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Πρόλογος 

 

 Το παρόν κείµενο πραγµατεύεται ένα ταφικό έθιµο, αυτό της κάλυψης του 

στόµατος του νεκρού µε τη χρήση µετάλλινων ελασµάτων. Ο όρος που 

χρησιµοποιείται για τα ελάσµατα αυτά και που αναφέρεται και στον τίτλο της 

εργασίας είναι επιστόµια. Πρόκειται για µία λέξη που απαντά µόνο στην 

ελληνόγλωσση βιβλιογραφία καθώς σε άλλες γλώσσες συναντώνται εκφράσεις που 

µεταφράζονται ως ταινίες ή ελάσµατα στόµατος. Η επιλογή του όρου στο κείµενο της 

εργασίας αυτής έγινε κυρίως για λόγους σύµπλευσης µε την ελληνική βιβλιογραφία 

και όχι επειδή θεωρήθηκε πιο ορθός.  

Το κείµενο διαρθρώνεται σε δύο µέρη, το πρώτο από τα οποία περιλαµβάνει 

αντικείµενα κοσµηµένα και µη, κυρίως από το χώρο της Βαλκανικής Χερσονήσου, 

αλλά και όσα έγινε δυνατό να εντοπιστούν από άλλες περιοχές του αρχαίου κόσµου. 

Στο πρώτο κεφάλαιο επιχειρείται µία προσπάθεια για εξέταση του εθίµου της 

κάλυψης του στόµατος το οποίο δεν απεικονίζεται σε κανενός είδους έργο της 

αρχαίας  τέχνης ούτε και αναφέρεται σε κάποιο κείµενο της αρχαίας γραµµατείας. 

Ακολουθεί µία προσπάθεια για χρονολογική και τυπολογική κατάταξη των 

επιστοµίων αυτών καθώς και αναφορά στον τρόπο κατασκευής και κόσµησής τους  

και µία γενική αναφορά στην εικονογραφία των µοτίβων που τα κοσµούν.  

Το δεύτερο µέρος της εργασίας πραγµατεύεται τα ενεπίγραφα επιστόµια, µία 

ξεχωριστή κατηγορία αντικειµένων που έχει συνδεθεί µε τα ορφικο-διονυσιακά 

ελάσµατα (lamellae). Ο µικρός αριθµός αυτών των επιστοµίων από τη µια και η 

εκτενέστατη βιβλιογραφία στο θέµα του ορφισµού από την άλλη, βοήθησε στην 

αναλυτικότερη παρουσίασή τους σε σχέση µε εκείνα του πρώτου µέρους.  

Αρχικά γίνεται µία σύντοµη αναφορά στα καλούµενα ορφικο-διονυσιακά 

ελάσµατα και στη σχέση τους µε την αιγυπτιακή λατρεία. Ακολουθεί η παρουσίαση 

των ενεπίγραφων επιστοµίων και η διερεύνηση της επιρροής που φαίνεται να έχει η 

ορφική - διονυσιακή λατρεία στις παραστάσεις της κεραµικής της Απουλίας. Η 

σύνδεση των ελασµάτων µε τη λατρεία του Ιδαίου άντρου καθώς και άλλα 

αντικείµενα που χρησιµοποιήθηκαν -όπως τα ενεπίγραφα επιστόµια- ως νεκρικές 

ταυτότητες,  αποτελούν τα τελευταία κεφάλαια του δευτέρου µέρους.  

Η πλήρης περιγραφή των επιστοµίων, τόσο του πρώτου όσο και του δευτέρου 

µέρους, αλλά και ο χώρος προέλευσης, τα συνευρήµατα καθώς και όλες οι 
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ανασκαφικές παρατηρήσεις, αναφέρονται στον χωριστό κατάλογο που έπεται του 

κειµένου. Ο κατάλογος αυτός αριθµεί 143 επιστόµια. 

Εκτός από τα ελάσµατα που συµπεριλαµβάνονται σε αυτόν, υπάρχουν και 

ορισµένα ακόµη τα οποία εξαιρέθηκαν και αναφέρονται σε παράρτηµα το οποίο 

περιλαµβάνει 130 επιστόµια. Η επιλογή αυτή κρίθηκε σκόπιµη καθώς για τα εν λόγω 

ελάσµατα οι υπάρχουσες πληροφορίες είναι ελλιπείς, δηλαδή συχνά δεν αναφέρονται 

οι ανασκαφικές πληροφορίες ή η χρονολόγηση και για τα περισσότερα δεν υπάρχουν 

δηµοσιευµένες φωτογραφίες ή σχέδια. Οι πίνακες του παραρτήµατος αριθµούνται µε 

λατινικούς αριθµούς ενώ του κυρίως καταλόγου µε αραβικούς. 

Τέλος, η βιβλιογραφία χωρίζεται σε ξενόγλωσση και ελληνόγλωσση -όπου και 

τα µεταφρασµένα στα ελληνικά άρθρα ή µονογραφίες- ώστε να µην παραβιαστεί η 

ακολουθία του ελληνικού ή του λατινικού αλφαβήτου. 

Απαραίτητες αλλά και ειλικρινείς είναι οι ευχαριστίες που οφείλονται στους 

επιβλέποντες της εργασίας αυτής καθηγητές κ. Ν. Χρ. Σταµπολίδη, Ν. Φαράκλα και 

Π. Θέµελη. Οι παρατηρήσεις και τα σχόλια και των τριών στάθηκαν πολύτιµα, ενώ τα 

άρθρα και οι µελέτες του τρίτου αποτελούν ένα από τα σηµαντικότερα τµήµατα της 

βιβλιογραφίας. Για την ενθάρρυνση στα πρώτα βήµατα αυτής της εργασίας 

ευχαριστώ τον επίκουρο καθηγητή της κλασικής φιλολογίας Γ. Ζ. Τζιφόπουλο. 

Πολύτιµη υπήρξε η βοήθεια, οι παρατηρήσεις και η υποστήριξη των συναδέλφων και 

φίλων Εύας Μητάκη, Νίκης Σπανού και Γιάννη Λαγαµτζή, τους οποίους επίσης 

θερµά ευχαριστώ. 
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ΠΡΩΤΟ ΜΕΡΟΣ 

 

Η κάλυψη του προσώπου του νεκρού: 
Ελάσµατα και Προσωπεία 
 

1.1 Η ερµηνεία του εθίµου 

 

 Το κτέρισµα -και µαζί µε αυτό και το νεκρικό κόσµηµα- είναι ένα 

αναπόσπαστο κοµµάτι των ταφικών πρακτικών σε αρκετές θρησκείες και εποχές. Η 

ύπαρξη µέσα σε τάφους προσωπικών αντικειµένων, δηλαδή αντικειµένων που ο 

νεκρός χρησιµοποιούσε κατά τη διάρκεια της ζωής του, αλλά και κοσµηµάτων που 

κατασκευάζονταν αποκλειστικά για ταφική χρήση είναι συχνά συνδεδεµένη µε τις 

δοξασίες και τις πίστεις του ανθρώπου για το θάνατο και τη «ζωή» µετά από αυτόν. 

 Ανάµεσα στις άλλες κατηγορίες νεκρικών κοσµηµάτων συναντούµε και τα 

ελάσµατα που κοσµούν-καλύπτουν το πρόσωπο του νεκρού. Το κυρίαρχο µέταλλο 

για την κατασκευή των κοσµηµάτων αυτών είναι ο χρυσός και σπανιότερα ο άργυρος 

ή ο επιχρυσωµένος χαλκός. Η «µαγική» δύναµη του πρώτου, δηλαδή η ιδιότητα της 

αφθαρσίας, έχει συνδεθεί από τους µελετητές µε την ενδόµυχη επιθυµία του 

ανθρώπου για αθανασία του ίδιου και κατ� επέκταση και των έργων του1 αλλά και µε 

την έννοια του υπερφυσικού.2 

Η προσπάθεια διατήρησης-διάσωσης βασικών οργάνων του νεκρού που θα 

του είναι χρήσιµα και στην άλλη ζωή από τη µία πλευρά, και η αποφυγή κατάληψης 

του νεκρού σώµατος από δαίµονες, από την άλλη, έχουν επίσης υποστηριχθεί ως 

βασικά αίτια αυτού του εθίµου. Πέραν αυτών όµως, υπάρχουν και περισσότερο 

πρακτικοί ή αισθητικοί λόγοι, δηλαδή το να µην είναι ο νεκρός αποκρουστικό θέαµα 

κατά την κηδεία, γεγονός που θα προκαλούσε περισσότερη οδύνη στους οικείους 

του.3  

                                                           
1 Χουρµουζιάδης (x.x.), 226-7 και ∆εσποίνη (1996), 13, η οποία σηµειώνει χαρακτηριστικά «... ο 
χρυσός µε τις αντίθετες προς τους νόµους της φύσης ιδιότητές του, την αφθαρσία του και την αιώνια 
λάµψη του, έστεκε πιο κοντά από οτιδήποτε άλλο στην έννοια του υπερφυσικού» αλλά και ∆εσποίνη 
(1998), 76. Βλ. και Curtis (1976), 57 ο οποίος υπογραµµίζει επίσης τις αντιοξειδωτικές ιδιότητες του 
χρυσού και προσθέτει την πρακτική χρήσης πηλού (που κατά µία έννοια έχει την ιδιότητα της 
αφθαρσίας) σε τάφους της Σελεύκειας.  
2 ∆εσποίνη (1996), 13 και 16. Βλ. και Λεκατσάς (1957), 25, ο οποίος υποστηρίζει ότι τα χρυσά 
προσωπεία των νεκρών βασιλέων δηλώνουν την θεϊκή αθανασία που έφθασαν αυτοί «περνώντας την 
κρίση του θανάτου». 
3 Curtis (1976), 57. 



ΕΛΑΣΜΑΤΑ ΚΑΙ ΠΡΟΣΩΠΕΙΑ 

 7

Η συνήθεια του σφραγίσµατος του στόµατος και των οφθαλµών του νεκρού 

είναι γνωστή στον Όµηρο4, όπως και η ερµηνεία του στόµατος ως µίας από τις 

πιθανές εξόδους της ψυχής. Στην Ιλιάδα διαβάζουµε την ακόλουθη ρήση του 

Αχιλλέα: 
����������	
����������������������������

���' �����, �������������� 	��!��"�����#�$��%�.5 

Ο Garland τονίζει ότι αρχικός στόχος αυτής της συνήθειας θα ήταν το 

καλύτερο αισθητικό αποτέλεσµα, ενώ αργότερα αποκτά και εσχατολογικό 

περιεχόµενο. Παραθέτει δε, επιγραφή του 3ου αιώνα π.Χ. από τη Σµύρνη στην οποία 

αναφέρεται ότι το κλείσιµο των µατιών διασφαλίζει την απελευθέρωση της ψυχής 

από το σώµα.6 

Ο Λεκατσάς τονίζει ότι «τα φυσικά περάσµατα της ψυχής είναι οι τρύπες του 

κεφαλιού, το στόµα, τα ρουθούνια, τα αυτιά ...»7 και ότι η κάλυψή τους αποτρέπει το 

να κυριευθεί το νεκρό σώµα από δαίµονες που θα µπορούσαν να βλάψουν τους 

ζωντανούς.8 Θεωρεί ότι η πίστη αυτή πηγάζει από την αντίληψη ότι το κεφάλι είναι η 

έδρα της ψυχής, αφού σε αυτό βρίσκονται τα όργανα της όρασης, της όσφρησης, της 

ακοής και της γεύσης.9 

Η σύνδεση της αναπνοής µε την ψυχή, από την άλλη πλευρά, µπορεί να 

ερµηνευθεί, όπως έχει υποστηριχθεί, και ετυµολογικά, καθώς ο όρος ψυχή προέρχεται 

από το ρήµα ψύχω που ερµηνεύεται ως φυσώ.10 Η ψυχή, µιας και είναι άυλη, 

                                                           
4 Όµηρος, λ στ. 424-426:  

...· ���������	
���

������' �������
�����, ����
�	�������������,  
��� ����' !�"����#��$���
��%��������' &��'�
. 

5 Όµηρος, Ι στ. 408-409.  
6 Garland (1985), 23. 
7 Λεκατσάς (1957), 65 και 36 κ.εξ., όπου γίνεται σύνδεση της αναπνοής-ψυχής µε άλλες λειτουργίες, 
όπως το φτάρνισµα, οι οποίες σύµφωνα µε τις λαϊκές πίστεις συνιστούν σηµεία περιπέτειας της ψυχής. 
Βλ. και Rohde (1987), 5 όπου επίσης αναφέρεται ως «έξοδος» της ψυχής το στόµα. 
8 Λεκατσάς (1957), 65. 
9 ό.π., 26. 
10 Burkert (1993), 409. Βλ. και Bremmer (2002), 2, ο οποίος αναφέρει και σχετική ρήση του 
Αναξιµένη, βλ. Αναξιµένης, Αποσπάσµατα 2.3-5: 

�(�����)��*, ����, ����������+,���-���

�.�����'���/�, �� �0�����1��������	��2����� �+,���

	��
���
' (��.���
������3�%�3��+,���� �	��2��). 



ΕΛΑΣΜΑΤΑ ΚΑΙ ΠΡΟΣΩΠΕΙΑ 

 8

σύµφωνα και µε τους Rohde και Burkert, µπορεί πράγµατι να αποκαλυφθεί µόνο µε 

την αναπνοή.11  

Το έθιµο των επιστοµίων θα µπορούσε να ερµηνευθεί ως προσπάθεια 

σφραγίσµατος-κάλυψης του στόµατος, που σχετίζεται άµεσα µε τις δοξασίες περί 

ψυχής. Μπορεί ωστόσο πιθανότερα, αφού γίνεται χρήση του «αιώνιου» µετάλλου, να 

ερµηνευθεί ως προσπάθεια διατήρησης του φορέα του λόγου, δηλαδή ουσιαστικά του 

ίδιου του ανθρώπου. 

 

1.2 Η χρήση των ελασµάτων 

 

Η πιο γνωστή ίσως πρακτική κάλυψης του προσώπου του νεκρού στον 

ελλαδικό χώρο είναι αυτή που απαντά σε µυκηναϊκές ταφές. πρόκειται για τα χρυσά 

νεκρικά προσωπεία που καλύπτουν ολόκληρο το πρόσωπο και φέρουν ανάγλυφα 

αποδοσµένα τα ανθρώπινα χαρακτηριστικά. Σε µία µάλιστα περίπτωση παιδικής 

ταφής ολόκληρο το σώµα του παιδιού ήταν καλυµµένο από χρυσά ελάσµατα.12  

Η συνήθεια των νεκρικών προσωπείων απαντά και στο νεκροταφείο του 

Trebenischte στη Γιουγκοσλαβία13 αλλά και στο αρχαϊκό-κλασικό νεκροταφείο της 

Σίνδου στη Μακεδονία.14  

Η χρήση χωριστών ελασµάτων για την κάλυψη τµηµάτων του προσώπου 

φαίνεται ότι συνηθίζεται και στη µινωική Κρήτη. µία χρυσή ταινία από το Μόχλο, 

που χρονολογείται στην ΠΜ ΙΙ περίοδο (2500-2200 π.Χ.) και η οποία αναφέρεται από 

                                                           
11 Η έννοια αυτή αποδίδεται και από τη λέξη που χρησιµοποιείται για τον όρο ψυχή σε ορισµένες 
γλώσσες όπως τη λατινική, βλ. Rohde (1987), 5. Ο Burkert (1993), 409, σηµειώνει χαρακτηριστικά: «η 
απουσία της αναπνοής είναι το απλούστατο εξωτερικό γνώρισµα του θανάτου». 
12 Πρόκειται για τον τάφο ΙΙΙ του ταφικού περιβόλου Α των Μυκηνών. Βλ. σχετικά Garland (1985), 79, 
εικ. 16 και ∆εσποίνη (1998), 68, όπου διατυπώνεται η άποψη ότι ίσως το έλασµα που κάλυπτε τα µάτια 
του παιδιού να είναι πρόδροµος των υστερότερων παραδειγµάτων. 
13 Βλ. Filow (1927), 13, πίν. I:1, 2, όπου αναφέρονται µεταξύ άλλων οι τάφοι Ι:3 και V:2 που 
χρονολογούνται στον 6ο αιώνα και στους οποίους εντοπίστηκαν χρυσά προσωπεία. στον πρώτο υπήρχε 
και χρυσό έλασµα σε σχήµα παλάµης. 
14 Για παράδειγµα το προσωπείο της γυναικείας ταφής 20, που χρονολογείται γύρω στο 500 π.Χ. και  
της ανδρικής ταφής 115, που χρονολογείται γύρω στο 520 π.Χ. και αρκετά ακόµη, βλ. σχετικά Σίνδος 
(1985) και ∆εσποίνη (1998), 75-76. Η Cohen (1995), 488, µιλά για άµεση σχέση ανάµεσα στα 
µυκηναϊκά προσωπεία και αυτά από τη Σίνδο και το Trebenischte. Για µια εκτενή παρουσίαση της 
χρήσης του νεκρικού προσωπείου βλ. Rieth (1973), όπου γίνεται αναφορά και σε περιοχές όπως η 
Ανατολή και η προκολοµβιανή Αµερική. Βλ. ακόµη Θέµελης & Τουράτσογλου (1997), 156, όπου 
αναφέρεται ότι ίσως η χρήση νεκρικού προσωπείου «σχετίζεται µε το έθιµο ανίδρυσης προσωπείων 
(από πηλό ή ξύλο) στην πυρά των επιφανών νεκρών ή της εναπόθεσης οµοιωµάτων σε τάφους». 
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τους Higgins15 και Hood16 ως διάδηµα, φέρει διακόσµηση στικτών οφθαλµών17 [Εικ. 

1]. Από τάφο της Σίνδου έχουµε παραδείγµατα χωριστών ελασµάτων για την κάλυψη 

των µατιών και του στόµατος τα οποία έχουν πανοµοιότυπη διακόσµηση [Πίν. 

