήν. ταῦτα μὲν οὖν 

ὑπὸ πολλῶν ἱστόρηται. 

 

Ε. Πηγές για το Νεκρομαντείο στη λίμνη Avernus 

 

35. Στράβων, Γεωγραφικά, Ι, 2, 18 

«τοὺς δὲ ἐν Κύμηι καὶ Δικαιαρχείαι καὶ Βεσβίωι Πυριφλεγέθοντα καὶ Ἀχερουσίαν 

λίμνην καὶ νεκυομαντεῖον τὸ ἐν τῶι Ἀόρνωι καὶ Βάιον καὶ Μισηνὸν τῶν Ὀδυσσέως 
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ἑταίρων τινάς; οὕτω δὲ καὶ τὰ περὶ Σειρηνούσσας καὶ τὰ περὶ τὸν πορθμὸν καὶ Σκύλλαν 

καὶ Χάρυβδιν καὶ Αἰόλον» 

 

36. Στράβων, Γεωγραφικά, V, 4, 5 

«Πλησίον δὲ τῆς Κύμης τὸ Μισηνὸν ἀκρωτήριον καὶ ἐν τῶι μεταξὺ Ἀχερουσία λίμνη͵ 

τῆς θαλάττης ἀνάχυσίς τις τεναγώδης. κάμψαντι δὲ τὸ Μισηνὸν λιμὴν εὐθὺς ὑπὸ τῆι 

ἄκραι͵ καὶ μετὰ τοῦτον ἐγκολπίζουσα ἠιὼν εἰς βάθος͵ ἐν ἧι αἱ Βαῖαι καὶ τὰ θερμὰ 

ὕδατα τὰ καὶ πρὸς τρυφὴν καὶ πρὸς θεραπείαν νόσων ἐπιτήδεια. ταῖς δὲ Βαίαις συνεχὴς 

ὅ τε Λοκρῖνος κόλπος καὶ ἐντὸς τούτου ὁ Ἄορνος χερρόνησον ποιῶν τὴν 

ἀπολαμβανομένην μέχρι Μισηνοῦ γῆν ἀπὸ τῆς μεταξὺ Κύμης καὶ αὐτοῦ. λοιπὸς γάρ 

ἐστιν ὀλίγων σταδίων ἰσθμὸς διὰ τῆς διώρυγος ἐπ΄ αὐτὴν Κύμην καὶ τὴν πρὸς αὐτῆι 

θάλατταν. ἐμύθευον δ΄ οἱ πρὸ ἡμῶν ἐν τῶι Ἀόρνωι τὰ περὶ τὴν νέκυιαν τὴν Ὁμηρικήν· 

καὶ δὴ καὶ νεκυομαντεῖον ἱστοροῦσιν ἐνταῦθα γενέσθαι καὶ Ὀδυσσέα εἰς τοῦτ΄ 

ἀφικέσθαι. ἔστι δ΄ ὁ μὲν Ἄορνος κόλπος ἀγχιβαθὴς καὶ ἀρτίστομος͵ λιμένος καὶ μέγεθος 

καὶ φύσιν ἔχων͵ χρείαν δ΄ οὐ παρεχόμενος λιμένος διὰ τὸ προκεῖσθαι τὸν Λοκρῖνον 

κόλπον προσβραχῆ καὶ πολύν. περικλείεται δ΄ [ὁ] Ἄορνος ὀφρύσιν ὀρθίαις 

ὑπερκειμέναις πανταχόθεν πλὴν τοῦ εἴσπλου͵ νῦν μὲν ἡμέρως ἐκπεπονημέναις πρότερον 