101].18  

Η ∆εσποίνη κάνει ιδιαίτερη αναφορά στην ύπαρξη χρυσών ή επιχρυσωµένων 

«υποδηµάτων» σε τάφους του Trebenischte, της Σίνδου αλλά και στον αρχαϊκό τάφο 

της Βεργίνας, θεωρώντας ότι υπάρχει συσχετισµός της επιθυµίας για διατήρηση 

µελών του σώµατος, όπως τα πόδια ή το πρόσωπο.19 

Την αντικατάσταση των ολοπρόσωπων ελασµάτων από πολλά µικρότερα 

υποστήριξε πρώτος ο Amandry.20 Θεωρώντας ότι τα επιστόµια µαζί µε τα υπόλοιπα 

ελάσµατα που καλύπτουν τµήµα του προσώπου, είναι «απόγονοι» των µυκηναϊκών 

προσωπείων, ερµήνευσε ολόκληρη τη σειρά των ελασµάτων ως διαδήµατα και 

επιστόµια. Η θεωρία του µπορούµε να πούµε ότι επιβεβαιώνεται από την ύπαρξη δύο 

κυπριακών επιστοµίων από τάφους της Έγκωµης, που κάλυπταν εκτός από το στόµα 

και το σαγόνι [Πίν. 11, 12]. Η ∆εσποίνη υποστηρίζει ότι τα επιστόµια, όπως και οι 

ταινίες κάλυψης των οφθαλµών, επιλέχθηκαν και προτιµήθηκαν ως πιο οικονοµική 

λύση από τα ολοπρόσωπα ελάσµατα.21 

Τα ελάσµατα για την κάλυψη του προσώπου φέρουν στα άκρα τους µικρές 

οπές οι οποίες χρησιµεύουν για τη στερέωσή τους. Στις περιπτώσεις καύσης των 

νεκρών οι ταινίες, είτε διαδήµατα είτε επιστόµια, τοποθετούνταν στο πρόσωπο του 

νεκρού κατά τη διάρκεια της εκφοράς και της πρόθεσης και, µερικές φορές, 

αφαιρούνταν κατά την καύση ώστε να αποφευχθεί η καταστροφή τους, και έπειτα 

                                                           
15 Ο Higgins (1977), 44, εικ. 38, δεν αποκλείει την πιθανότητα η συγκεκριµένη ταινία να 
χρησιµοποιήθηκε ως κάλυµµα των οφθαλµών.  
16 Hood (1993), 229, εικ. 185Α:3. 
17 Βλ. ∆εσποίνη (1998), 67, η οποία θεωρεί ότι από ερµηνευτική άποψη η ταινία παραµένει 
αινιγµατική. 
18 ό.π., 67-68, όπου αναφέρονται πρωιµότερα ελάσµατα για τα µάτια από το Αρτεµίσιο της Εφέσου, µε 
αναθηµατικό όµως χαρακτήρα αλλά και ορισµένα ταφικής χρήσης (βλ. ιδ. σελ. 67, σηµ. 16).  
19 ό.π., 76. Στον υστεροαρχαϊκό λακκοειδή τάφο της Βεργίνας εντοπίστηκαν υποδήµατα µε αργυρά 
επίχρυσα καττύµατα, βλ. σχετικά Ανδρόνικος & Κοτταρίδου (1988), 103. Πρβλ. Παπαποστόλου 
(1977)α, 337, όπου διατυπώνεται η άποψη ότι τα υποδήµατα συνιστούν γαµήλια εξάρτυση. Στον τάφο 
Β του ∆ερβενίου εντοπίστηκαν χάλκινοι επίχρυσοι ήλοι που πιθανόν στερέωναν σανδάλια στα πόδια 
του νεκρού, βλ. σχετικά Θέµελης & Τουράτσογλου (1997), 89, οι οποίοι αποδέχονται την άποψη του 
Παπαποστόλου και θεωρούν ότι «τα σανδάλια ως κτέρισµα είναι κατά κανόνα δηλωτικά ανύπαντρης 
κόρης». 
20 Amandry (1953), 37 κ.εξ. 
21 ∆εσποίνη (1998), 75. 
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τοποθετούνταν µέσα στο τεφροδόχο αγγείο µαζί µε τα υπόλοιπα κτερίσµατα και την 

τέφρα του νεκρού.22 

Στις περιπτώσεις που δεν ακολουθούσε ανακοµιδή, τα ελάσµατα, όπως και τα 

άλλα κοσµήµατα και κτερίσµατα, καίγονταν µε το νεκρό και παρέµεναν στο χώρο 

µαζί µε τα αποτεφρωµένα οστά. Παράδειγµα αυτής της συνήθειας, είναι µία καύση 

γεωµετρικών χρόνων από νεκρόπολη της Ιαλυσού, όπου κοντά στα -ηµιτελώς 

καµένα- οστά του κρανίου εντοπίστηκε επιστόµιο από ήλεκτρο23 [Πίν. 38-38α]. 

 Στους ενταφιασµούς τα ελάσµατα παραµένουν πάνω στο πρόσωπο του νεκρού 

καθ� όλη τη διάρκεια του ταφικού τελετουργικού και φυσικά και της εναπόθεσης του 

νεκρού στον τάφο. Η στερέωσή τους γίνεται είτε µε ένα κορδόνι που δένεται στο 

πίσω µέρος του κεφαλιού όπως αναφέρουν οι περισσότεροι από τους µελετητές είτε 

τα ελάσµατα ήταν επίρραπτα. Το δεύτερο υποστηρίζει για τα µακεδονικά 

παραδείγµατα η ∆εσποίνη24 -δηλαδή ότι ράβονταν πάνω στο ύφασµα που θα κάλυπτε 

το πρόσωπο του νεκρού- και για τα επιστόµια της νεολιθικής εποχής ο Ζάχος25 

δηλαδή ότι «οι οπές προφανώς χρησίµευαν για τη στερέωση του ελάσµατος πάνω σε 

υφασµάτινη ή δερµάτινη ταινία». Σύµφωνα µε την άποψη της πρώτης οι οπές των 

ελασµάτων είναι ανοιγµένες µε βελόνι και αυτό υποδηλώνει ότι πράγµατι ήταν 

επίρραπτα.  

Το ύφασµα πάνω στο οποίο ράβονταν θα ήταν το ιµάτιο ή το σεντόνι που θα 

κάλυπτε ενιαία το σώµα του νεκρού, χωρίς ωστόσο να αποκλείεται η πιθανότητα να 

συγκρατούνταν πάνω στο «µαντήλι» το οποίο κρατούσε κλειστή την κάτω σιαγόνα 

του νεκρού και δενόταν στην κορυφή του κεφαλιού.26 Το έθιµο αυτό αναφέρεται από 

τον Λουκιανό στην πραγµατεία του ��������	
���που γράφτηκε γύρω στο 180 µ.Χ.: 

...&���������������'���($�)���

��!������(*��+�����������!����,-����!��,-�������.�����!�!-���!�/��

                                                           
22 Ohly (1953), 68. Η αποκλειστικά νεκρική χρήση των ελασµάτων αυτών είναι κατά το συγγραφέα 
αυταπόδεικτη, αφού πρόκειται για πολύ ευαίσθητα αντικείµενα, που δεν θα άντεχαν στη συχνή χρήση. 
Βλ. και ∆εσποίνη (1998), 76, η οποία υποστηρίζει ότι η χρήση των επιστοµίων στις καύσεις προφανώς 
έγινε από επίδραση της σχετικής παράδοσης στους ενταφιασµούς. Πρβλ. Kurz & Boardman (1994), 
196 και 201, όπου εκφράζεται αµφισβήτηση για την αποκλειστικά ταφική χρήση των χρυσών 
διαδηµάτων αλλά η θεωρία αυτή είναι αποδεκτή όσον αφορά στη χρήση των επιστοµίων. 
23 Βλ. σχετικά Γρηγοριάδου et al. (1999), 391-395. 
24 ∆εσποίνη (1998), 68-69.  
25 Νεολιθικός Πολιτισµός (1996), 339 αρ. 301. 
26 ∆εσποίνη (1998), 68-69. 
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������1�#�$�)��!���2�3��!/�+����
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 Ο τρόπος πρόσδεσης της κάτω σιαγόνας απεικονίζεται σε µερικές 

παραστάσεις του 6ου και του 5ου αιώνα π.Χ., τόσο στη µελανόµορφη όσο και την 

ερυθρόµορφη αγγειογραφία. Στις παραστάσεις αυτές, που αποδίδουν τη στιγµή της  

πρόθεσης του νεκρού, διακρίνεται καθαρά η ύπαρξη αυτής της ταινίας.28  

 Τέτοιες ταινίες κατασκευασµένες από µέταλλο δεν έχουν βρεθεί εκτός από µία 

σε χρυσό, η οποία και αποδεικνύεται προβληµατική τόσο χρονολογικά όσο και 

ερµηνευτικά και άλλη µία από µόλυβδο. 

Η πρώτη φυλάσσεται στο Εθνικό Μουσείο και ανακαλύφθηκε σε τάφο της 

Αττικής [Πίν. 39]. Η ταινία αυτή έχει το απαιτούµενο σχήµα ώστε να µπορεί να 

χρησιµοποιηθεί για να συγκρατεί την κάτω σιαγόνα και επιπλέον φέρει στο σηµείο 

που θα ήταν τα χείλη του νεκρού ένα ξεχωριστό ελλειψοειδές έλασµα που ήταν 

δεµένο επάνω της. Ωστόσο το έλασµα αυτό των χειλιών φέρει άνοιγµα πράγµα που 

σηµαίνει ότι δεν σφράγιζε το στόµα του νεκρού. Στον ίδιο τάφο βρέθηκε και ένα 

δεύτερο ελλειψοειδές έλασµα, ίδιου µεγέθους µε το πρώτο, το οποίο δεν φέρει 

άνοιγµα και οι πιο πολλοί µελετητές θεωρούν ότι αυτό είχε τη χρήση επιστοµίου.29  

 Θα πρέπει εδώ να σηµειωθεί η παρατήρηση του Ανδρόνικου, ότι το 

ερµηνευτικό πρόβληµα του ελάσµατος του Εθνικού Μουσείου συνοδεύεται και από 

την απουσία απεικόνισης επιστοµίου στις προαναφερθείσες παραστάσεις της 

αγγειογραφίας.30 

 Σχετικά µε την στερέωση του ελάσµατος, εκτός από την ερµηνεία της 

∆εσποίνη, δεν µπορεί να αποκλειστεί η χρήση δερµάτινου ιµάντα χωρίς τη 

µεσολάβηση υφάσµατος. Εξάλλου δεν είναι λίγα τα ελάσµατα που δε φέρουν οπές, 

πράγµα που σηµαίνει ότι απλά τοποθετούνταν πάνω στα χείλη του νεκρού.   
                                                           
27 Λουκιανός, ��������	
�� 17-20. 
28 Για τις παραστάσεις αυτές βλ. von Salis (1957), όπου αναφέρεται και η ύπαρξη κρανίου, το οποίο 
φέρει πάνω στα βρεγµατικά οστά σηµάδι από τη χρήση τέτοιας ταινίας. 
29 Βλ σχετικά Ohly (1953), 69, von Salis (1957), 99, Andronikos (1968), 42-43, ο οποίος τοποθετεί το 
έλασµα µε επιφύλαξη στους γεωµετρικούς χρόνους, αλλά και ∆εσποίνη (1998) 69-70, η οποία 
αναφέρει το έλασµα ως δυσερµήνευτο µε την παρατήρηση ότι θυµίζει περισσότερο φορβειά αυλητή. 
Η δεύτερη, µολύβδινη, ταινία εντοπίστηκε να συνοδεύει νεκρό ενταφιασµένο µέσα σε σπήλαιο της 
Αττικής. Η µορφή της είναι λίγο διαφορετική από τη χρυσή ταινία του Εθνικού Μουσείου καθώς θα 
προσδενόταν στα αυτιά του νεκρού και όχι στην κορυφή της κεφαλής. Επιπλέον, εδώ απουσιάζει η 
χρήση επιστοµίου, βλ. σχετικά Στάης (1895), 208-209, ο οποίος αναφέρει την ύπαρξη και άλλων 
αντίστοιχων µολύβδινων ταινιών από σπήλαια της Αργολίδας, οι οποίες όµως βρέθηκαν σε µορφή 
θραυσµάτων. Σχετικά µε τη χρονολόγηση των ταινιών αυτών, αναφέρεται γενικά η εύρεσή τους σε 
προϊστορικές ταφές. Ο Ohly (1953), 131 σηµ. 10 αναφέρει ότι η µολύβδινη ταινία προέρχεται από 
µυκηναϊκό τάφο. 
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1.3 Η αναγνώριση των επιστοµίων 

  

 Ο χαρακτηρισµός ενός χρυσού (ή αργυρού) ελάσµατος ως επιστοµίου ήταν 

αρκετά δυσεύρετος στην παλαιότερη βιβλιογραφία. Αιτία το ότι δεν είχε επιβεβαιωθεί 

αρχαιολογικά η θεωρία για την ύπαρξη εθίµου κάλυψης του στόµατος. Αλλά ακόµη 

και στις περιπτώσεις που το έλασµα εντοπιζόταν κοντά στο κρανίο ή το στέρνο 

ερµηνευόταν πιο εύκολα ως διάδηµα ή ως επιστήθιο κόσµηµα. 

 Εµπόδιο στην ερµηνεία συχνά στάθηκε και το µέγεθος ορισµένων ελασµάτων. 

Χαρακτηριστική είναι η περίπτωση των ανασκαφέων της Βουλγαρίας που και λόγω 

της εύρεσης των ελασµάτων στο στέρνο των νεκρών αλλά και του µεγάλου µεγέθους 

τους τα ερµηνεύουν ως επιστήθια παρά την οµοιότητά τους µε τα επιστόµια της 

Μακεδονίας. 

Η επιβεβαίωση της ερµηνείας ορισµένων ελασµάτων ως επιστοµίων ήρθε µε 

την ανακάλυψη χρυσών ελασµάτων που επάνω τους αποδιδόταν ανάγλυφο ή 

εγχάρακτο το σχήµα των χειλιών. Τέτοια ελάσµατα έχουν βρεθεί κυρίως σε τάφους 

της Κύπρου, της Κρήτης και της Ρόδου. Σε ορισµένα µάλιστα από αυτά τα ελάσµατα 

-που έχουν εντοπιστεί σε τάφους της Έγκωµης- δηλώνεται και η τριχοφυΐα του 

προσώπου γύρω από τα χείλη. 

Η χρήση των ελασµάτων αυτού του τύπου επιβεβαιώνεται πλέον και από τις 

λίγες -δυστυχώς- πληροφορίες σχετικά µε τη θέση εύρεσής τους. Η σχεδιαστική 

αποτύπωση των δύο ταφών από το νεκροταφείο του Ζέιτενλικ της Θεσσαλονίκης δεν 

αφήνει καµία αµφιβολία για την αρχική θέση των ελασµάτων που εντοπίστηκαν σε 

αυτές [Πίν. 97α και 98α]. Το ίδιο ισχύει και για ένα επιστόµιο από το Μάριον της 

Κύπρου, το οποίο βρέθηκε ακριβώς δίπλα από την κάτω σιαγόνα του νεκρού [Πίν. 

118], αλλά και για το επιστόµιο της Ιαλυσού [Πίν. 38α]. 

Αλλά σε µεγαλύτερη έκταση, η ανασκαφή του νεκροταφείου της Σίνδου ήταν 

αυτή που επιβεβαίωσε τη συγκεκριµένη χρήση. Τα ελάσµατα που βρέθηκαν στο 

νεκροταφείο αυτό απαντούν από ένα σε κάθε ταφή και εντοπίζονται είτε πάνω στην 

κάτω σιαγόνα του νεκρού είτε κάπου στο στέρνο, έχοντας προφανώς γλιστρήσει από 

                                                                                                                                                                      
30 Andronikos (1968), 43. 
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την αρχική τους θέση.31 Επιπλέον σε εκείνες τις ταφές του νεκροταφείου στις οποίες 

βρέθηκαν χρυσά προσωπεία -συχνά στερεωµένα πάνω σε χάλκινα κράνη ιλλυρικού 

τύπου- δεν βρέθηκε ροµβοειδές έλασµα και αντίστοιχα σε κανένα τάφο µε ροµβοειδές 

έλασµα δεν εντοπίστηκε προσωπείο.32  

Τα πήλινα προσωπεία της Βάρνας, για τα οποία γίνεται λόγος στο επόµενο 

κεφάλαιο, είναι αυτά που ενισχύουν την άποψη της ύπαρξης επιστοµίων, και µάλιστα 

σε πολύ πρώιµη εποχή (τέλη 5ης χιλιετίας π.Χ.) και τα ελάσµατα που απεικονίζουν το 

στόµα εκείνα που την επιβεβαιώνουν. 

Θα πρέπει όµως να τονιστεί ότι µε εξαίρεση τα ελάσµατα που εικονίζουν το 

ίδιο το στόµα όλα τα υπόλοιπα θα µπορούσαν πράγµατι να έχουν χρησιµοποιηθεί ως 

τµήµατα διαδηµάτων, ως επίρραπτα κοσµήµατα ενδυµάτων ή ως επιστήθια 

κοσµήµατα, όπως και το γεγονός ότι µετά την ανακάλυψη των πρώτων επιστοµίων µε 

απεικόνιση χειλιών και τη µελέτη του Amandry για τα ελάσµατα της συλλογής 

Σταθάτου, οι ανασκαφείς µε ευκολία ταυτίζουν ορισµένα από τα χρυσά ελάσµατα που 

εντοπίζουν στις διάφορες ταφές µε επιστόµια. 

                                                           
31 Βλ. ∆εσποίνη (1998), 66, όπου αναφέρεται ότι από τα είκοσι έξι επιστόµια του νεκροταφείου της 
Σίνδου τα οκτώ βρέθηκαν κολληµένα στην κάτω γνάθο ή µεταξύ των δύο γνάθων. 
32 ό.π., 67. Η προέλευση επιστοµίου και προσωπείου από τον ίδιο τάφο αναφέρεται από την Hill (1964-
65), ωστόσο δεν µπορεί να θεωρηθεί ασφαλής πληροφορία καθώς δεν γνωρίζουµε µε βεβαιότητα τον 
ανασκαφικό συσχετισµό των αναφερόµενων αντικειµένων. 
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Επιστόµια 

 

2.1 Τα πρώιµα παραδείγµατα 
(από την 5η έως την 3η χιλιετία π.Χ.) 
 

 Από τη Νεκρόπολη της Βάρνας προέρχονται τα τρία πρωιµότερα επιστόµια µε 

βεβαιωµένη χρήση. Τα ελάσµατα βρέθηκαν σε τάφους που περιείχαν «συµβολικές 

ταφές», δηλαδή πήλινα ανθρωπόµορφα προσωπεία διακοσµηµένα µε χρυσά 

αντικείµενα. Τα προσωπεία αυτά, που ήταν κατασκευασµένα από µισοψηµένο πηλό, 

έφεραν ενώτια και περίαπτα, χρυσά οµοιώµατα στη θέση των οφθαλµών, χρυσά 

διαδήµατα, και ένα επίµηκες µε απεστρογγυλεµένα άκρα έλασµα τοποθετηµένο στη 

θέση του στόµατος. Κάτω από το επιστόµιο µικρά χρυσά καρφιά ήταν καρφωµένα 

στη θέση των «χειλιών» του προσωπείου [Πίν. 1, 1α, 2, 2α]. 

 Και τα τρία επιστόµια χρονολογούνται στα τέλη της Νεολιθικής εποχής (τέλη 

5ης χιλιετίας π.Χ.). Στην ίδια νεκρόπολη βρέθηκαν άλλοι τρεις τάφοι µε παρόµοιες 

συµβολικές ταφές που περιείχαν πλούσια κτερίσµατα.33 

 Αναλόγου τύπου ελάσµατα, σφυρήλατα µε διάτρητα άκρα, προέρχονται και 

από τον ελλαδικό χώρο. Από το σπήλαιο Ζα της Νάξου προέρχεται ένα έλασµα που 

χρονολογείται στην Τελική Νεολιθική (4500-3300 π.Χ.)34 [Πίν. 3], ενώ άλλα δύο 

βρέθηκαν στην Αναβησσό Γιαννιτσών Πέλλας και χρονολογούνται στα τέλη της 

Νεότερης Νεολιθικής (περίπου 4500-3200 π.Χ.),35 ωστόσο η χρήση τους ως 

επιστόµια δεν είναι βέβαιη καθώς δεν γνωρίζουµε τις συνθήκες εύρεσής τους36 [Πίν. 

4, 5]. Το µέγεθος των ελασµάτων αυτών θα µπορούσε να δικαιολογήσει χρήση 

επιστοµίου, καθώς το µήκος τους δεν ξεπερνά τα 10 εκατοστά και παρουσιάζουν 

µεγάλη οµοιότητα µε τα αντίστοιχα της Βάρνας. 
                                                           
33 Βλ. Macht, Herrschaft und Gold (1988), 76 για την απόδοση των κενοταφίων στη λατρεία της 
Μεγάλης Μητέρας Θεάς και σχετικά µε τη χρονολόγηση Ancient Gold (1998), αρ. 65. 
34 Νεολιθικός Θησαυρός (1998), 64, αρ. 61. Βλ. και Νεολιθικός Πολιτισµός (1996), 340, αρ. 304, όπου 
όπως και για τα ελάσµατα της Αναβησσού, δίνεται λίγο χαµηλότερη χρονολόγηση 4500-3200 π.Χ., 
αλλά και Κυκλαδικός Πολιτισµός (1990), 34, αρ. 4 όπου δίδεται και η υψηλότερη χρονολόγηση για το 
έλασµα (5300-3200 π.Χ.) και µάλιστα ο συντάκτης του λήµµατος αναφέρει ότι πρόκειται για το 
πρωιµότερο χρυσό αντικείµενο που έχει βρεθεί στις Κυκλάδες. 
35 Νεολιθικός Θησαυρός (1998), 19 και 63, αρ. 59. Βλ. και Νεολιθικός Πολιτισµός (1996), 339, αρ. 301, 
όπου δίνεται και λίγο χαµηλότερη χρονολόγηση (4500-3200 π.Χ.).  
36 Νεολιθικός Θησαυρός (1998), 18. Η ∆ηµακοπούλου στη σύντοµη εισαγωγή για το «νεολιθικό 
θησαυρό» που προήλθε από κατάσχεση, αναφέρει ως πιθανή χρήση των ελασµάτων τη διακόσµηση 
ενδυµάτων ή αντικειµένων και φέρει ως παράλληλο την αντίστοιχη χρήση οστέϊνων πλακιδίων µε 
διάτρητα άκρα που βρέθηκαν στη Σπηλιά του Κίτσου στο Λαύριο και στο Ντικιλί Τας της Καβάλας και 
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 Από µία πλούσια ανδρική ταφή του βασιλικού νεκροταφείο της Ur 

προέρχονται πέντε χρυσά ελάσµατα, ελλειψοειδή στο µέσο µε επιµηκυσµένα άκρα, 

και ένα ακόµη ελλειψοειδούς σχήµατος. Τα ελάσµατα χαρακτηρίζονται από τον 

ανασκαφέα ως διαδήµατα και χρονολογούνται µε βάση τα συνευρήµατά τους στην 

περίοδο της Τρίτης ∆υναστείας της Ur (2150-2050 π.Χ.) και ένα από αυτά θα είχε τη 

χρήση επιστοµίου37 [Πίν. 6]. 

 

2.2 Η Ύστερη Εποχή του Χαλκού 

  

Από την Έγκωµη της Κύπρου προέρχεται µία σειρά ελασµάτων που 

χρονολογούνται από το 14ο έως τον 11ο αιώνα π.Χ. και κάποια από αυτά ανήκουν σε 

ένα νέο τύπο, αυτόν του ελλειψοειδούς-φυλλόσχηµου ελάσµατος. Η ποικιλία που 

παρουσιάζουν τα κοσµήµατα αυτών των ελασµάτων είναι εντυπωσιακή καθώς µεταξύ 

άλλων αρκετά φέρουν ανάγλυφο το σχήµα των χειλιών, σπείρες, δήλωση της 

τριχοφυΐας του προσώπου κ.ά.38 [Πίν. 7-24 και Παράρτηµα 40 - πίν. Ια]. 

 Αλλά και από το νεκροταφείο της Σαλαµίνας Κύπρου αναφέρονται ελάσµατα 

του ίδιου τύπου µε έκτυπες παραστάσεις αρµάτων και σφιγγών τα οποία 

χαρακτηρίζονται διαδήµατα. Τα ελάσµατα αν και βρέθηκαν σε τάφο του 7ου αιώνα 

π.Χ., ήταν τυλιγµένα σε µία άµορφη µάζα και θαµµένα σε λάκκο µέσα στον τάφο και 

έτσι ο ανασκαφέας θεωρεί ότι ανήκαν σε προγενέστερη ταφή της οποίας τα 

κτερίσµατα παραµερίσθηκαν κατά τη δεύτερη χρήση του χώρου39 [Πίν. 25]. 

Από το νεκροταφείο του Κιτίου και µάλιστα από τον ίδιο τάφο προέρχεται µία 

σειρά πέντε χρυσών επιστοµίων που χρονολογούνται στην Ύστερη Κυπριακή ΙΙ 

εποχή (1400-1200 π.Χ.).  Τα δύο από αυτά ανήκουν  στο γνωστό τύπο του επιµήκους 

ελάσµατος,40 ενώ τα άλλα τρία ανήκουν στο νέο τύπο καθώς το σχήµα τους είναι 

ελλειψοειδές. Η διακόσµησή τους είναι είτε εγχάρακτη είτε εµπίεστη ενώ ένα από 

αυτά φέρει ανάγλυφη απόδοση χειλιών [Πίν. 26-30].  

                                                                                                                                                                      
χρονολογούνται στην Νεότερη Νεολιθική ΙΙ (4800-4500 π.Χ.). Για τα πλακίδια αυτά βλ. Νεολιθικός 
πολιτισµός (1996), 338, αρ. 297. 
37 Jewelry 7000 years (1987), 31, αρ. 32. Για το χαρακτηρισµό των αντικειµένων αυτών ως επιστοµίων 
πρβλ. Curtis (1976), 59. 
38 Βλ. και Παράρτηµα 1-39. 
39 Καραγιώργης (1965), 611. Ο ανασκαφέας δεν αναφέρει άλλα στοιχεία σχετικά µε την ταφή στην 
οποία θα ανήκαν τα χρυσά ελάσµατα. 
40 Βλ. και Buccholz & Karageorghis (1973), 167-8, αρ. 1800 και 1803, όπου τα ελάσµατα αυτά 
χαρακτηρίζονται ως διαδήµατα. 



ΕΠΙΣΤΟΜΙΑ 

 16

 Κυπριακή εισαγωγή θεωρείται από τον Higgins41 και άλλο ένα έλασµα του 

ελλειψοειδούς τύπου µε δήλωση χειλιών, που βρέθηκε σε τάφο του νεκροταφείου 

Μαύρο Σπήλιο της Κνωσού και χρονολογείται στην ΥΜ ΙΙΙ περίοδο (1400-1100 π.Χ. 

περίπου) [Πίν. 31].  

 Τέλος δύο ελάσµατα, που προέρχονται από ιδιωτικές συλλογές πλούσιες σε 

χρυσά επιστόµια, ένα από τη συλλογή Κανελλοπούλου και ένα άλλο από τη συλλογή 

Σταθάτου, έχουν χρονολογηθεί στους Μυκηναϊκούς χρόνους [Πίν. 32-33]. 

 

2.3 Η Εποχή του Σιδήρου 

 

 Στους γεωµετρικούς χρόνους το έθιµο φαίνεται να παρουσιάζει 

σηµαντικότατη κάµψη µε κριτήριο τα λίγα ευρήµατα ορισµένα από τα οποία είτε 

αναγνωρίζονται µε επιφύλαξη ως επιστόµια είτε η χρονολόγησή τους είναι 

προβληµατική.  

Από ΥΓ τάφους της Νεκρόπολης της Καµείρου στη Ρόδο προέρχονται δύο 

ελάσµατα µε διακόσµηση µαιάνδρου και τεθλασµένων γραµµών, ενώ στο ίδιο 

νεκροταφείο έχουν βρεθεί και δύο ακόµη µε εγχάρακτη παράσταση χειλιών42 [Πίν. 

34-37]. Ακόµη σε ΥΓ καύση της Ιαλυσού έχει εντοπιστεί επιστόµιο µε εγχάρακτη 

γεωµετρική κόσµηση43 [Πίν. 38]. 

 Σε γεωµετρική πυρά του νεκροταφείου της Ορθής Πέτρας της Ελεύθερνας 

στην Κρήτη, έχουν εντοπιστεί µικρά κοµµάτια χρυσών ελασµάτων, για ορισµένα από 

τα οποία ο ανασκαφέας διατυπώνει µε επιφύλαξη την άποψη ότι συναποτελούν τµήµα 

επιστοµίου.44 

 Στους γεωµετρικούς χρόνους έχει χρονολογηθεί και το ακόσµητο έλασµα του 

Εθνικού Μουσείου που προέρχεται από τάφο της Αττικής45 [Πίν. 39], ενώ στα τέλη 

του 9ου -  αρχές 8ου αιώνα π.Χ. τοποθετείται το επίσης ακόσµητο έλασµα από τα Κάτω 

∆έφτερα της Κύπρου [Πίν. 40]. 

                                                           
41 Higgins (1961), 87. 
42 Reichel (1942), 49-50, πίν. XV.51, XVI.55a (και εικ. 4). Βλ. και Ohly (1953), 69-70, ο οποίος 
αναφέρει τα ροδιακά παραδείγµατα ως επιστόµια και µάλιστα αποδίδει στην εύρεσή τους την ερµηνεία 
της χρήσης και των δύο αττικών ελασµάτων. 
43 Γρηγοριάδου et al. (1999), 393, αρ. 7. 
44 Σταµπολίδης (1996), 112-113. 
45 Για το έλασµα που συνδέεται µε το επιστόµιο βλ. τη συζήτηση στις σελ. 5-6. 
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 Από τη Μακεδονία και συγκεκριµένα από τάφους της Τσαουσίτσας 

προέρχονται επτά επιστόµια που χρονολογούνται στον 8ο και στον 7ο αιώνα π.Χ. 

Πρόκειται για ελάσµατα ορθογωνίου ή ελλειψοειδούς τύπου µε διακόσµηση 

κουκκίδων, έκτυπων κύκλων και στιγµών [Πίν. 41-45 και Παράρτηµα 41-42 - πίν. Ιβ-

Ιγ]. Στην ίδια περίοδο ανήκουν ένα έλασµα από το Παλαιό Γυναικόκαστρο του 

Κιλκίς [Πίν. 46] και τρία ελάσµατα από τη Συλλογή Κανελλοπούλου [Πίν. 47-49]. 

Τα δύο από αυτά ανήκουν σε ένα πρωτοεµφανιζόµενο τύπο, το ροµβοειδή, που θα 

βρει µεγάλη διάδοση κυρίως στο χώρο της Μακεδονίας.46 

 Από τάφο της Θήβας προέρχεται ένα ακόσµητο επιστόµιο που χρονολογείται 

στο β΄ µισό του 7ου αιώνα π.Χ. [Πίν. 50] ενώ στον ίδιο αιώνα έχουν χρονολογηθεί έξι 

ελάσµατα από τάφους του Kόltepe της Τουρκίας [Παράρτηµα 43 - πίν. ΙΙ]. 

Ένα ροµβοειδές επιστόµιο που προέρχεται από τάφο του Aivasil φέρει 

εγχάρακτη κόσµηση και χρονολογείται µε βάση τα συνευρήµατα στα τέλη του 7ου ή 

στον 6ο αιώνα π.Χ. [Πίν. 51]. Το έλασµα έχει θεωρηθεί σύγχρονο µε τα ελάσµατα της 

συλλογής Σταθάτου,47 που τοποθετούνται συνήθως στον 6ο αιώνα π.Χ. και µολονότι 

πιστεύεται ότι προέρχονται από την περιοχή της Μακεδονίας οι συνθήκες εύρεσής 

τους µας είναι άγνωστες48 [Πίν. 52-60]. Μέσα στον 7ο αιώνα χρονολογείται, τέλος, 

ένα από τα ελάσµατα του Μουσείου Μπενάκη49 [Πίν. 61]. 

Η µεγάλη παραγωγή των επιστοµίων ωστόσο, παρουσιάζεται στους αρχαϊκούς 

και κλασικούς χρόνους (6ος έως τις αρχές του 4ου αιώνα π.Χ.) και αντιπροσωπεύεται 

κυρίως στα νεκροταφεία της Μακεδονίας όπου από τον 6ο αιώνα και εξής απαντά 

σχεδόν αποκλειστικά ο τύπος του ροµβοειδούς ελάσµατος µε έκτυπες παραστάσεις 

που αποτυπώνονται στο επιστόµιο µε τη χρήση µήτρας. Από το Νεκροταφείο της 

Σίνδου50 [Πίν. 62-66], της Τούµπας [Πίν. 67] και του Αγ. Αθανασίου [Πίν. 68], της 

Αγ. Παρασκευής [Πίν. 69-70 και Παράρτηµα 47 - πίν. V], της Αµφίπολης [Πίν. 71-

74], της αρχαίας Τραγίλου [Πίν. 75], από τη συλλογή Κανελλόπουλου [Πίν. 76-90] 

                                                           
46 Σε ορισµένα από τα ελάσµατα της Εποχής του Χαλκού θα µπορούσε κανείς να διαπιστώσει µία 
πρωιµότερη µορφή ροµβοειδούς ελάσµατος, βλ. για παράδειγµα τα ελάσµατα 9, 10, 15. 
47 Bouzek (1974), 162. 
48 Για µια σύντοµη ανασκόπηση της ιστορίας των κοσµηµάτων αυτών βλ. ∆εσποίνη (1996), 30.  
49 Η ∆εσποίνη (1998), 72 αναφέρει επιστόµια από τον τάφο Barberini της Praeneste στην Ετρουρία.  
Ωστόσο, στη βασική δηµοσίευση του τάφου κανένα από τα χρυσά και αργυρά ελάσµατα δεν 
αναφέρεται ως επιστόµιο, και κρίνοντας από τις δηµοσιευµένες φωτογραφίες κανένα δεν οµοιάζει µε 
επιστόµιο, βλ. σχετικά Curtis (1925), 19, 23-24, πίν. 4 και 8. 
50 Ο χρυσός από τον οποίο ήταν κατασκευασµένα τα αρχαϊκά κοσµήµατα του νεκροταφείου αυτού 
πιθανόν προήλθε από τις προσχωµατικές αποθέσεις του ποταµού Εχέδωρου (σηµερινός Γαλλικός), βλ. 
σχετικά ∆εσποίνη (1996), 17. 
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και από το Μουσείο Μπενάκη [Πίν. 91] προέρχεται ένας µεγάλος αριθµός 

επιστοµίων που χρονολογούνται στον 6ο αιώνα π.Χ.   

Την ίδια εποχή αλλά και µέσα στον 5ο αιώνα απαντούν ελάσµατα από την 

Αιανή [Πίν. 92], τη Νέα Φιλαδέλφεια [Πίν. 93], τα Κουφάλια [Παράρτηµα 49], τον 

Πολύγυρο [Πίν. 94], την Άθυτο [Πίν. 95] την αρχαία Γαληψό [Πίν. 96], το 

νεκροταφείο Ζέιτενλικ [Πίν. 97-98] και το Καραµπουρνάκι [Πίν. 99]. Ακόµη, από το 

νεκροταφείο της Σίνδου [100-111], της Αγ. Παρασκευής [Πίν. 112], το Βόρειο 

νεκροταφείο της Πύδνας [Πίν. 113], από τάφο πιθανόν της Β. Ελλάδας [Παράρτηµα 

52 - πίν. ΙVγ] καθώς και τρία ελάσµατα από συλλογές: τη συλλογή Gevelsberg [Πίν. 

114], τη συλλογή Σταθάτου [Πίν. 115] και τη Walters Art Gallery [Παράρτηµα 51 - 

πίν. IVβ]. 

 Από τις βόρειες περιοχές της αρχαίας Θράκης (σηµερινή Βουλγαρία) 

προέρχονται χρυσά ελάσµατα διαφόρων τύπων (ροµβοειδή, ελλειψοειδή κ.λπ.) τα 

οποία χρονολογούνται από τον 5ο και τον 4ο αιώνα π.Χ. έως και τον 2ο µ.Χ. Τα 

ελάσµατα αυτά συνιστούν µία ξεχωριστή οµάδα καθώς κοσµούνται κυρίως µε 

παραστάσεις ζώων και όχι µε ρόδακες και φυτικά µοτίβα όπως αυτά της ίδιας εποχής 

που προέρχονται από τη Μακεδονία. Στη βασική δηµοσίευσή τους κανένα δεν 

αναφέρεται ως επιστόµιο51 αλλά κυρίως λόγω του µεγέθους τους -ορισµένα φτάνουν 

τα 25 εκατοστά σε µήκος- και της εύρεσής τους πάνω στο στέρνο των νεκρών, 

αναγνωρίστηκαν ως επιστήθια. Ωστόσο η ∆εσποίνη ισχυρίζεται ότι είναι και αυτά 

επιστόµια και µάλιστα πρόδροµοι αυτών που βρέθηκαν στα νεκροταφεία της 

Μακεδονίας και χρονολογούνται από τον 6ο αι. π.Χ. και εξής52 [Πίν. 116-117]. 

Προς τα τέλη της κλασικής και κατά τη διάρκεια της ελληνιστικής περιόδου 

προφανώς το έθιµο παρουσιάζει κάµψη. Μόλις πέντε επιστόµια, τρία από το Μάριον 

της Κύπρου [Πίν. 118-119, Παράρτηµα 55 - πίν. VIα], ένα από το Ανατολικό 

νεκροταφείο της Πέλλας και ένα από τη συλλογή Σταθάτου [Πίν. 120] έχουν 

χρονολογηθεί στον 4ο αιώνα π.Χ. Στα ελληνιστικά χρόνια τοποθετούνται ένα έλασµα 

από την Αµφίπολη [Πίν. 121], ένα από την Κυρήνεια της Κύπρου [Πίν. 122], δύο 
                                                           
51 Εκτός από τα δύο ελάσµατα που αναφέρονται στον κατάλογο του παρόντος κειµένου βλ. και Ancient 
Gold (1998), αρ. 30 και 149 αλλά και Thracian Art Treasures (1975), αρ. 214, 217, 220, 222, 223, 224 
και 229.  
52 ∆εσποίνη (1998), 66. Στη σηµείωση 7 της ίδιας σελίδας η ∆εσποίνη αµφισβητεί την αποκατάσταση 
ενός ελάσµατος από τη Muschovitsa, όπως αυτή δίνεται στη δηµοσίευση του καταλόγου Ancient Gold, 
όπου το αντικείµενο εικονίζεται µε δύο τοξωτές πόρπες να διαπερνούν τα διάτρητα άκρα του και από 
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από την Πάτρα [Πίν. 123], δύο από τον Άγ. Μάµαντα [Παράρτηµα 56-57] και ένα 

από τη Λαοδίκεια της Συρίας [Πίν. 124]. Στον 3ο αιώνα π.Χ. χρονολογούνται µόνο 

δύο ελάσµατα που αποδίδουν χείλη, το ένα αργυρό και το άλλο χρυσό, που βρέθηκαν 

σε τάφους της Πόλης της Χρυσοχού στο Λιµνίτι της Κύπρου53 [Πίν. 125-126]. 