δὲ συνηρεφέσιν ἀγρίαι ὕληι μεγαλοδένδρωι καὶ ἀβάτωι͵ αἳ κατὰ δεισιδαιμονίαν 

κατάσκιον ἐποίουν τὸν κόλπον. προσεμύθευον δ΄ οἱ ἐπιχώριοι καὶ τοὺς ὄρνεις τοὺς 

ὑπερπετεῖς γινομένους καταπίπτειν εἰς τὸ ὕδωρ φθειρομένους ὑπὸ τῶν ἀναφερομένων 

ἀέρων͵ καθάπερ ἐν τοῖς Πλουτωνίοις. καὶ τοῦτο [τὸ] χωρίον Πλουτώνιόν τι 

ὑπελάμβανον καὶ τοὺς Κιμμερίους ἐνταῦθα λέγεσθαι· καὶ εἰσέπλεόν γε προθυσάμενοι 

καὶ ἱλασάμενοι τοὺς καταχθονίους δαίμονας͵ ὄντων τῶν ὑφηγουμένων τὰ τοιάδε 

ἱερέων ἠργολαβηκότων τὸν τόπον. ἔστι δὲ πηγή τις αὐτόθι ποτίμου ὕδατος ἐπὶ τῆι 

θαλάττηι· τούτου δ΄ ἀπείχοντο πάντες τὸ τῆς Στυγὸς ὕδωρ νομίσαντες· καὶ τὸ μαντεῖον 

ἐνταῦθά που ἵδρυται· τόν τε Πυριφλεγέθοντα ἐκ τῶν θερμῶν ὑδάτων ἐτεκμαίροντο τῶν 

πλησίον τῆς Ἀχερουσίας. Ἔφορος δὲ τοῖς Κιμμερίοις προσοικειῶν τὸν τόπον φησὶν 

αὐτοὺς ἐν καταγείοις οἰκίαις οἰκεῖν ἃς καλοῦσιν ἀργίλλας, καὶ διά τινων ὀρυγμάτων 

παρ΄ ἀλλήλους τε φοιτᾶν καὶ τοὺς ξένους εἰς τὸ μαντεῖον δέχεσθαι πολὺ ὑπὸ γῆς 

ἱδρυμένον· ζῆν δ΄ ἀπὸ μεταλλείας καὶ τῶν μαντευομένων͵ καὶ τοῦ βασιλέως 

ἀποδείξαντος αὐτοῖς συντάξεις. εἶναι δὲ τοῖς περὶ τὸ χρηστήριον ἔθος πάτριον μηδένα 

τὸν ἥλιον ὁρᾶν͵ ἀλλὰ τῆς νυκτὸς ἔξω πορεύεσθαι τῶν χασμάτων· καὶ διὰ τοῦτο τὸν 

ποιητὴν περὶ αὐτῶν εἰπεῖν ὡς ἄρα «οὐδέ ποτ΄ αὐτοὺς ἠέλιος φαέθων ἐπιδέρκεται». 

ὕστερον δὲ διαφθαρῆναι τοὺς ἀνθρώπους ὑπὸ βασιλέως τινός͵ οὐκ ἀποβάντος αὐτῶι 
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τοῦ χρησμοῦ͵ τὸ δὲ μαντεῖον ἔτι συμμένειν μεθεστηκὸς εἰς ἕτερον τόπον. τοιαῦτα μὲν οἱ 

πρὸ ἡμῶν ἐμυθολόγουν͵ νυνὶ δὲ τῆς μὲν ὕλης τῆς περὶ τὸν Ἄορνον κοπείσης ὑπὸ 

Ἀγρίππα͵ τῶν δὲ χωρίων κατοικοδομηθέντων͵ ἀπὸ δὲ τοῦ Ἀόρνου διώρυγος ὑπονόμου 

τμηθείσης μέχρι Κύμης͵ ἅπαντ΄ ἐκεῖνα ἐφάνη μῦθος͵ τοῦ Κοκκηίου τοῦ ποιήσαντος τὴν 

διώρυγα ἐκείνην τε καὶ ἐπὶ νέαν πόλιν ἐκ Δικαιαρχείας ἐπὶ ταῖς Βαίαις͵ 

ἐπακολουθήσαντός πως τῶι περὶ τῶν Κιμμερίων ἀρτίως λεχθέντι λόγωι͵ τυχὸν ἴσως 

καὶ πάτριον νομίσαντος τῶι τόπωι τούτωι δι΄ ὀρυγμάτων εἶναι τὰς ὁδούς». 