Σποραδικά είναι τα ευρήµατα σε υστερότερες περιόδους, όπου πλέον αρχίζει 

και η εµφάνιση ενεπίγραφων επιστοµίων τα οποία συνδέονται συνήθως µε τα 

καλούµενα ορφικο-διονυσιακά ελάσµατα, γνωστά στη διεθνή βιβλιογραφία ως 

lamellae. 

 Στους ρωµαϊκούς χρόνους χρονολογούνται ένα επιστόµιο από το µακεδονικό 

τάφο των Φιλίππων [Παράρτηµα 57], τρία επιστόµια από την Κρήτη [Παράρτηµα 60-

62] και ένα από το Μάριον της Κύπρου [Παράρτηµα 59 - πίν. VIβ]. 

 

2.4 Τα ύστερα παραδείγµατα  
(από τον 1ο έως τον 3ο αιώνα µ.Χ.)  
 

Από τη Λάδη ∆ιδυµότειχου προέρχεται ένα έλασµα µε παράσταση αετώµατος 

που χρονολογείται στον 1ο αιώνα µ.Χ. [Πίν. 127], ενώ ένα έλασµα από την Κρήτη 

στο 2ο αιώνα µ.Χ.54 [Πίν. 128]. 

Στον τύµβο Kouyounjik µέσα στα τείχη της αρχαίας Νινευή εντοπίστηκαν 

τάφοι της παρθικής εποχής, ένας εκ των οποίων ασύλητος, που χρονολογούνται στο 

α΄ µισό του 2ου και ίσως και στον 3ο αιώνα µ.Χ.55 Στον ασύλητο τάφο µέσα σε  λίθινη 

σαρκοφάγο βρέθηκαν δύο χρυσά προσωπεία, δύο χρυσά ζεύγη καλυµµάτων 

οφθαλµών και τρία ροµβοειδή επιστόµια [Πίν. 129-131]. 

                                                                                                                                                                      
κάθε µία από αυτές να κρέµονται τρία χρυσά κορδόνια µε περίαπτα στα άκρα. Η ∆εσποίνη στηρίζει την 
άποψή της στην πρώτη δηµοσίευση του αντικειµένου, στην οποία οι πόρπες αναφέρονται χωριστά. 
53 Murno (1890), 56. Σχετικά µε το χρυσό έλασµα πρβλ. και Donder (1980), 94, αρ. 245, όπου 
αναφέρεται παρόµοιος τύπος ελάσµατος σε χαλκό από τη Θήβα το οποίο αναγνωρίζεται ως 
προµετωπίδιο ιπποσκευής. 
54 Άλλο ένα χρυσό φύλλο µε κοµµένα άκρα και κεντρική νεύρωση έχει εντοπιστεί σε τάφο των πρώτων 
αυτοκρατορικών χρόνων στο νεκροταφείο Ποταµού του Αγ. Νικολάου Κρήτης. ∆εν περιλαµβάνεται 
ωστόσο στον κατάλογο του παρόντος κειµένου διότι δεν χαρακτηρίζεται από τον ανασκαφέα ως 
επιστόµιο ούτε δίδεται η ακριβής θέση εύρεσής του στον τάφο, βλ. σχετικά ∆αβάρας (1985), 133 και 
204, πίν. 56β. 
55 Ο Curtis (1976), 47, διαφωνώντας µε τις αναφορές των ανασκαφέων, θεωρεί ότι εντός της 
σαρκοφάγου θα πρέπει να υπήρχαν περισσότερες της µίας ταφές, διαφορετικά δεν δικαιολογείται ο 
αριθµός των ευρηµάτων (σελ. 53). Πράγµατι αν θεωρήσουµε ότι το κάθε προσωπείο ανήκει σε 
διαφορετικό νεκρό και ότι το ίδιο ισχύει για τα επιστόµια και τα καλύµµατα των οφθαλµών τότε θα 
πρέπει να υπήρχαν πέντε ταφές εντός της σαρκοφάγου. 
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Στα µέσα του 2ου έως τις αρχές του 3ου αιώνα µ.Χ. χρονολογούνται τρία 

επιστόµια από τάφους της Γοργιππίας του Cuban που συνοδεύονται µάλιστα και από 

καλύµµατα για τα µάτια [Παράρτηµα 63-65 - πίν. VII]. 

Παρατηρούµε ότι οι περιοχές που έχουν δώσει τα περισσότερα ελάσµατα είναι 

η Κύπρος κυρίως κατά την Ύστερη Εποχή του Χαλκού, και η Μακεδονία όπου το 

έθιµο φαίνεται να απαντά από τον 8ο έως και τον 3ο αιώνα π.Χ. χωρίς διακοπή αλλά 

µε σαφή ακµή στα αρχαϊκά και πρώιµα κλασικά χρόνια. 

Σε άλλες περιοχές, όπως η Ρόδος, µολονότι έχουν βρεθεί εξαιρετικά κοµµάτια 

περιορίζονται σε µία µόνο περίοδο ενώ σε κάποιες άλλες, όπως η Κρήτη, έχουν 

εντοπιστεί σποραδικά ευρήµατα σε διαφορετικές περιόδους. Εντυπωσιακή και 

συνάµα αποκαλυπτική είναι η απουσία του εθίµου από τις περιοχές της Στερεάς 

Ελλάδος -µε εξαίρεση µόνο τα ελάσµατα της Θήβας και της Αττικής- και της 

Πελοποννήσου.  

 

2.5 Τεχνικές κατασκευής και διακόσµησης 

 

 Όλα τα ελάσµατα είναι σφυρήλατα ενώ οι τεχνικές που χρησιµοποιούνται για 

τη διακόσµησή τους είναι τρεις: η τεχνική της εγχάραξης, της στίξης και της µήτρας. 

 Α. Τα ελάσµατα που κοσµούνται αποκλειστικά µε εγχάραξη είναι λίγα καθώς 

συνήθως η τεχνική αυτού του τύπου συνδυάζεται µε τη χρήση µήτρας. ∆ύο επιστόµια 

µε εγχάρακτη κόσµηση το ένα αµελών γραµµών και το άλλο ενάλληλων γωνιών 

προέρχονται από το Κίτιον, ένα µε εγχάρακτη παράσταση πλοίου από τη Σίνδο, άλλο 

ένα µε αµελείς εγχαράξεις και πλαίσιο από την Αµφίπολη, το αργυρό επιστόµιο µε 

φυτικά κοσµήµατα από την Άθυτο και τέλος ένα επιστόµιο µε εγχάρακτα γεωµετρικά 

σχήµατα από την Κρήτη [Πίν. 28-29, 62, 72, 95, 128]. 

Β. Στικτή διακόσµηση απαντά σε δύο ελάσµατα από την Τσαουσίτσα, σε ένα 

από τη συλλογή Κανελλοπούλου και σε ένα από την Τράγιλο [Πίν. 45, 48, 75, Ιγ]. 

Γ. Ο συνηθέστερος τρόπος κόσµησης είναι η χρήση µήτρας. Τα ελάσµατα µε 

εµπίεστη διακόσµηση είναι τα περισσότερα και προσφέρουν και τη µεγαλύτερη 

ποικιλία διακοσµητικών µοτίβων. 

Η ∆εσποίνη έχει υποστηρίξει, σχετικά µε τη χρήση της µήτρας, ότι ο τεχνίτης 

πρώτα αποτύπωνε τη διακόσµηση στο φύλλο του χρυσού και έπειτα το «ψαλίδιζε» για 

να του δώσει το επιθυµητό σχήµα και γι� αυτό σε πολλά επιστόµια δεν έχει 
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αποτυπωθεί ολόκληρο το κόσµηµα56 [π.χ. Πίν. 53, 66, 83, 112]. Το ίδιο συµβαίνει και 

σε άλλα ελάσµατα και κυρίως σε αυτά της Κύπρου, όπως στην περίπτωση του 

ελάσµατος της Σαλαµίνας µε το θέµα του άρµατος, όπου από τη µορφή του ηνιόχου 

έχουν αποτυπωθεί µόνο τα χέρια [Πίν. 25]. 

Ωστόσο ορισµένες από αυτές τις «ψαλιδισµένες» παραστάσεις ίσως δηλώνουν 

και επαναχρησιµοποίηση του ελάσµατος. ∆ηλαδή, δεν µπορεί να αποκλειστεί η 

πιθανότητα τα συγκεκριµένα επιστόµια να είναι κοµµάτια ελασµάτων τα οποία 

αρχικά θα είχαν άλλη χρήση. Η δεύτερη χρήση αντικειµένων, ιδιαίτερα από µέταλλο, 

είναι πολύ συνηθισµένη και εκτός από τους προφανείς λόγους, δηλαδή τους 

οικονοµικούς, ίσως δηλώνει και κάτι περισσότερο.   

Θα µπορούσαν αρχικά να ήταν κοσµήµατα που ο νεκρός χρησιµοποιούσε 

κατά τη διάρκεια της ζωής του και τοποθετήθηκαν στον τάφο, αφού πρώτα κόπηκαν 

ώστε να είναι κατάλληλα για άλλη χρήση. Από την άλλη πλευρά αν τα ελάσµατα 

ανήκαν σε προγενέστερες ταφές, η επαναχρησιµοποίησή τους σε µία νέα µπορεί να 

θεωρούνταν ότι προσδίδει αίγλη και κύρος σε αυτή.  

Με βάση αυτή την ερµηνεία, τα ελάσµατα θα κόβονταν είτε γιατί ήταν 

κατεστραµµένα σε κάποιο βαθµό, είτε γιατί ήταν µεγαλύτερα από το επιθυµητό για τη 

νέα τους χρήση. Ίσως ακόµη σηµαντικό ρόλο να έπαιζε και η επιλογή του τµήµατος 

της παράστασης που ενδιέφερε στη δεύτερη αυτή χρήση. Για παράδειγµα, στο 

έλασµα της Σαλαµίνας ίσως ενδιέφερε να διακρίνεται ολόκληρο το άρµα, όχι όµως 

και ο ηνίοχος. 

Θα πρέπει όµως να σηµειωθεί ότι σε πολλές περιπτώσεις οι µήτρες φαίνεται 

ότι προσαρµοζόταν απόλυτα στο µέγεθος και το σχήµα του ελάσµατος.57 Τα 

καλύτερα παραδείγµατα προέρχονται από την επόµενη κατηγορία ΙΙΙ, καθώς σε αυτά 

διαπιστώνεται η προσπάθεια του τεχνίτη να ακολουθήσει το σχήµα του ελάσµατος 

προσθέτοντας µάλιστα και οµοιόσχηµο πλαίσιο στη διακόσµηση [π.χ. Πίν. 61, 69, 90, 

93, 105, 107, 113].  

                                                           
56 Ελληνικός Πολιτισµός (1993), 169 αρ. 176. Πρβλ. και ∆εσποίνη (2000), 282-283, όπου αποδέχεται 
και την περίπτωση τα ελάσµατα να κόβονται πριν την κόσµησή τους. Παρόλα αυτά, τονίζει την 
προχειρότητα της κοπής σε αντίθεση µε την επιµέλεια της κόσµησης και θέτει το ζήτηµα της 
ετεροπροσωπίας του τεχνίτη που σκάλισε τη µήτρα και του χρυσοχόου που έκοψε το έλασµα. 
Επιπλέον, διερωτάται αν το έλασµα κοβόταν από τον πελάτη και στη συνέχεια παραδιδόταν στον 
χρυσοχόο για την κόσµηση. 
57 Βλ. Θέµελης (1992), 34, ο οποίος αναφέρεται σε διάδηµα του 8ου αιώνα π.Χ. από την Ερέτρια. 
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Υπάρχουν, επίσης, µήτρες µικρότερες των ελασµάτων. Στις περιπτώσεις αυτές 

ο τεχνίτης σφυρηλατεί το ίδιο κόσµηµα πολλές φορές ώστε να καλύψει όλο το χώρο 

και γι΄ αυτό το λόγο τα κοσµήµατα επικαλύπτονται εν µέρει [π.χ. Πίν. 70, 102, 103].  

 

2.6 Τυπολογία των ελασµάτων 

  

Τα σχήµατα των ελασµάτων που χαρακτηρίζονται επιστόµια είναι σχετικά 

λίγα. Τα πρωιµότερα, όπως είδαµε, έχουν απλή ελλειπτική ή τετράπλευρη µορφή. Ο 

πιο διαδεδοµένος τύπος είναι ο ροµβοειδής µε κάποιες υποκατηγορίες (µε κοµµένα 

άκρα, µε απεστρογγυλεµένα άκρα) και ο ελλειψοειδής, ενώ είναι λίγα τα 

παραδείγµατα άλλων σχηµάτων όπως ορθογώνιο µε ένταση στο µέσον ή στα άκρα και 

τριγωνικό, που όπως είδαµε καλύπτει και το πηγούνι και απαντά µόνο στην Έγκωµη. 

 Τα διακοσµητικά µοτίβα των ελασµάτων παρουσιάζουν µεγαλύτερη ποικιλία 

από τα σχήµατα: 

Ι. Έτσι ως πρώτη κατηγορία απαντούν τα ακόσµητα ελάσµατα, που 

αντιπροσωπεύονται κυρίως από τα πρώιµα παραδείγµατα αλλά και από λίγα 

υστερότερα κοµµάτια [Πίν. 1-6, 38, 39, 50, 67, 80, 121, 129-131, Παράρτηµα 1-7, 43, 

55 - πίν. ΙΙ, VIα]. Χαρακτηριστική αλλά και αναµενόµενη είναι η απουσία 

διακόσµησης σε όλα τα επιστόµια της Νεολιθικής εποχής. 

ΙΙ. Ακολουθούν τα ελάσµατα µε την ανάγλυφη-εµπίεστη ή εγχάρακτη δήλωση 

των χειλιών ή µε την εγχάρακτη ή εµπίεστη κεντρική διαµήκη νεύρωση, που συνιστά 

επίσης προσπάθεια δήλωσης του στόµατος. Στην κατηγορία αυτή θα πρέπει να 

ενταχθούν και τα ελάσµατα εκείνα που αν και ακόσµητα έχουν το σχήµα του 

στόµατος. Τα ελάσµατα αυτά έχουν µεγάλη χρονική διάρκεια ωστόσο τα περισσότερα 

ανήκουν στην Ύστερη Εποχή του Χαλκού και στους πρώτους αιώνες της Εποχής του 

Σιδήρου. [Πίν. 7-12, 14-16, 18, 26, 27, 30, 31, 36, 37, 118, 119, 122, 123, 125, 126, 

και Παράρτηµα 24-30, 32-34, 63-65, 67 - πίν. VII, VΙIIβ] 

ΙΙα. Υποκατηγορία αυτών θα λέγαµε ότι είναι τα ελάσµατα µε δήλωση όχι 

µόνο του στόµατος αλλά και της τριχοφυΐας του προσώπου που προέρχονται µόνο 

από την Έγκωµη, καθώς και εκείνα στα οποία το στόµα πλαισιώνεται από διάφορα 

κοσµήµατα όπως σπείρες και στιγµές. [Πίν. 9-13, 15] 

ΙΙΙ. Η τρίτη κατηγορία είναι τα φυτικά µοτίβα και την κεντρική θέση κατέχει 

ο ρόδακας. Έτσι απαντούν ελάσµατα µε: α) απλούς ρόδακες [Πίν. 56, 120], β) 
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ρόδακες σε χρήση περιγράµµατος [Πίν. 96], γ) µεγάλους ρόδακες οι οποίοι 

περικλείουν στο κέντρο τους άλλους µικρότερους, [Πίν. 53, 66, 82, 83], δ) µικρούς 

επαναλαµβανόµενους ρόδακες, [Πίν. 70, 102 και Παράρτηµα 36-39, 52 - πίν. ΙVγ], ε) 

περίκλειστους σε κύκλο ρόδακες οι οποίοι πλαισιώνονται από κάποιο άλλο κόσµηµα: 

i) ανθέµια και ανθεµωτά κοσµήµατα, [Πίν. 64, 86, 97, 98, 104-106, 113] ii) άνθη 

λωτού, [Πίν. 93] iii) άνθη και πέταλα, [Πίν. 57, 61, 68, 69, 87, 88, 91, 94, 99, 100 και 

Παράρτηµα 51 - πίν. ΙVβ] iv) βλαστόσπειρες, [Πίν. 111] v) «πεταλούδες», [Πίν. 54, 

55] vi) στάχυα, [Πίν. 89] vii) ρόδακες [Πίν. 66, 112, 114] και viii) οµόκεντρους 

κύκλους, [Πίν. 65, 84, 103]. 

Άλλα φυτικά κοσµήµατα είναι στ) οι σπειροειδείς βλαστοί [Πίν. 33, 51 και 

Παράρτηµα 58], ζ) τα ανθέµια [Πίν. 101, 107-110 και Παράρτηµα 18-21, 35, 66 - πίν. 

VIΙIa], και η) τα πέταλα [Πίν. 90].  

IV. Υπάρχουν, ακόµη, και γεωµετρικά κοσµήµατα όπως: α) οι ενάλληλες 

γωνίες [Πίν. 29, 77, 78], β) οι σπείρες [Πίν. 14, 10, 20, 21, 32 και Παράρτηµα 22-23] 

και γ) τα κυµατοειδή γραµµίδια [Παράρτηµα 68 - πίν. VIΙIγ]. δ) Οι εµπίεστοι κύκλοι 

συνήθως µε ένστιγµο κέντρο, απαντούν συχνότατα στα ελάσµατα της γεωµετρικής 

και αρχαϊκής περιόδου από τα νεκροταφεία της Τσαουσίτσας, της Αµφίπολης, του 

Aivasil και του Παλαιού Γυναικόκαστρου αλλά και πρωιµότερα της Έγκωµης [Πίν. 

41-44, 46, 47, 52, 71, 81 και Παράρτηµα 12-16, 41, 46 - πίν. Ιβ, ΙVα], ενώ ε) το 

σπειροειδές-πλεκτό κόσµηµα συναντάται µόνο σε τρία παραδείγµατα, δύο από την 

Αµφίπολη και ένα από τη συλλογή Κανελλοπούλου [Πίν. 73, 74, 76]. στ) Ο 

µαίανδρος απαντά σε δύο από τα ροδίτικα επιστόµια [Πίν. 35, 36] ενώ οι κουκκίδες, 

εκτός από τη χρήση περιγράµµατος που συνήθως έχουν, σε δύο παραδείγµατα 

καταλαµβάνουν ολόκληρο το έλασµα [Πίν. 49, 74]. 

V. Ξεχωριστή κατηγορία είναι τα ελάσµατα που κοσµούνται σε πεδία, ένας 

τύπος κόσµησης που απαντά µόνο σε δύο ελάσµατα, το ένα από το νεκροταφείο της 

Σίνδου και το άλλο από την Αιανή Κοζάνης [Πίν. 63, 92]. 

VI. Ιδιαίτερο ενδιαφέρον παρουσιάζουν τα ελάσµατα µε παραστάσεις. Τα 

περισσότερα κοσµούνται µε την τεχνική της µήτρας και εικονίζουν: α) ανθρώπινες 

µορφές, β) ζώα και γ) «αντικείµενα». 

α) Η πρώτη υποκατηγορία αντιπροσωπεύεται κυρίως από ένα έλασµα από τη 

Λαοδίκεια της Συρίας και πρόκειται για ένα επιστόµιο που φέρει έκτυπη τη µορφή 

µιας γυναικείας θεότητας [Πίν. 124]. Ένα ακόµη έλασµα από τάφο της Έγκωµης το 
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οποίο φέρει δύο ανθρώπινες µορφές σε κατατοµή, ως συµπληρωµατικό µοτίβο του 

εγχάρακτου στόµατος που πλαισιώνουν [Πίν. 7], και ένα δεύτερο πάλι από την 

Έγκωµη που η κόσµησή του έχει ερµηνευθεί ως σχηµατοποιηµένη απόδοση 

ανθρώπινων µορφών [Παράρτηµα 40 - πίν. Ια], συµπληρώνουν το µικρό αριθµό των 

ελασµάτων αυτής της κατηγορίας. 

β) Η δεύτερη είναι η πολυπληθέστερη. Έτσι τα ζώα που απεικονίζονται στα 

επιστόµια είναι σφίγγες [Πίν. 22, 23], λέοντες και γρυπολέοντες [Πίν. 17, 79, 92, 60], 

αίγαγροι [Πίν. 24], άλογα και ιπποειδή [Πίν. 58, 115], πτηνά [Πίν. 116], κριοί 

[Παράρτηµα 8-10] κ.ά. 

γ) Από την τρίτη υποκατηγορία έχουµε µόνο τρία ελάσµατα που φέρουν 

µοναδικές παραστάσεις: το ένα προέρχεται από τη Σαλαµίνα της Κύπρου και φέρει 

άρµα [Πίν. 25], το δεύτερο από τη Λάδη και αποδίδει αέτωµα µε γοργόνειο [Πίν. 

127] και το τρίτο από τη Σίνδο και κοσµείται από εγχάρακτο πλοίο [Πίν. 62]. 

 

2.7 Εικονογραφικά θέµατα 

 

Όπως διαπιστώσαµε, κυρίαρχη θέση ανάµεσα στα φυτικά κοσµήµατα κατέχει 

ο ρόδακας. Το µοτίβο απαντά συχνά σε διάφορα κοσµήµατα ήδη από τα µυκηναϊκά 

χρόνια. Σε διαδήµατα µυκηναϊκών τάφων του 16ου αιώνα π.Χ. αποδίδονται 

περίκλειστοι ρόδακες,58 ενώ το ίδιο µοτίβο από τα γεωµετρικά έως τα ελληνιστικά 

χρόνια κοσµεί ενώτια, δακτυλίδια και πόρπες, που είναι κατασκευασµένα µε διάφορες 

τεχνικές (κοκκίδωση, εγχάραξη κ.ά.).59  

Τα επιστόµια της Μακεδονίας προσφέρουν µία µεγάλη ποικιλία του ρόδακα 

αλλά και άλλων φυτικών µοτίβων, τα οποία βρίσκουν κοντινά ή και ακριβή 

παράλληλα µόνο σε κοσµήµατα και πάλι από τη Μακεδονία των αρχαϊκών και 

κλασικών χρόνων. 

Για παράδειγµα, ο σύνθετος ρόδακας των ελασµάτων 82 και 83 -που 

προέρχονται από τη συλλογή Κανελλοπούλου- θυµίζει το κόσµηµα ενός χρυσού 

                                                           
58 Βλ. Ελληνικό Κόσµηµα (1997), 41, αρ. 24, για το διάδηµα που προέρχεται από τον τάφο IV του 
ταφικού κύκλου Α των Μυκηνών και Hood (1993), 241, εικ. 196 για το διάδηµα του τάφου ΙΙΙ. 
59 Για µία ενδιαφέρουσα προσέγγιση της προέλευσης και εξέλιξης του ρόδακα βλ. Laffineur (1978), 97-
104. 
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τραπεζιόσχηµου ελάσµατος από ταφή του τέλους του 6ου αιώνα π.Χ. του 

νεκροταφείου της Σίνδου.60  

Σύνηθες φαινόµενο είναι ότι και για την κόσµηση ορισµένων ελασµάτων, που 

συνήθως προέρχονται από το ίδιο νεκροταφείο, χρησιµοποιούνται οι ίδιες µήτρες: ο 

µεγάλος δεκαοκτάφυλλος ρόδακας του επιστοµίου 66 κοσµεί και τα χρυσά ελάσµατα 

από άλλη ταφή του νεκροταφείου της Σίνδου.61 Τα επιστόµια 64 από τη Σίνδο φέρουν 

πανοµοιότυπη διακόσµηση δεκατετράφυλλου ρόδακα, ενώ τα επιστόµια 107-110 µε 

το µοτίβο του διπλού ανθεµίου είναι σαφώς κοσµηµένα από την ίδια µήτρα. Το ίδιο 

συµβαίνει και µε δύο από τα επιστόµια της Αµφίπολης [Πίν. 73-74] που φέρουν 

«πλεκτό» κόσµηµα62 και άλλα δύο της συλλογή Σταθάτου που φέρουν περίκλειστο 

ρόδακα πλαισιωµένο από «πεταλούδες» [Πίν. 54-55]. 

Τα ζώα που απεικονίζονται στα ελάσµατα είναι κοινά σε πολλές άλλες µορφές 

τέχνης. Ιδιαίτερα οι λέοντες ή οι σφίγγες που πλαισιώνουν θεότητα ή «ιερό» δένδρο 

είναι σύνηθες κόσµηµα σε µινωικές και µυκηναϊκές σφραγίδες.  

Ένα από τα επιστόµια της Έγκωµης, µε την εµπίεστη παράσταση σφιγγών 

εκατέρωθεν «ιερού» δένδρου -το οποίο χαρακτηρίζεται από τους µελετητές ως 

επιστήθιο και όχι ως επιστόµιο-63 εντοπίστηκε στην ίδια ταφή µε ένα ακόµη, 

ορθογωνίου σχήµατος έλασµα µε σχεδόν πανοµοιότυπη παράσταση.64 Οι σφίγγες του 

ελάσµατος αυτού [Πίν. 22] βρίσκουν παράλληλα σε Ανατολικά και κυρίως Συριακά 

έργα.65 

Από την Έγκωµη και πάλι το έλασµα 23 µε τις έκτυπες οκλάζουσες σφίγγες66 

φαίνεται να έχει διακοσµηθεί από την ίδια µήτρα µε ένα διάδηµα67 και επηρεάζεται 

κυρίως από µυκηναϊκά και αιγαιακά έργα.68 

                                                           
60 Βλ. Σίνδος (1985), 135-136, αρ. 217. 
61 ό.π. 215-216, αρ. 342. 
62 Βλ. και Πίν. 76, όπου έλασµα της συλλογής Κανελλοπούλου µε όµοια διακόσµηση. Το «πλεκτό» 
κόσµηµα - δηλαδή οι επάλληλες συνδεόµενες σειρές πλοχµού- απαντούν σε ταινίες από τη Σίνδο, βλ. 
Σίνδος (1985), 179-181, αρ. 287-288. 
63 Buccholz & Karageorghis (1973), 166, αρ. 1775, αλλά και Καραγεώργης (1976), 182, αρ. 145. Για 
την κόσµηση των επιστοµίων της Κύπρου ο Higgins έχει διατυπώσει την άποψη ότι έχουν κοινό 
πρότυπο µε τα διαδήµατα και η έµπνευση είναι σε µεγάλο βαθµό µυκηναϊκή, βλ. σχετικά Higgins 
(1961), 87 αλλά και Higgins (1977), 175. Την ίδια άποψη αναφέρει και ο Καραγεώργης αναφερόµενος 
στο συγκεκριµένο έλασµα και προσθέτει ότι το µοτίβο έχει ανατολική προέλευση, βλ. Καραγεώργης 
(x.x.), 131, αρ. 49. 
64 Schaeffer (1952), πίν. XII, XXIV, Courtois & Lagarce (1986), πίν. XXII:1. 
65 Demisch (1977), 70-71. Ο µελετητής βρίσκει οµοιότητες µε ελεφαντοστέϊνα πλακίδια του 14ου αιώνα 
π.Χ. από το Megiddo. 
66 Καραγεώργης (1976), 182, αρ. 146. 



ΕΠΙΣΤΟΜΙΑ 

 26

Το κόσµηµα στο έλασµα της Έγκωµης που ερµηνεύεται ως ανθρώπινη µορφή 

[Παράρτηµα 40 - πίν. Ια] απαντά και στο διάδηµα που βρέθηκε στην ίδια ταφή.69 Η 

ανθρώπινη κεφαλή που απεικονίζεται εκατέρωθεν του στόµατος σε άλλο επιστόµιο 

της Έγκωµης [Πίν. 7], χρησιµοποιήθηκε και σε διάδηµα επίσης από την Έγκωµη.70 

Το έλασµα 127 από τη Λάδη βρίσκει παράλληλα σε κοσµήµατα που έχουν 

εντοπιστεί σε ανασκαφές της αρχαίας Θράκης: το θέµα του αετώµατος απαντά σε ένα 

χρυσό επιστήθιο των µέσων του 4ου αιώνα π.Χ.71  

Το επιστόµιο 62 της Σίνδου προέρχεται από µία αρκετά πλούσια κτερισµένη 

γυναικεία ταφή των µέσων του 6ου αιώνα π.Χ., και φέρει εγχάρακτη παράσταση 

πλοίου πιθανότατα τριακοντόρου.72 Το έλασµα είναι το πρωιµότερο του τύπου του -

έχει σχήµα ρόµβου αλλά µε κοµµένα άκρα- και ως προς την παράσταση δεν έχει 

παράλληλο. Η ∆εσποίνη υποστηρίζει ότι η απεικόνιση του πλοίου σε κάποιες από τις 

λεπτοµέρειές του βρίσκει παράλληλα στον 7ο και ακόµη και τον 8ο αιώνα π.Χ., αλλά 

χωρίς αυτό να σηµαίνει ότι το έλασµα µπορεί να χρονολογηθεί σε µία τόσο 

παλαιότερη της ταφής εποχή. Αντίθετα θεωρεί ότι τα αναχρονιστικά στοιχεία της 

παράστασης (για παράδειγµα το τετράµατο έµβολο, οι δράκοντες της πρύµνης κ.ά.) 

                                                                                                                                                                      
67 Πρόκειται για το διάδηµα από τον Τάφο 18 της Έγκωµης βλ. σχετικά ό.π., 182, αρ. 144 αλλά και 
Καραγεώργης (x.x.), 131, αρ. 48. 
68 Βλ. για παράδειγµα Demisch (1977), 67 εικ. 180-182, όπου εικονίζονται µυκηναϊκοί σφραγιδόλιθοι 
και ελεφαντοστέϊνα πλακίδια µε παραστάσεις σφίγγας και χρονολογούνται από τον 16ο έως τον 13ο 
αιώνα π.Χ.  
69 Φωτογραφία του διαδήµατος δηµοσιεύει ο Schaeffer (1952), πίν. XXXIX:2. 
70 Για το διάδηµα αυτό βλ. Becatti (1955), 197 αρ. 97, πίν. XXI:97. 
71 Το έλασµα προέρχεται από τον τάφο 9 του Muletarovo της Νότιας Βουλγαρίας και εικονίζει τη 
µορφή µιας θεάς στο κέντρο του αετώµατος. Ο συντάκτης του λήµµατος αναφέρει και άλλα παρόµοια 
ελάσµατα από την περιοχή της Μαύρης Θάλασσας που χρονολογούνται στους ελληνιστικούς χρόνους, 
βλ. σχετικά Ancient Gold (1998), 116, αρ. 33. 
72 ∆εσποίνη (1987), 135. 
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χρησιµοποιήθηκαν εκούσια και συνειδητά από τον τεχνίτη, που επιθυµούσε ίσως να 

αποδώσει το πλοίο µε το οποίο θα ταξίδευε η νεκρή.73 

 

 

                                                           
73 Βλ. σχετικά ∆εσποίνη (1987), 137, η οποία προσθέτει ότι η ύπαρξη κτερισµάτων που σχετίζονται µε 
το ταξίδι του νεκρού δεν απουσιάζουν από τους τάφους της Σίνδου και αναφέρει ως παράδειγµα τα 
συµποσιακά σκεύη και τα οµοιώµατα αµαξιών.  
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∆ΕΥΤΕΡΟ ΜΕΡΟΣ 

 

Ορφικο-∆ιονυσιακά ελάσµατα 

 

3.1 Τα Ορφικο-∆ιονυσιακά ελάσµατα 

 

 Πριν αναφερθούµε στην κατηγορία των ενεπίγραφων επιστοµίων θα πρέπει να 

γίνει µία σύντοµη εισαγωγή στα λεγόµενα Ορφικο-∆ιονυσιακά ελάσµατα, καθώς οι 

µελετητές συνδέουν και τις δύο κατηγορίες χρυσών αντικειµένων µε την ορφικο-

διονυσιακή µυστηριακή λατρεία. 

 Ο αριθµός των ελασµάτων αυτών είναι περιορισµένος -µόλις 20- και έχουν 

εντοπιστεί µόνο στις περιοχές της Μεγάλης Ελλάδας, της Θεσσαλίας και την 

Κρήτη,74 ωστόσο η επίδρασή τους στην έρευνα υπήρξε σηµαντικότατη και η 

ανακάλυψή τους έγινε αφετηρία πολλών επιστηµονικών συζητήσεων αλλά και 

αρκετών δηµοσιευµένων µελετών πάνω στο θέµα του Ορφισµού.  

Η κατηγοριοποίηση των κειµένων, που είναι χαραγµένα πάνω τους, έχει γίνει 

ήδη το 1971 από τον G. Zuntz στα πλαίσια της µονογραφίας του µε θέµα τη λατρεία 

της Περσεφόνης στη Μεγάλη Ελλάδα,75 ενώ η πιο πρόσφατη µελέτη, που 

συγκεντρώνει όλα τα ελάσµατα καθώς και τη σχετική βιβλιογραφία, είναι αυτή του G. 

Pugliese Carratelli µε τον τίτλο Le lamine d� oro �orfiche�, που δηµοσιεύτηκε το 

1993. Εκτός αυτών πολλά είναι τα άρθρα που πραγµατεύονται το ίδιο θέµα αλλά και 

οι αναφορές, που γίνονται πάνω σε αυτό, σε µελέτες άλλων συγγενών θεµάτων.76  

 Τα ελάσµατα αυτά, που όλα εντοπίστηκαν µέσα σε τάφους, φέρουν χαραγµένο 

επάνω τους κείµενο που σχετίζεται µε τις εσχατολογικές αντιλήψεις του νεκρού. Το 

πρώτο από αυτά, που δηµοσιεύτηκε το 1836, προέρχεται από την Πετηλία της Ν. 

Ιταλίας, βρέθηκε διπλωµένο µέσα σε χρυσή θήκη-περίαπτο ενός χρυσού περιδεραίου 
                                                           
74 Για την ορφική λατρεία στη Μεγάλη Ελλάδα βλ. Pugliese Carratelli (1988), Western Greeks (1996), 
στη Θεσσαλία βλ. Giangrande & White (1993), στη Θράκη βλ. Καρακατσάνης (1992), στην Κρήτη βλ. 
Τζιφόπουλος (1998). Για τη λατρεία του ∆ιονύσου στη Θεσσαλία βλ. Χρυσοστόµου (1992)α, στη 
Θράκη βλ. Ancient Gold (1998). 
Εκτός από τα 20 δηµοσιευµένα ελάσµατα υπάρχουν και άλλα που παραµένουν αδηµοσίευτα όπως ένα 
έλασµα µε έξι στίχους από ελληνιστικό τάφο της Μυτιλήνης βλ. Αρχοντίδου-Αργύρη (1988), 459 και 
ένα ακόµη από το ρωµαϊκό κεραµοσκεπή τάφο 1 στο Σφακάκι Ρεθύµνου (υπό δηµοσίευση βλ. σχετικά 
Gavrilaki-Tzifopoulos (1998), 343 σηµ. 3). 
75 Ο Zuntz (1971), περιλαµβάνει στην κατηγορία Α τα ελάσµατα που αναφέρονται στον καθαρµό του 
πιστού και στην Περσεφόνη και στη Β αυτά που δίνουν πληροφορίες σχετικά µε τον Κάτω Κόσµο. 
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και χρονολογείται στο πρώτο µισό του 4ου αιώνα π.Χ.77 Το κείµενό του παρέχει 

συµβουλές στη νεκρή κάτοχό του: όταν θα συναντήσει δύο πηγές µπροστά από την 

πύλη του Κάτω Κόσµου, θα πρέπει να αποφύγει την πηγή που σηµαδεύεται από ένα 

λευκό κυπαρίσσι και να σβήσει τη δίψα της στη δεύτερη πηγή, η οποία υδρεύεται από 

τη λίµνη της Μνηµοσύνης. Οι φύλακες της πηγής αυτής δεν θα της επιτρέψουν όµως 

να πιει αν δεν τους αποκαλύψει το γένος της. Με τη δήλωση ότι είναι παιδί της Γης 

και του Ουρανού οι φύλακες τής επιτρέπουν να ξεδιψάσει και κατόπιν η ψυχή θα 

αναπαυθεί µαζί µε τους υπόλοιπους µύστες. 

 Στην κατηγορία αυτή ανήκει το έλασµα του Ιππωνίου, που χρονολογείται στα 

τέλη του 5ου ή στις αρχές του 4ου αιώνα π.Χ.,78 το έλασµα των Φαρσάλων, το οποίο 

εντοπίστηκε µέσα σε τεφροδόχο χάλκινο αγγείο και χρονολογείται στο δεύτερο µισό 

του 4ου αιώνα π.Χ.,79 καθώς και ένα ακόµη έλασµα πιθανόν του 3ου αιώνα π.Χ. που 

βρέθηκε στη Σικελία µέσα σε ένα πήλινο λύχνο και φυλάσσεται σε ιδιωτική 

συλλογή.80 

Πέντε ελάσµατα από την περιοχή της Ελεύθερνας στην Κρήτη που 

χρονολογούνται από τον 3ο έως το 2ο αιώνα π.Χ. και ένα ακόµη που βρίσκεται στο 

µουσείο J. P. Getty, το οποίο ίσως προέρχεται από τάφο της Θεσσαλίας, και 

χρονολογείται στο δεύτερο µισό του 4ου αιώνα π.Χ., είναι συντοµευµένες εκδοχές των 

προηγουµένων.81 Το κείµενο που αναγράφεται σε αυτά περιορίζεται στη συζήτηση 

του νεκρού -ή καλύτερα της ψυχής του- µε τους φύλακες της πηγής:  

∆ιψώ και χάνοµαι από τη δίψα, αφήστε µε να πιω από την αιώνια πηγή που 

βρίσκεται δεξιά από το κυπαρίσσι. Ποιος είσαι; Ποια είναι η γενιά σου; Είµαι 

γιος/θυγατέρα της Γης και του έναστρου Ουρανού. (Το γένος µου είναι ουράνιο = µόνο 

στο έλασµα της Θεσσαλίας). 