 

37. Διόδωρος Σικελιώτης, Ιστορική Βιβλιοθήκη 4, 22 

«Ὁ δ´ Ἡρακλῆς ἐκ τοῦ Φλεγραίου πεδίου κατελθὼν ἐπὶ τὴν θάλατταν κατεσκεύασεν 

ἔργα περὶ τὴν Ἄορνον ὀνομαζομένην λίμνην, ἱερὰν δὲ Φερσεφόνης νομιζομένην. κεῖται 

μὲν οὖν ἡ λίμνη μεταξὺ Μισηνοῦ καὶ Δικαιαρχείων, πλησίον τῶν θερμῶν ὑδάτων, ἔχει 

δὲ τὴν μὲν περίμετρον ὡς πέντε σταδίων, τὸ δὲ βάθος ἄπιστον· ἔχουσα γὰρ ὕδωρ 

καθαρώτατον φαίνεται τῇ χρόᾳ κυανοῦν διὰ τὴν ὑπερβολὴν τοῦ βάθους. μυθολογοῦσι 

δὲ τὸ μὲν παλαιὸν γεγενῆσθαι νεκυομαντεῖον πρὸς αὐτῇ, ὃ τοῖς ὕστερον χρόνοις 

καταλελύσθαι φασίν». 

 

Στ. Πηγές για τα ελάσσονα νεκρομαντεία και τα ιερά με υπόγεια κρύπτη 

 

38. Παυσανίας, Ἑλλάδος Περιήγησις 3, 17, 9 

«τοῦτο τὸ ἄγος οὐκ ἐξεγένετο ἀποφυγεῖν Παυσανίᾳ, καθάρσια παντοῖα καὶ ἱκεσίας 

δεξαμένῳ Διὸς Φυξίου καὶ δὴ ἐς Φιγαλίαν ἐλθόντι τὴν Ἀρκάδων παρὰ τοὺς 

ψυχαγωγούς: δίκην δὲ ἣν εἰκὸς ἦν Κλεονίκῃ τε ἀπέδωκε καὶ τῷ θεῷ. Λακεδαιμόνιοι δὲ 

ἐκτελοῦντες πρόσταγμα ἐκ Δελφῶν τάς τε εἰκόνας ἐποιήσαντο τὰς χαλκᾶς καὶ δαίμονα 

τιμῶσιν Ἐπιδώτην, τὸ ἐπὶ Παυσανίᾳ τοῦ Ἱκεσίου μήνιμα ἀποτρέπειν τὸν Ἐπιδώτην 

λέγοντες τοῦτον». 

 

39. Πλούταρχος, Ηθικά 590b-592f (Περὶ τοῡ Σωκράτους δαιμονίου) 

Ἔφη δὲ καταβὰς εἰς τὸ μαντεῖον περιτυχεῖν σκότῳ πολλῷ τὸ πρῶτον, εἶτ´ ἐπευξάμενος 

κεῖσθαι πολὺν χρόνον οὐ μάλα συμφρονῶν ἐναργῶς εἴτ´ ἐγρήγορεν εἴτ´ ὀνειροπολεῖ· 

πλὴν δόξαι γε τῆς κεφαλῆς ἅμα ψόφῳ προσπεσόντι πληγείσης τὰς ῥαφὰς διαστάσας 

μεθιέναι τὴν ψυχήν. ὡς δ´ ἀναχωροῦσα κατεμίγνυτο πρὸς ἀέρα διαυγῆ καὶ καθαρὸν 

ἀσμένη, πρῶτον μὲν ἀναπνεῦσαι τότε δοκεῖν διὰ χρόνου συχνοῦ τεινομένην τέως καὶ 

πλείονα γίγνεσθαι τῆς πρότερον ὥσπερ ἱστίον ἐκπεταννύμενον, ἔπειτα κατακούειν 
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ἀμαυρῶς ῥοίζου τινὸς ὑπὲρ κεφαλῆς περιελαυνομένου φωνὴν ἡδεῖαν ἱέντος. ἀναβλέψας 