Ακόµη ένα έλασµα από την Κρήτη, που επίσης πιθανολογείται ότι προέρχεται 

από την περιοχή της Ελεύθερνας, φέρει κείµενο πανοµοιότυπο µε αυτό των 

υπόλοιπων κρητικών ελασµάτων.82 Το έλασµα αυτό λόγω του µηνοειδούς σχήµατός 

                                                                                                                                                                      
76 Για παράδειγµα βλ. Brisson (1995), Dettori (1996), Western Greeks (1996), Chicoteau (1997), Graf 
(1998). Για µία πρόσφατη σύντοµη σύνοψη του θέµατος βλ. Κουρσουµής (2000). 
77 Pugliese Carratelli (1993), 32-35. 
78 ό.π., 20-31. 
79 ό.π., 36-37. 
80 Frel (1994), 183-4, SEG XLIV (1994), 750. 
81 Pugliese Carratelli (1993), 40-49. 
82 ό.π., 43. 
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του ίσως όπως παρατηρεί ο Τζιφόπουλος να είχε τη χρήση επιστοµίου.83 Αν αυτό 

ισχύει, τότε πρόκειται για το µοναδικό -µέχρι στιγµής- ενεπίγραφο επιστόµιο που 

αναγράφει εκτενές κείµενο διαλόγου µεταξύ του νεκρού και των φυλάκων του Κάτω 

Κόσµου. 84 

 Τρία ελάσµατα, που προέρχονται από τη νεκρόπολη των Θουρίων και 

χρονολογούνται στον 4ο αιώνα π.Χ., παρέχουν ένα διαφορετικό κείµενο.85 Εδώ η 

ψυχή φαίνεται να µιλά όχι στους φύλακες της πηγής αλλά στις θεότητες του Κάτω 

Κόσµου. Τονίζει την καθαρότητά της και υποστηρίζει ότι η µοίρα και ο κεραυνός την 

έστειλαν στον Άδη. Και τώρα, ικέτις, έχει φτάσει στον κόσµο της Περσεφόνης που θα 

τη στείλει να πάρει τη θέση της ανάµεσα στους ευσεβείς. 

 Το έλασµα της Ρώµης βρέθηκε σε τάφο του 2ου αιώνα µ.Χ. και µολονότι 

οµοιάζει µε τα ελάσµατα των Θουρίων είναι το µόνο το οποίο αναφέρει το 

πραγµατικό όνοµα της νεκρής: πρόκειται για την Καικιλία Σεκουνδίνα.86 

 ∆ύο ελάσµατα του 4ου αιώνα π.Χ. σε σχήµα κισσόφυλλου από την Πελίννα 

της Θεσσαλίας δίνουν ένα εντελώς διαφορετικό κείµενο από τα προηγούµενα.87 Ο 

νεκρός αναφέρεται ως τρισόλβιος αφού τη στιγµή που πεθαίνει την ίδια στιγµή 

ξαναγεννιέται. Στην Περσεφόνη πρέπει να αποκαλύψει ότι ήταν ο Βάκχος που τον 

ελευθέρωσε.  

 ∆ύο ακόµη ελάσµατα από τους Θουρίους εντοπίστηκαν µαζί σε τάφο του 

Μεγάλου Τύµβου. Το ένα φέρει ακατανόητο κείµενο ή καλύτερα απλή παράθεση 

γραµµάτων στη σειρά, ενώ το δεύτερο φέρει κείµενο γραµµένο σε δακτυλικό 

εξάµετρο.88 Ο νεκρός και εδώ χαιρετίζεται ως ευτυχής, αφού έπαθε εκείνο που δεν 

                                                           
83 Τζιφόπουλος (1998), 92. Η Guarducci βλ. σχετικά IC II.xxx.4, εντάσσει το έλασµα αυτό στο 
κεφάλαιο µε τις επιγραφές άγνωστης προέλευσης. 
84 IC II.xxx.4:    
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Την ίδια ανάγνωση δέχεται και ο Τζιφόπουλος (1998), 94. Πρβλ. και Pugliese Carratelli (1993), 43, 
όπου προτείνεται και η ανάγνωση: στ.4 .=���>�*��αντί =">�=.>7���? 
85 Pugliese Carratelli (1993), 50-61. 
86 ό.π., 38-39. 
87 Segal (1990). 
88 Pugliese Carratelli (1993), 60-61, 66. 
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είχε µέχρι τώρα πάθει, δηλαδή έγινε θεός αφού όπως το κατσίκι89 έπεσε µέσα στο 

γάλα. Ακολουθώντας τη δεξιά οδό θα φτάσει στα ιερά λιβάδια της Περσεφόνης. 

 Τέλος, ένα έλασµα από την Ελεύθερνα της Κρήτης είναι το µοναδικό ως τώρα 

που το κείµενό του εξαντλείται σε δύο µόνο στίχους:  

56��78�%����!��9:���8�$�����! ���.90 

 Μέσα από τα 20 αυτά ελάσµατα παρακολουθούµε την κάθοδο της ψυχής στον 

Άδη. Η ψυχή -αν ανήκει σε µύστη του Βάκχου- επιθυµεί να φτάσει στον κόσµο της 

Περσεφόνης και δηλώνοντας την ταυτότητά της να πάρει µία θέση ανάµεσα στους 

θεούς-όλβιους-ευσεβείς. Ωστόσο η µύηση και µόνο δεν αρκεί. Αν, ακολουθώντας το 

σωστό (δεξιό) δρόµο, φτάσει τελικά µπροστά στην πύλη του Άδη θα πρέπει να πιει 

νερό από τη σωστή πηγή, την πηγή της µνήµης και όχι της λήθης και να απαντήσει 

σωστά στις ερωτήσεις των φυλάκων της. Αφού επιτύχει στην πρώτη αυτή δοκιµασία, 

η ψυχή θα βρεθεί µπροστά στους θεούς του Κάτω Κόσµου. Για άλλη µια φορά πρέπει 

να δηλώσει την ουράνια καταγωγή αλλά και τη µύηση από το Βάκχο ώστε η κρίση 

της Περσεφόνης να της δώσει αυτό που επιθυµεί: την αθανασία. 

 Ίσως, όπως σηµειώνει η Cole, τα κείµενα των ελασµάτων να αντιγράφονται 

από κείµενα που διαβάζονταν κατά τη διάρκεια της µύησης και τα οποία ο κάθε 

πιστός θα έπρεπε να αποµνηµονεύσει.91 Και πιθανόν σε αυτή την ερµηνεία να 

κρύβεται και η απάντηση σχετικά µε την ποικιλία και ταυτόχρονα την οµοιοµορφία 

των κειµένων. Η αναφορά σε µία κοινή πηγή εξηγεί την οµοιότητα των κειµένων που 

έχουµε στα χέρια µας. Από την άλλη φαίνεται ότι ήταν επιλογή του κάθε µύστη ποιο 

κοµµάτι θα επέλεγε να χαράξει στο δικό του έλασµα, επιλογή που ενδεχοµένως 

βασιζόταν στη δική του αντίληψη για τη βαρύτητα που αυτό θα είχε. 

 Ενδιαφέρουσα είναι η παρατήρηση του Bodel ο οποίος υποστηρίζει ότι σε 

κάποιες περιπτώσεις κειµένων, όπως αυτών στα χρυσά ελάσµατα, οι λέξεις έχουν 

δευτερεύουσα σηµασία σε σχέση µε το ίδιο το αντικείµενο, καθώς είναι το 

τελετουργικό της αναγραφής του κειµένου αυτό που τονίζει τη σηµασία και το 

αποτέλεσµά του.92 

 Πέρα όµως από τις όποιες παρατηρήσεις έχουν ήδη γίνει από τους µελετητές 

και όσες θα µπορούσε να κάνει κανείς επιπλέον, δύο είναι τα σηµεία που θα έπρεπε 
                                                           
89 @A�
����είναι όνοµα του ∆ιονύσου βλ. Giangrande & White (1993), 466. 
90 Pugliese Carratelli (1993), 65. 
91 Cole (1993), 277. 
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να τονιστούν καθώς σχετίζονται µε τη συζήτηση τη σχετική µε τα ενεπίγραφα 

επιστόµια: α) Ο νεκρός-κάτοχος ενός από τα παραπάνω ελάσµατα διαφοροποιείται 

από την οµηρική πίστη για την τύχη των ψυχών. Επιζητά να πιει από το νερό της 

Μνηµοσύνης, δηλαδή να µην περιφέρεται σαν σκιά στον Κάτω Κόσµο αλλά να 

διατηρήσει τη µνήµη του δηλαδή την ταυτότητά του και β) να περάσει µε επιτυχία τις 

δοκιµασίες και την κρίση των θεών του Κάτω Κόσµου για να επιτευχθεί ο σκοπός της 

µύησης. 

 

3.2 Άλλες πηγές για την ορφικο-διονυσιακή πίστη 

  

∆εν είναι λίγα τα κείµενα της αρχαίας ελληνικής γραµµατείας στα οποία οι 

σύγχρονοι µελετητές εντοπίζουν επιρροές από την ορφική και διονυσιακή λατρεία ή 

αναφορές σε αυτή.93 Ανάµεσά τους οι Βάκχες του Ευριπίδη,94 οι Βάτραχοι του 

Αριστοφάνη95 και κάποια από τα Πλατωνικά έργα.96�

Εκτός όµως από τη λογοτεχνία πληροφορίες για τη συγκεκριµένη(-ες) 

λατρεία(-ες) αντλούµε και από άλλες κατηγορίες αντικειµένων εκτός των χρυσών 

ενεπίγραφων ελασµάτων. 

Από ταφική πυρά του τέλους του 4ου αιώνα π.Χ. στο ∆ερβένι, προέρχεται ο 

µοναδικός πάπυρος µε το παλαιότερο δείγµα ελληνικής γραφής που έχει µέχρι 

στιγµής ανακαλυφθεί στον ελλαδικό χώρο.97 Επάνω του αναγράφεται κείµενο που 

κατατάσσεται στην ορφική γραµµατεία και εκτός των άλλων περιλαµβάνει µία 

θεογονία διαφορετική από αυτή του Ησιόδου, πολύτιµη πηγή πληροφοριών για τις 

θεογονικές και κοσµογονικές απόψεις του κύκλου των Ορφικών.98 

                                                                                                                                                                      
92 Bodel (2001), 23. 
93 Βλ. σχετικά Bowie (1999), 230-231. 
94 Cole (1980), Fol (1989). 
95 Βλ. και Brown (1991), ο οποίος θεωρεί ότι τα µυστήρια που υπονοούνται στο κείµενο του 
Αριστοφάνη δεν είναι άλλα από τα Ελευσίνια. Την ίδια άποψη υποστηρίζει και ο Bowie (1999), 227-
229, θεωρώντας ότι ο χορός του δράµατος συναποτελείται από µύστες των Ελευσινίων, ωστόσο 
διαπιστώνει και µία παράλληλη παρουσία στοιχείων της ορφικής και της διονυσιακής λατρείας στο 
κείµενο του Αριστοφάνη.  
96 Ο Πλάτων, όπως έχει υποστηριχθεί, προσφέρει στοιχεία για την πυθαγόρεια φιλοσοφία και εµπνέεται 
από αυτή όπως και οι επίγονοί του, βλ. σχετικά Kirk et al. (1990), 222-223. 
97 Βλ. Θέµελης & Τουράτσογλου (1997), 148-150, όπου και παλαιότερη βιβλιογραφία. 
98 Ο νεκρός του τάφου Α στον οποίο ανακαλύφθηκε ο πάπυρος δεν φαίνεται να ανήκει σε κύκλο 
ορφικών αλλά ίσως υπήρξε αναγνώστης ή υποµνηµατιστής ανάλογων κειµένων µε αυτό του παπύρου, 
ό.π., 149. Βλ. και Kirk et al. (1990), 45, όπου αναφέρεται ότι ο συγγραφέας του κειµένου αυτού ήταν 
εξοικειωµένος µε τη σκέψη του Αναξαγόρα και του ∆ιογένη του Απολλωνιάτη. Πρβλ. και Burkert 
(1986), 4-5, ο οποίος προτείνει σαν συγγραφέα του κειµένου τον Στησίµβροτο από τη Θάσο, του 
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Μία τοιχογραφία σε ρωµαϊκή κατακόµβη του 3ου αιώνα µ.Χ. φαίνεται ότι 

εικονογραφεί τµήµα της αφήγησης των χρυσών ελασµάτων. Σε έναν από τους τοίχους 

νεκρικού θαλάµου απεικονίζεται µπροστά από µνηµειώδες κτίσµα γυναικεία µορφή 

κοντά σε πηγή νερού και από την άλλη πλευρά µία δεύτερη πηγή δίπλα από την οποία 

ορθώνεται λευκό κυπαρίσσι.99 Η παράσταση σε συνδυασµό µε την επιγραφή του 

θαλάµου που ανήκει στην κατηγορία των refrigeriorum, οδήγησε τον Chicoteau στην 

υπόθεση ότι η µορφή αυτή είναι η Μνηµοσύνη που υποδέχεται το νεκρό µύστη στον 

Κάτω Κόσµο.100  

Άλλη τοιχογραφία, στην «Οµηρική οικία» της Ποµπηίας του 1ου αιώνα µ.Χ., 

παρουσιάζει τρεις µορφές, δύο γυναικείες και µία αντρική δίπλα σε βάρκα [Εικ. 2]. Η 

ερµηνεία που έχει δοθεί από το Rostovtzeff ταυτίζει τη µία γυναικεία µορφή µε τη 

Μνηµοσύνη και την ανδρική µε το Χάροντα. Σύµφωνα µε αυτή η Μνηµοσύνη οδηγεί 

την ψυχή µίας νεκρής στον Κάτω Κόσµο. Ο Nilsson διαφωνεί µε την ταύτιση των 

µορφών και προτιµά να δει στη µορφή του άνδρα έναν σύµβουλο -σχετικά µε τα 

µυστικά της µετά θάνατον ζωής- που µιλά σε νεοφώτιστη γυναίκα η οποία 

συνοδεύεται από µία µυηµένη.101 

Μία άλλη ρωµαϊκή οικία, της εποχής του Καίσαρα, η καλούµενη Βίλα των 

Μυστηρίων στην Ποµπηία, κοσµείται µε παραστάσεις που ερµηνεύονται ως 

«ιεροφαντικές». Στις παραστάσεις της ζωφόρου της ο Burkert αναγνωρίζει σειρά 

µυητικών τελετών που ξεκινούν από τον καθαρµό του νέου µύστη για να καταλήξουν 

στην αποκάλυψη του ∆ιονύσου µε την επίδειξη του ιερού φαλλού.102 

Εκτός από τα ελάσµατα που αναφέρθηκαν, µία σειρά οστέινων πλακιδίων από 

την Ολβία του Εύξεινου Πόντου, που ανακαλύφθηκαν το 1951 και δηµοσιεύθηκαν το 

1978, αποδεικνύουν ότι η ορφικο-διονυσιακή λατρεία βρισκόταν, στην περιοχή αυτή, 

                                                                                                                                                                      
οποίου η δράση τοποθετείται γύρω στα 420 π.Χ. Υποστηρίζει, δε, ότι ο χαρακτηρισµός του παπυρικού 
κειµένου ως «υποµνηµατικού» είναι ανεπαρκής. Βλ. ακόµη Tsantsanoglou (1997), 98, ο οποίος θεωρεί 
ότι αν και το κείµενο έχει διδακτικό χαρακτήρα θα πρέπει να είναι έργο «ιερουργού» που επιθυµεί να 
διαδώσει τα «επαγγελµατικά του µυστικά» στους πιστούς. 
99 Πρόκειται για τον θάλαµο C του υπογείου Viale Manzoni. Όπως παρατηρεί ο Chicoteau οι 
περισσότεροι µελετητές αναφέρουν τη σκηνή ως «ειδυλλιακή ποιµενική σκηνή» και τη συνδέουν µε τη 
σκηνή της Οδύσσειας που εικονίζεται ακριβώς πάνω από αυτή. Μία από τις ερµηνείες που έχουν δοθεί 
είναι ότι πρόκειται για το επεισόδιο της Κίρκης, βλ. σχετικά Chicoteau (1997), 81. 
100 Η επιγραφή αναφέρει το όνοµα του νεκρού Remius Celerinus και το ρήµα refrigrum (=αναψύχω) 
βλ. ό.π., 81-82.  
101 Nilsson (1985), 126-127, εικ. 34. 
102 Βλ. Burkert (1997), 116-117, 76-78 εικ. 5-7. 
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σε άνθηση ήδη από τον 5ο αιώνα π.Χ.103 Σε ένα από αυτά τα πλακίδια αναφέρονται οι 

λέξεις βίος-θάνατος-βίος, που συνιστούν σαφή ένδειξη για την πίστη στη µεταθανάτια 

ζωή, καθώς και η λέξη αλήθεια που η κατάκτησή της διαφοροποιεί µε τον πιο 

ξεκάθαρο τρόπο τους µυηµένους από τους αµύητους.104 Επιπλέον, όπως µας 

πληροφορεί ο Ηρόδοτος, ο βασιλιάς της πόλης Σκύλης ήταν µύστης της λατρείας του 

Βάκχειου ∆ιονύσου.105 

 Ένα χρυσό έλασµα του 4ου αιώνα π.Χ. που ήταν τυλιγµένο σε σχήµα 

κυλίνδρου βρέθηκε στο Ν. νεκροταφείο των Φερών της Θεσσαλίας και αναφέρει στην 

επιγραφή του τη θεότητα Βριµώ,106 που ταυτίζεται ίσως µε την Περσεφόνη και τον 

γιο της Ανδρικεπαιδόθυρσο,107 ο οποίος ταυτίζεται µε το ∆ιόνυσο [Εικ. 3]. Οι δύο 

αυτές θεότητες του Κάτω Κόσµου λατρεύονταν όπως αναφέρει ο Χρυσοστόµου στα 

τοπικά µυστήρια από οµάδα Ορφικών.108 Οι λέξεις που αναγράφονται στο έλασµα 

θεωρούνται ως συνθήµατα µε τα οποία αναγνωρίζονταν οι µύστες µεταξύ τους ή µε 

τους φύλακες του Κάτω Κόσµου.109  

 

3.3 Η σχέση µε την αιγυπτιακή παράδοση 

 

 Ένας από τους µελετητές που έχει υποστηρίξει τη σύνδεση της ορφικο-

διονυσιακής λατρείας µε την αιγυπτιακή είναι ο Merkelbach, ο οποίος υποστηρίζει ότι 