δὲ τὴν μὲν γῆν οὐδαμοῦ καθορᾶν, νήσους δὲ λαμπομένας μαλακῷ πυρὶ κατ´ ἀλλήλων 

ἐξαμειβούσας ἄλλην ἄλλοτε χρόαν ὥσπερ βαφὴν ἅμα τῷ φωτὶ ποικιλλομένῳ κατὰ τὰς 

μεταβολάς. φαίνεσθαι δὲ πλήθει μὲν ἀναρίθμους μεγέθει δ´ ὑπερφυεῖς, οὐκ ἴσας δὲ 

πάσας ἀλλ´ ὁμοίως κυκλοτερεῖς· οἴεσθαι δὲ ταύταις τὸν αἰθέρα κύκλῳ φερομέναις 

ὑπορροιζεῖν λιγυρῶς · εἶναι γὰρ ὁμολογουμένην τῇ τῆς κινήσεως λειότητι τὴν πραότητα 

τῆς φωνῆς ἐκείνης ἐκ πασῶν συνηρμοσμένης. διὰ μέσου δ´ αὐτῶν θάλασσαν ἢ λίμνην 

ὑποκεχύσθαι τοῖς χρώμασι διαλάμπουσαν διὰ τῆς γλαυκότητος ἐπιμιγνυμένοις· καὶ τῶν 

νήσων ὀλίγας μὲν δι εκπλεῖν κατὰ πόρον καὶ διακομίζεσθαι πέραν τοῦ ῥεύματος, ἄλλας 

δὲ πολλὰς - - - ἐφέλκεσθαι τῇ - - - σχεδὸν ὑποφερομένης. εἶναι δὲ τῆς θαλάσσης πῆ μὲν 

πολὺ βάθος κατὰ νότον μάλιστα, πῆ δ´ ἀραιὰ τενάγη καὶ βραχέα, πολλαχῆ δὲ καὶ 

ὑπερχεῖσθαι καὶ ἀπολείπειν αὖθις οὐ μεγάλας ἐκβολὰς λαμβάνουσαν, καὶ τῆς χρόας τὸ 

μὲν ἄκρατον καὶ πελάγιον, τὸ δ´ οὐ καθαρὸν ἀλλὰ συγκεχυμένον καὶ λιμνῶδες. τῶν δὲ 

ῥοθίων τὰς νήσους ἅμα περιγινομένας ἐπανάγειν· οὐ μὴν εἰς ταὐτὸ τῇ ἀρχῇ συνάπτειν 

τὸ πέρας οὐδὲ ποιεῖν κύκλον, ἀλλ´ ἡσυχῆ παραλλάσσειν τὰς ἐπιβολὰς ἕλικα ποιούσας 

μίαν ἐν τῷ περιστρέφεσθαι. τούτων δὲ πρὸς τὸ μέσον μάλιστα τοῦ περιέχοντος καὶ 

μέγιστον ἐγκεκλίσθαι τὴν θάλασσαν ὀλίγῳ τῶν ὀκτὼ μερῶν τοῦ παντὸς ἔλαττον, ὡς 

αὐτῷ κατεφαίνετο· δύο δ´ αὐτὴν ἔχειν ἀναστομώσεις πυρὸς ἐμβάλλοντας ἐναντίους 

ποταμοὺς δεχομένας, ὥστ´ ἐπὶ πλεῖστον ἀνακοπτομένην κοχλάζειν καὶ ἀπολευκαίνεσθαι 

τὴν γλαυκότητα. ταῦτα μὲν οὖν ὁρᾶν τερπόμενος τῇ θέᾳ· κάτω δ´ ἀπιδόντι φαίνεσθαι 

χάσμα μέγα στρογγύλον οἷον ἐκτετμημένης σφαίρας, φοβερὸν δὲ δεινῶς καὶ βαθύ, 

πολλοῦ σκότους πλῆρες οὐχ ἡσυχάζοντος ἀλλ´ ἐκταραττομένου καὶ ἀνακλύζοντος 

πολλάκις· ὅθεν ἀκούεσθαι μυρίας μὲν ὠρυγὰς καὶ στεναγμοὺς ζῴων μυρίων δὲ 

κλαυθμὸν βρεφῶν καὶ μεμιγμένους ἀνδρῶν καὶ γυναικῶν ὀδυρμούς, ψόφους δὲ 

παντοδαποὺς καὶ θορύβους ἐκ βάθους πόρρωθεν ἀμυδροὺς ἀναπεμπομένους | οἷς οὐ 

μετρίως αὐτὸς ἐκπεπλῆχθαι. χρόνου δὲ προϊόντος εἰπεῖν τινα πρὸς αὐτὸν οὐχ ὁρώμενον 

’ὦ Τίμαρχε, τί ποθεῖς πυθέσθαι ‘  … παυσαμένης δὲ τῆς φωνῆς βούλεσθαι μὲν αὑτὸν ὁ 

Τίμαρχος ἔφη θεάσασθαι περιστρέφοντα, τίς ὁ φθεγγόμενος εἴη· σφόδρα δὲ τὴν κεφαλὴν 

αὖθις ἀλγήσας, καθάπερ βίᾳ συμπιεσθεῖσαν, οὐδὲν ἔτι γιγνώσκειν οὐδ´ αἰσθάνεσθαι 

τῶν καθ´ ἑαυτόν, εἶτα μέντοι μετὰ μικρὸν ἀνενεγκὼν ὁρᾶν αὑτὸν ἐν Τροφωνίου παρὰ 

τὴν εἴσοδον, οὗπερ ἐξ ἀρχῆς κατεκλίθη, κείμενον». 
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π.Χ. Δάκαρης 1964γ, πίν. 349γ.  

57. Κεφαλή γυναικείου ειδωλίου από το δωμάτιο Μ1. Δάκαρης 1964β, 56, εικ. 

59.  
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 - 233 - 

164. Αμφίξοοι πελέκεις. Δάκαρης 1964α, πίν. 48δ.  

165. Αμφίστομοι πελέκεις. Δάκαρης 1964α, πίν. 49α. 

166. Αξινοπελέκεις και αμφίστομος πέλεκυς στο μέσον. Δάκαρης 1964α, πίν. 49β.  

167. Δύο αμφίστομοι αξίνες. Δάκαρης 1964α, πίν. 50α.   

168. Αιχμές δοράτων, βέλη και καμάκια από την αίθουσα Λ1. Δάκαρης 1964α, πίν. 

47γ.   

169. Οι 27 αιχμές βελών από το Νεκρομαντείο. Baatz 1982, πίν. 45.2.  

170. Δύο αιχμές βελών με καλή διατήρηση: αρ. ευρ. 9604 και 9634. Φάκλαρη 

2009, 125.  

171. Οι τέσσερις τύποι των αιχμών βελών από το Νεκρομαντείο. Baatz 1982, 231, 

εικ. 7.  

172. Εφηλίδες παλίνλυτοι από τον πίθο στο δωμάτιο Ι. Δάκαρης 1964α, πίν. 47α.  

173. Σιδερένιο πύραυνον: αρ. ευρ. 9589. Φάκλαρη 2009, 121.  

174. Σιδερένιος ζυγός. Δάκαρης 1964α, πίν. 48α.  
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