                                                           
103 West (1982), 17. Το κείµενο αναφέρεται ως 
B����C7������B���D����*"�
�D�E
�F����G��H��
����από τον Dubois (1996), 154, ενώ ο West 
(1982), 22 προτείνει E
�F�%3
G��H��
��
�ή��H��
���?�Το όνοµα του ∆ιονύσου σε συνδυασµό µε 
αυτό του Ορφέα απαντά και σε ένα περίαπτο από αιµατίτη στο Μουσείο του Βερολίνου καθώς και σε 
σειρά κοσµηµάτων (δακτυλιόλιθων (;) της Βιβλιοθήκης Marucelliana της Φλωρεντίας, του 3ου αιώνα 
µ.Χ. µε τη µορφή: �H������B���
���, βλ. σχετικά Mastrocinque (1993). Για τα πλακίδια της Ολβίας 
βλ. και Vinogradov (1991) και Dettori (1996). 
104 West (1982), 18-20.  
105 Ηρόδοτος, ���
�����IV, 78.12-80.21. 
106 Χρυσοστόµου (1992)α, 133. Το όνοµα της Βριµούς σύµφωνα µε την άποψή του προέρχεται ίσως 
από το ουσιαστικό βρίµη που σηµαίνει «δύναµη η οποία ξεσηκώνει φόβο». Χαρακτηριστικά αναφέρει: 
«Βριµώ είναι η φοβερή, η ισχυρή, η οργισµένη θεά του Κάτω Κόσµου, και του θανάτου, η οποία 
βγάζει δυνατή και οργισµένη φωνή, προκαλώντας φόβο και τρόµο στους θνητούς». 
107 Ο Χρυσοστόµου αναλύει το όνοµα αυτό στις λέξεις +�*�I�	�'�I�"%����µε το συνδετικό ��. 
Εξετάζει, ωστόσο, και την πιθανότητα να έχει γίνει εξελληνισµός του ανατολίτικου θεού Ηρικεπαίου 
που αναφέρεται στα ορφικά κείµενα, ό.π., 131. 
108 Χρυσοστόµου (1990), 344 εικ. 9, Χρυσοστόµου (1992)α, 127 και 138, σχ. 1 και εικ. 9. Μία 
επιγραφή σε µαρµάρινη στήλη του 3ου αιώνα π.Χ. αναφέρεται στη λατρεία του ∆ιονύσου στην περιοχή 
των Φερών, ο οποίος στο επίνειο της πόλης, τις Παγασές, αναφέρεται ως Πέλεκυς και έχει ως έµβληµα 
το διπλό πέλεκυ, ό.π., 124. 
109 Χρυσοστόµου (1992)α, 127-128. Ο µελετητής (σελ. 136) τονίζει ότι αν και υπάρχει αντιστοιχία 
µεταξύ των δύο αυτών θεών µε τις θεότητες που αναφέρονται στα ελάσµατα της Πελίννας (Περσεφόνη 
και Βάκχιος) δεν είναι όµως ταυτόσηµες. 
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η ορφική διδασκαλία στηρίζεται σε µεγάλο βαθµό στην αιγυπτιακή παράδοση, όπως 

προκύπτει από τη σύγκριση που κάνει ανάµεσα στα κείµενα των χρυσών ελασµάτων 

και το αιγυπτιακό Βιβλίο των Νεκρών.110 

Πράγµατι τα ξόρκια του αιγυπτιακού Βιβλίου των Νεκρών αλλά και οι 

πάπυροι των σαρκοφάγων, γνωστοί ως Coffin Texts, παρουσιάζουν πολλές οµοιότητες 

µε την ορφική διδασκαλία για την τύχη των νεκρών. Σύµφωνα µε την αιγυπτιακή 

παράδοση ο νεκρός πρέπει να περάσει µία διαδικασία κρίσης πριν πάρει τη θέση του 

στον Κάτω Κόσµο. Στον πάπυρο του Hunefer της 19ης ∆υναστείας (1285 π.Χ. 

περίπου) βλέπουµε το νεκρό µε τη συνοδεία του θεού Άνουβη να στέκεται µπροστά 

στο ζυγό της Αλήθειας [Εικ. 4]. Ο ζυγός αυτός, που στην κορυφή του φέρει τη µορφή 

της θεότητας της τάξης και της αλήθειας Μαάτ, έχει στον ένα δίσκο την καρδιά του 

νεκρού και στον άλλο το φτερό της αλήθειας, σύµβολο της Μαάτ. Ο Θωθ καταγράφει 

το αποτέλεσµα του ζυγίσµατος και το αναφέρει στον Όσιρη, που είναι και ο τελικός 

κριτής και στον οποίο πρέπει ο νεκρός να απολογηθεί.111 

Η ακολουθία αυτής της αιγυπτιακής κρίσης αναµφίβολα θυµίζει τα κείµενα 

των χρυσών ελασµάτων και, όπως σηµειώνει ο Burkert, οι αναφορές στις τιµωρίες και 

τα δικαστήρια του Κάτω Κόσµου στον κύκλο των Ορφικών πιθανόν έχουν 

αιγυπτιακή επίδραση.112 

Ωστόσο στην περίπτωση των ελασµάτων, δεν γίνεται καµία ευθεία αναφορά 

σε ζυγό.113 Είναι αλήθεια ότι στο κείµενο των Βατράχων του Αριστοφάνη, το οποίο 

περιέχει στοιχεία της ορφικής πίστης, ο ζυγός παρουσιάζεται να κρίνει τους δύο 

τραγικούς ποιητές, τον Αισχύλο και τον Ευριπίδη, ενώπιον του ∆ιονύσου και του 

Πλούτωνα. Ο αγώνας λόγων όµως µεταξύ των δύο ποιητών αν και σχετίζεται µε την 

τύχη τους από �κεί και πέρα δεν είναι καθαρά αξιολογικός αλλά κυρίως συγκριτικός.  

                                                           
110 Merkelbach (1999). Ο Ηρόδοτος είναι ο πρώτος που αναφέρει ότι οι Ορφικοί και οι Βακχευτές 
έχουν όµοια ταφικά έθιµα και πως κοινή πηγή και των δύο λατρειών είναι οι αιγυπτιακές και 
πυθαγόρειες ταφικές πρακτικές, βλ. Ηρόδοτος, ���
�����ΙΙ, 81, 1-9. 
111 Βλ. Lesko (1995), 1768, όπου αναφέρεται ότι στο κεφάλαιο 125 του Βιβλίου των Νεκρών εκτός 
από τη διαδικασία του ζυγού δίνεται και ένας κατάλογος αµαρτιών τις οποίες πρέπει ο άνθρωπος να 
αποφύγει ώστε να βρεθεί µπροστά στον Όσιρη. Για τις απαγορεύσεις που επέβαλε ο Ορφισµός στους 
πιστούς βλ. Kirk et al. (1990), 236-237 και Guthrie (2000), 304-306. 
112 Burkert (1993), 413. 
113 Ενδιαφέρουσα είναι η πληροφορία που µας δίνει ο Πορφύριος, σχετικά µε τις ηθικές διδασκαλίες 
του Πυθαγόρα, βλ. Πορφύριος, ��	����
����
��42, 1-2, όπου µεταξύ άλλων αναφέρεται: 

J������� �K�����(����������L��3����
�2���. :�.1���

�,�M	��L����
�, ��2�' ��
��,�	��������'�.  
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Το ίδιο υποστηρίζει η Μιχαηλίδου και για την οµηρική ψυχοστασία -για την 

οποία προτιµά τον όρο κηροστασία- όπου ο ∆ίας ως κριτής τοποθετεί στο ζυγό του τις 

κήρες των αντιπάλων και αποφασίζει ποιος θα πεθάνει.114 Απεικονίσεις αυτής της 

κρίσης απαντούν στην αρχαϊκή µελανόµορφη αγγειογραφία, όπου συχνά οι µορφές 

των πολεµιστών αποδίδονται φτερωτές. πρόκειται, ουσιαστικά, για την απόδοση της 

ψυχής τους.115  

Η ιδέα της απολογίας και κρίσης του νεκρού φαίνεται να είναι η ίδια και οι 

οµοιότητες δεν σταµατούν εδώ. Η δίψα της ψυχής όπως δηλώνεται στα χρυσά 

ελάσµατα απαντά και στην αιγυπτιακή νεκρική γραµµατεία και τέχνη. Σε 

παραστάσεις από αιγυπτιακούς τάφους βλέπουµε τους νεκρούς και συχνά και τις 

ψυχές τους µε το σώµα πουλιού, να πίνουν από το νερό που τους προσφέρει µία 

προσωποποιηµένη συκοµουριά.116 Στους πρώτους αιώνες της ρωµαιοκρατίας της 

Αιγύπτου χρονολογούνται 19 κείµενα που αναφέρονται στο ψυχρόν ύδωρ που θα 

λάβει ο νεκρός από τον Όσιρη.117 Η Delia υποστηρίζει την επίδραση των αιγυπτιακών 

εθίµων στην ορφική διδασκαλία και, παρόλο που η χρονολόγηση όλων αυτών των 

κειµένων έπεται των ελασµάτων, θεωρεί ότι και πρώιµα στοιχεία της αιγυπτιακής 

παράδοσης που αναφέρονται στην ικανοποίηση της δίψας του νεκρού, αν και δεν το 

µαρτυρούν µε σαφήνεια, σχετίζονται άµεσα µε τον Όσιρη.118 

Την αντίθετη άποψη έχει εκφράσει ο Zuntz θεωρώντας ότι η αναφορά στο 

ψυχρό ύδωρ πρέπει να θεωρηθεί ελληνική επίδραση στη λατρεία του Όσιρη κατά 

τους ελληνιστικούς χρόνους.119 Αλλά και ο Rohde παλαιότερα τόνιζε την απουσία του 

συγκεκριµένου τύπου-φράσης από την αιγυπτιακή παράδοση. Σύµφωνα µε την άποψή 

του ο τύπος αυτός δηλώνει συγχώνευση από µέρους των Αιγυπτίων-Ελλήνων του 

ελληνικού τύπου για το νερό της Μνηµοσύνης και της αιγυπτιακής παράδοσης, που 

συχνά αναφέρεται σε νερό που ξεδιψά τους νεκρούς.120 

Άλλη µία οµοιότητα µε την αιγυπτιακή παράδοση είναι και η χρήση 

συγκεκριµένων λέξεων µε τις οποίες η ψυχή του νεκρού περνά τις πύλες του Κάτω 
                                                           
114 Μιχαηλίδου (2000), 146. Η Μιχαηλίδου αναφέρει ότι η ερµηνεία ως ζυγού ψυχοστασίας δόθηκε µε 
αφορµή την εύρεση του χρυσού ζυγού στον τάφο ΙΙΙ των Μυκηνών, θεωρεί ωστόσο ότι οι 
περισσότεροι ζυγοί που βρέθηκαν σε τάφους ήταν χρηστικοί (σελ. 141).  
115 Βλ. σχετικά Σταµπολίδης (1996), 194-195, εικ. 215, 216. 
116 Για περισσότερες εικόνες βλ. και Merkelbach (1999), 3-5. Σχέδιο αδηµοσίευτης στήλης του 
Μουσείου του Λούβρου παραθέτει ο Κουρσουµής (2000), 42. 
117 E����
�N�@H�
�
���1�)���1��M�3�, βλ. Delia (1992), 181 και 189-190 appendix. 
118 Delia (1992), 182 κ.εξ. Βλ. και Merkelbach (1999), 4-5. 
119 Zuntz (1971), 370-371. 
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Κόσµου. Σύµφωνα µε το Βιβλίο των Νεκρών ο νεκρός θα συναντήσει εκεί τρεις 

φύλακες, των οποίων τα ονόµατα θα πρέπει να γνωρίζει ώστε να του επιτραπεί να 

περάσει,121 αντίστοιχη αντίληψη µε αυτή που παρουσιάζεται στα χρυσά ελάσµατα.  

                                                                                                                                                                      
120 Rohde (1987), 543 και 576 σηµ. 152. 
121 Εκτός από τα ονόµατα των φυλάκων, ο νεκρός θα πρέπει να γνωρίζει και τις ονοµασίες όλων των 
όντων και των φυσικών στοιχείων που θα συναντήσει στον Κάτω Κόσµο, βλ. Lesko (1995), 1766 και 
1789. 
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Ενεπίγραφα επιστόµια 

 

4.1 Ενεπίγραφα επιστόµια 

 

 Όπως διαπιστώσαµε παραπάνω, οι µελετητές αναφέρονται στο έθιµο κάλυψης 

του προσώπου του νεκρού αποδίδοντάς το τόσο σε αισθητικούς-πρακτικούς λόγους 

όσο και σε εσχατολογικές δοξασίες. Πράγµατι τα µάτια, ως όργανο πρόσληψης των 

πληροφοριών του περιβάλλοντος, είναι ουσιαστικά το µέσο κατανόησης της 

πραγµατικότητας, ενώ το στόµα είναι φορέας του λόγου, τόσο µε την έννοια της 

λογικής όσο και µε την έννοια των λέξεων που την εκφράζουν. Εξάλλου, µε την 

αρχαία αλλά και την πιο σύγχρονη αντίληψη, ο άνθρωπος µε τα µάτια κλειστά 

προσλαµβάνεται είτε ως νεκρός είτε ως κοιµώµενος. Αυτό ενισχύεται και από τη  

µυθολογία σύµφωνα µε την οποία ο Ύπνος και ο Θάνατος είναι δίδυµοι αδελφοί και 

γιοι της Νύχτας, αλλά και από την εικονογραφία καθώς οι δυο τους παριστάνονται να 

µεταφέρουν νεκρούς -µε τη συνοδεία του χθόνιου Ερµή- στον Κάτω Κόσµο. 

Τα ενεπίγραφα επιστόµια δηλώνουν ξεκάθαρα και µία άλλη πρόθεση: οι 

χρήστες τους υιοθετώντας την ήδη υπάρχουσα συνήθεια του επιστοµίου 

αντιµετωπίζουν το αντικείµενο αυτό -αντιστρέφοντας τη χρήση του- και ως φορέα 

του λόγου του νεκρού. Έτσι, πάνω σε ορισµένα επιστόµια είναι χαραγµένο το όνοµα 

του νεκρού και συχνά η λέξη µύστης ή λέξεις χαιρετισµού προς τις θεότητες του 

Κάτω Κόσµου. Με τον τρόπο αυτό, χωρίς να µειώνεται η αξία της χρήσης του 

επιστοµίου ως κάλυψη του στόµατος µε όλες τις προαναφερθείσες ιδιότητες, δίνεται 

ταυτόχρονα στο νεκρό η δυνατότητα να δηλώσει την ταυτότητά του, αυτή του 

µυηµένου, και έτσι να διεκδικήσει στον κόσµο των νεκρών τη θέση του ανάµεσα 

στους άλλους µύστες.122 

 Ο αριθµός αυτών των επιστοµίων είναι περιορισµένος. Για τρία από αυτά οι 

ανασκαφείς µας πληροφορούν ότι εντοπίστηκαν στο χώρο του κρανίου,123 ένα µαζί µε 

τα υπολείµµατα των οστών που είχαν καεί -όπου φυσικά δεν µπορούµε να µιλάµε για 

βέβαιη χρήση επιστοµίου- και για τα υπόλοιπα είτε δεν αναφέρεται ο χώρος εύρεσης 

                                                           
122 Βλ. και Dickie (1995), 83, ο οποίος εκφράζει την άποψη ότι ο ρόλος των επιστοµίων ήταν 
ουσιαστικά να «µιλούν» εκ µέρους του νεκρού µύστη, γι΄ αυτό και τοποθετούνταν στα χείλη. Βλ. και 
Bodel (2001), 24, ο οποίος αναφερόµενος στα ορφικά ελάσµατα τονίζει ότι τοποθετούνταν στο στόµα 
των νεκρών ώστε τα κείµενα που είναι χαραγµένα επάνω τους να προφέρονται γρήγορα και εύκολα. 
123 Μόνο ο Θέµελης (1991), 149, εικ. 3, δηµοσιεύει σχεδιαστική απόδοση του τάφου της Φιληµήνας, 
βλ. Πίν. 137α, όπου µε τον αριθµό 15 σηµειώνεται η ακριβής θέση εύρεσης του αντικειµένου.  
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στον τάφο ή προέρχονται από συληµένους τάφους και είχαν µετακινηθεί από την 

αρχική τους θέση. Έτσι αν και όλα τα χρυσά φύλλα αυτού του µέρους έχουν ενταχθεί 

στην κατηγορία των ενεπίγραφων επιστοµίων, αυτό δεν γίνεται χωρίς κάποια 

επιφύλαξη. 

Ένα από τα στοιχεία που διαφοροποιεί επίσης τα επιστόµια αυτά από εκείνα 

του πρώτου µέρους είναι και η απουσία οπών για την πρόσδεση. Φαίνεται πως αυτό 

που ενδιέφερε περισσότερο το «χρήστη» ήταν να τοποθετηθεί το έλασµα µέσα στον 

τάφο και όχι η καλύτερη δυνατή στερέωσή του. 

 

4.2 Τα αντικείµενα 

 

Από την περιοχή της Μακεδονίας και συγκεκριµένα από τάφους που 

χρονολογούνται στο β΄ µισό του 4ου αιώνα π.Χ. προέρχονται: ένα έλασµα µε 

χαραγµένο πάνω του το όνοµα 9
����-! από τη Μεθώνη124 [Πίν. 132], άλλα δύο 

φυλλόσχηµα ελάσµατα µε εγχάρακτα τα ονόµατα των νεκρών, το ένα µε το όνοµα 

;<-)� ��! [Πίν. 133] και το άλλο µε το όνοµα 9���4,�!�[Πίν. 135],�από την 

Πέλλα.125 Από την περιοχή της Πελοποννήσου προέρχονται άλλα τέσσερα ελάσµατα: 

από δύο ελληνιστικούς τάφους του Αιγίου ένα αµυγδαλόσχηµο φύλλο µε την 

επιγραφή 9 �%���7��!� [Πίν. 139] και ένα άλλο φυλλόσχηµο µε αντίστοιχη 

επιγραφή =�4 �!����7��!�126�[Πίν. 140], από εγχυτρισµό σε πίθο των αρχών του 

3ου αιώνα π.Χ. στην αρχαία Ήλιδα ένα ροµβοειδές επιστόµιο µε το όνοµα  

>?4,�)127��[Πίν. 136] και τέλος από την ίδια θέση, από τάφο του 3ου αιώνα π.Χ., ένα 

φύλλο -πιθανόν µυρτιάς- µε εγχάρακτο το όνοµα 9��)���!128 [Πίν. 137]. Ακόµη 

ένα έλασµα σχήµατος φύλλου δάφνης επίσης από ελληνιστικό τάφο του Αιγίου, φέρει 

εγχάρακτη τη λέξη �7��)��χωρίς να αναφέρει το όνοµα του νεκρού129 [Πίν. 138]. 

                                                           
124 Σχετικά µε το όνοµα O����7.� ο Μπέσιος (1986), 142-3 σχολιάζει ότι είναι το αντίστοιχο του 
O����7���στη µακεδονική διάλεκτο.  
125 Βλ. Λιλιµπάκη-Ακαµάτη (1992), 127-8 όπου το όνοµα PQ.���� αναφέρεται ως υποκοριστικό 
του PQ.�R�(σηµ. 4) και Λιλιµπάκη-Ακαµάτη (1989), 95 αντίστοιχα. 
126 Παπακώστα (1987), 153. 
127 Παπαθανασόπουλος (1969), 153.  
128 Ο Θέµελης (1991), 146-149 και 154 αρ. 15, υποστηρίζει ότι το έλασµα, το οποίο εντοπίστηκε κάτω 
από τα οστά του κρανίου, είχε τη χρήση «δανάκης» περισσότερο παρά κοσµήµατος. 
129 Παπαποστόλου (1977), 94. 
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Η ύπαρξη της λέξης µύστης και η εύρεση δύο ακόµη επιστοµίων το ένα στην 

Πέλλα και το άλλο στην Κρήτη συνέδεσαν τα παραπάνω επιστόµια µε την ύπαρξη 

κάποιας µυστηριακής λατρείας, της οποίας µύστης θα ήταν ο νεκρός κάτοχός τους.  

Το επιστόµιο από την Πέλλα σε σχήµα φύλλου δάφνης φέρει στικτή επιγραφή 

σε τρεις στίχους: 9����($�)�:�6��� ������7��)�:��?��@�� και χρονολογείται 

στο τελευταίο τέταρτο του 4ου αιώνα π.Χ.130 [Πίν. 134]. 

 Το επιστόµιο αυτό όχι µόνο περιλαµβάνει τη λέξη µύστης αλλά και το όνοµα 

της θεάς του κάτω κόσµου Περσεφόνης. Σύµφωνα µε την ανασκαφέα το όνοµα 

Ποσίδειππος είναι πολύ διαδεδοµένο σε όλο τον ελληνικό κόσµο και ιδιαίτερα στη 

Μακεδονία.131 Συγκεκριµένα αναφέρει τον επιγραµµατοποιό του 3ου αιώνα π.Χ. 

Ποσείδιππο που καταγόταν από την Πέλλα και έζησε στην Αλεξάνδρεια αλλά και 

πολλούς ενσφράγιστους αµφορείς της οµάδας του Παρµενίσκου µε το ίδιο όνοµα, 

από την αγορά της πόλης.132  

Η αναφορά αυτή του ονόµατος της Περσεφόνης σε επιγραφή είναι η πρώτη 

που απαντά στην Πέλλα και η Λιλιµπάκη-Ακαµάτη σηµειώνει ότι συνιστά στοιχείο 

για ύπαρξη µυστηριακής λατρείας της θεάς του Κάτω Κόσµου στην περιοχή.133 Ο 

Dickie, από την άλλη πλευρά, συσχετίζοντας το επιστόµιο αυτό µε τα νεκρικά 

ελάσµατα από την Πελίννα της Θεσσαλίας, που αναφέρονται επίσης στην Περσεφόνη 

αλλά και στο ∆ιόνυσο, καταλήγει στο συµπέρασµα ότι αναµφίβολα το επιστόµιο του 

Ποσειδίππου σχετίζεται µε τη διονυσιακή µυστηριακή λατρεία. Έτσι ερµηνεύει την 

παρουσία του ονόµατος της Περσεφόνης ως επίκληση ή άµεση επικοινωνία του 

νεκρού µύστη µε τη θεά, ώστε να του αποδώσει τη θέση του ανάµεσα στους άλλους 

µύστες του Κάτω Κόσµου.134  

Με την ίδια λογική ο Dickie ερµηνεύει και τα υπόλοιπα ενεπίγραφα 

επιστόµια, ακόµη και όσα δεν αναφέρουν τη λέξη µύστης, ως συντοµευµένες εκδοχές 

                                                           
130 Λιλιµπάκη-Ακαµάτη (1989), 95. 
131 ό.π., 95-96, και ιδιαίτερα σηµ. 19 και σηµ. 18 για τον τύπο του ονόµατος της θεάς O�������
�αντί 
S�������
 για τον οποίο η ίδια σηµειώνει ότι είναι κοινός σε επιτύµβια επιγράµµατα. 
132 ό.π., 96, σηµ. 20. Βλ. και Dickie (1995), 83-84 ο οποίος προσθέτει επιπλέον στοιχεία για τον 
επιγραµµατοποιό και θεωρεί ότι από το έργο του προκύπτει ότι ήταν µύστης της λατρείας ∆ιονύσου-
Περσεφόνης. Επίσης, βλ. Dickie (1994), όπου συζητεί ένα µαρµάρινο άγαλµα στο µουσείο του 
Βατικανού, που στη βάση του φέρει το όνοµα Ποσίδειππος, και θεωρεί ότι αποδίδει τον Πελλαίο 
επιγραµµατοποιό, αλλά και Rossi (1996). 
133 Λιλιµπάκη-Ακαµάτη (1989), 97. Βλ. και Λιλιµπάκη-Ακαµάτη (1989-91), 80, όπου προστίθενται και 
τα ονόµατα άλλων δύο χθόνιων θεοτήτων του ∆ιονύσου και της Αφροδίτης, ως µέλη µε εξέχουσα θέση 
στο πάνθεον αυτής της λατρείας. 
134 Dickie (1995), 82. 
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των πιο µακροσκελών κειµένων της λατρείας αυτής, κατηγορία στην οποία ανήκουν 

και αυτά των Θουρίων.135  

 Η εύρεση του επιστοµίου από το Σφακάκι Ρεθύµνου φαίνεται να επιβεβαιώνει 

την άποψη αυτή. Το ελλειψοειδές αυτό έλασµα -που εντοπίστηκε «κολληµένο» στην 

κάτω σιαγόνα του νεκρού- φέρει εµπίεστη-εγχάρακτη σε δύο στίχους την επιγραφή: 

6��7�%��:�9����($�)� και χρονολογείται ανάµεσα στο 25 π.Χ. και το 40 µ.Χ.136 

[Πίν. 141]. Το έλασµα δεν περιέχει καµία πληροφορία για το νεκρό όπως αυτά που 

προαναφέρθηκαν. Αντίθετα πρόκειται για ένα «χαιρετισµό» προς τις δύο θεότητες του 

Κάτω Κόσµου. Η αναφορά του ονόµατος του Πλούτωνα και η ύπαρξη του ελάσµατος 

µε το σχεδόν πανοµοιότυπο κείµενο -56��78�%����!��9:���8�$�����! ���- που 

προέρχεται από την Ελεύθερνα,137 µια περιοχή που βρίσκεται πολύ κοντά στο 

Σφακάκι, προσθέτουν ένα ακόµη στοιχείο στην ερµηνεία των ελασµάτων του τύπου. 

 

4.3 Τα ελάσµατα και τα αγγεία του Κάτω Κόσµου 

 

Σε κανένα άλλο έλασµα της οµάδας των ορφικο-διονυσιακών εκτός του 

επιστοµίου από το Σφακάκι και του ελάσµατος από την Ελεύθερνα δεν υπάρχει 

αναφορά του ονόµατος του θεού του Κάτω Κόσµου. Ο Τζιφόπουλος προτείνει την 

κυριαρχία της µορφής του θεού στην τοπική παράδοση των ελασµάτων της Κρήτης, 

σε σχέση µε την αντίστοιχη της συντρόφου του Περσεφόνης στα ελάσµατα της 

Μακεδονίας και της Μεγάλης Ελλάδος. Στηρίζει την άποψη αυτή και σε µία µοναδική 

παράσταση ερυθρόµορφου κρατήρα του 4ου αιώνα π.Χ. του ζωγράφου του ∆αρείου 

στην οποία αποδίδεται ο Κάτω Κόσµος και σήµερα εκτίθεται στο µουσείο του 

Τολέδο138 [Εικ. 5]. Στην παράσταση αυτή κεντρική θέση κατέχει ο Πλούτωνας µαζί 

µε την Περσεφόνη και το ζεύγος περιστοιχίζουν µια σειρά µορφών µεταξύ των 

οποίων ο Ερµής και ο ∆ιόνυσος. Σύµφωνα µε την άποψη που διατυπώνει δεν 

εξοστρακίζεται η Περσεφόνη από τη θέση που κατέχει στη µύηση αλλά η 

ερυθρόµορφη παράσταση και η ύπαρξη των κρητικών ελασµάτων υποδηλώνουν ένα 

ακόµη βήµα στο ταξίδι του νεκρού στον Κάτω Κόσµο. τη συνάντησή του µε τον 
                                                           
135 Βλ. Dickie (1995), 83, όπου σωστά σηµειώνεται και η πανοµοιοτυπία των δύο φύλλων από την 
Πέλλα δηλαδή των επιστοµίων της O
��8�����και του S����
		��? Την άποψη αυτή δέχεται και ο 
Τζιφόπουλος βλ. Gavrilaki & Tzifopoulos (1998), 350. 
136 Gavrilaki & Tzifopoulos (1998). 
137 Σχετικά µε το έλασµα αυτό βλ. IC II.xii.31 και Pugliese Carratelli (1993), 65. 
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Πλούτωνα και την τελική κρίση του από αυτόν και µόνο.139 Η παρουσία του 

∆ιονύσου στη σκηνή υποδηλώνει σύµφωνα µε το µελετητή τη µεσολάβηση του θεού 

για λογαριασµό του πιστού και µάλιστα στην περίπτωση των ελασµάτων και την 

ανάγνωση των λέξεων που γράφονται σε αυτά.140 

∆ιαφορετική άποψη εκφράζουν οι Iles Johnston και McNiven οι οποίοι 

δηµοσιεύουν τον κρατήρα. Η παρουσία του ∆ιονύσου στον Κάτω Κόσµο και κυρίως 

η χειραψία ανάµεσα στο θεό και τον Πλούτωνα ερµηνεύεται από τους δύο µελετητές 

ως αναγνώριση της εξουσίας του Βάκχου πάνω στην τύχη των ψυχών των νεκρών 

µυστών του. Η παρέµβαση του θεού όµως, όπως υποστηρίζουν, σταµατά στην επίγεια 

προσφορά της µύησης στα µυστήρια -που εξασφαλίζουν στην ψυχή του µυηµένου 

διαφορετική τύχη από αυτή των αµύητων- και δεν υποδηλώνει υποδοχή τους από τον 

ίδιο στον Κάτω Κόσµο.141  

Το θέµα του Κάτω Κόσµου είναι πολύ διαδεδοµένο στην κατω-ιταλιώτικη 

αγγειογραφία και ιδιαίτερα στην περιοχή της Απουλίας.142 Η παρουσία του ∆ιονύσου 

ωστόσο σε αυτές τις παραστάσεις περιορίζεται στη µία και µοναδική του κρατήρα του 

Τολέδο που προαναφέρθηκε.143 Το θέµα είναι γνωστό και από την Νέκυια του 

Πολυγνώτου στη Λέσχη των Κνιδίων στους ∆ελφούς, την οποία περιγράφει ο 

Παυσανίας. Ωστόσο µία σηµαντική διαφορά που εντοπίζεται ανάµεσα στο έργο αυτό 

της µεγάλης ζωγραφικής και στα Απουλικά αγγεία είναι η απουσία του θεϊκού 

ζεύγους Πλούτωνα - Περσεφόνης από το πρώτο.144  

Η ερµηνεία του Τζιφόπουλου σχετικά µε τον κρατήρα του Τολέδο είναι ίσως 

επηρεασµένη από τις απόψεις για αιγυπτιακή επίδραση στον ορφισµό, και µπορεί να 

                                                                                                                                                                      
138 Gavrilaki & Tzifopoulos (1998), 353-354.  
139 ό.π., 354. 
140 ό.π. Έχει υποστηριχθεί και η ταύτιση ∆ιονύσου και Άδη που διατυπώθηκε ήδη από την αρχαιότητα 
από τον Ηράκλειτο βλ. Ηράκλειτος, Αποσπάσµατα 15.3-4:  

????�T��1�������������� �E
�����, 0��3
��

��������
��� ������:��
�. 
Βλ. και Nilsson (1985), 118, ο οποίος αναφέρει και την ταύτιση του Πλούτου -θεού της αφθονίας- µε 
τον Πλούτωνα -θεό του Κάτω Κόσµου- από τον 5ο αιώνα π.Χ. και εξής και υποστηρίζει ότι το όνοµα 
Άδης-Πλούτων είναι ευφηµισµός.  
141 Iles Johnston & McNiven (1996), 33-4. 
142 Βλ. Τσιαφάκη (1998), 233. Οι πιο γνωστοί από τους ζωγράφους της Απουλίας που αγαπούν το θέµα 
του Κάτω Κόσµου είναι ο ζωγράφος του Λυκούργου, ο ζωγράφος του ∆αρείου και ο ζωγράφος του 
Κάτω Κόσµου που πήρε και το όνοµά του από την απεικόνιση του θέµατος σε αγγείο που ζωγράφισε, 
βλ. σχετικά Trendall (1996), 85-117. 
143 Η απουσία του θεού -πριν τη δηµοσίευση αυτού του αγγείου- από τις παραστάσεις του Κάτω 
Κόσµου είχε µάλιστα οδηγήσει το Zuntz (1971), 411-412 να υποστηρίξει ότι οι παραστάσεις αυτές δεν 
σχετίζονται καθόλου µε τα ελάσµατα. 
144 Παπαχατζής (1990), 66. 
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γίνει αποδεκτή µόνο αν δεχθούµε ως πραγµατική αυτή την επίδραση, καθώς 

ουσιαστικά στη θέση που κατέχει ο Όσιρις τοποθετεί τον Πλούτωνα και στη 

δευτερεύουσας σηµασίας θέση της Ίσιδος την Περσεφόνη. Είναι αλήθεια ότι η 

µοναδικότητα της παράστασης από τη µια και η αναφορά του ονόµατος του 

Πλούτωνα σε δύο µόλις από τα κείµενα των ελασµάτων από την άλλη, οξύνει το 

ερµηνευτικό πρόβληµα, ιδιαίτερα από την απουσία αναφορών -τουλάχιστον για την 

Κρήτη- που θα αποδείκνυαν την κυριαρχία της λατρείας του ενός ή του άλλου µέλους 

του θεϊκού ζεύγους. 

Άλλη µία παράσταση σε ερυθρόµορφο ελικωτό κρατήρα του 4ου αιώνα π.Χ. 

του ζωγράφου του Κάτω Κόσµου που βρίσκεται στο Μόναχο, εικονίζει δίπλα στο 

παλάτι του Πλούτωνα και της Περσεφόνης ανδρική αυτοστεφανούµενη µορφή 

υποβασταζόµενη από γυναικεία και πίσω τους ένα µικρό παιδί.145 Η ερµηνεία της 

τριάδος ως µυστών που προσέρχονται στον Κάτω Κόσµο έχει υποστηριχθεί από τον 

Zuntz.146  Ωστόσο, όπως και ο ίδιος παρατηρεί, δεν έχει δοθεί µία απολύτως πειστική 

ερµηνεία στις µορφές αυτές.  

Η µορφή του Ορφέα απαντά συχνά στις παραστάσεις του Κάτω Κόσµου,147 

έχει ωστόσο υποστηριχθεί ότι η παρουσία του είναι αναµενόµενη καθώς είναι ένα από 

τα πρόσωπα τα συνδεδεµένα στενά µε τον Άδη, που θα περίµενε κανείς να δει εκεί, µε 

την ιδιότητα όµως του µουσικού και όχι του «προφήτη» των ορφικών µυστηρίων.148 

Χαρακτηριστική είναι η άποψη του Guthrie ο οποίος υποστηρίζει ότι τα αγγεία αυτά 

δεν έχουν καµία σχέση µε τον ορφισµό και πάντως δεν προσφέρουν καµία 

πληροφορία στη συζήτηση σχετικά µε τη συγκεκριµένη λατρεία.149 

Ο Nilsson αντίθετα υποστηρίζει ότι η παρουσία του Ορφέα στις παραστάσεις 

αυτές παραπέµπει άµεσα στις διδασκαλίες του σχετικά µε τον Κάτω Κόσµο και την 

τύχη των ψυχών.150 

 

4.4 Η σύνδεση µε τη λατρεία του Ιδαίου 

                                                           
145 Βλ. Trendall (1996), εικ. 208. 
146 Σύµφωνα µε την ερµηνεία αυτή δεν υπάρχει συσχετισµός των τριών αυτών µορφών µε τον Ορφέα 
που εικονίζεται στην ίδια σκηνή ως κιθαρωδός δίπλα στο παλάτι του Πλούτωνα, βλ. Zuntz (1971), 412. 
Βλ. και Schmidt (1991), 32 κ.εξ. 
147 Τσιαφάκη (1998), 229-233. Για επιπλέον στοιχεία σχετικά µε την παρουσία του Ορφέα στα αγγεία 
του Κάτω Κόσµου βλ. Schmidt (1991), 31-50. 
148 Iles Johnston & McNiven (1996), 36. 
149 Guthrie (2000), 289. 
150 Nilsson (1985), 120-121. 
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Με αφορµή την ερµηνεία του επιστοµίου από το Σφακάκι, ο Τζιφόπουλος  

προχωρά και πιο πέρα µε την υπόθεση ότι η µυστηριακή λατρεία που φαίνεται να 

υπήρχε στην ευρύτερη περιοχή της Ελεύθερνας δεν µπορεί παρά να συνδέεται -ίσως 

και να ταυτίζεται- µε τη λατρεία του ∆ία στο Ιδαίο Άντρο.151  

Ο Χανιώτης αναφερόµενος σε επιγραφή χαραγµένη στους δόµους του Ηραίου 

της Σάµου, που αναφέρεται στο ταξίδι του Πυθαγόρα στο Ιδαίο, ο οποίος πιθανότατα 

υπήρξε µέλος της συγκλητικής τάξης του 4ου αιώνα µ.Χ.,152 διατυπώνει την άποψη ότι 

η µυστηριακή λατρεία του σπηλαίου επιβιώνει µέχρι αυτή την προχωρηµένη περίοδο 

της ύστατης αρχαιότητας.153 

Ο Τζιφόπουλος, βασιζόµενος και στην άποψη που διατυπώνει ο Χανιώτης, 

πιστεύει ότι η επιρροή και η χρονική διάρκεια της µυστηριακής αυτής λατρείας 

αποτέλεσαν βασικό λόγο για την ίδρυση επισκοπής Ελευθέρνης και την ανέγερση της 

βασιλικής του Αρχαγγέλου Μιχαήλ.154 Ερµηνεύει δηλαδή την ανέγερση της 

βασιλικής και ως προσπάθεια -από την πλευρά των χριστιανών- για εξουδετέρωση 

της παγανιστικής λατρείας.155 

Μπορούµε να αντλήσουµε ένα επιπλέον επιχείρηµα από τη συζήτηση του 

Pugliese Carratelli σχετικά µε τη σχέση του ∆ιονύσου και των Ελευσινίων 

Μυστηρίων,156 ο οποίος επιχειρώντας µία σύγκριση ανάµεσα στα χορικά από τις 

Βάκχες και τους Κρήτες του Ευριπίδη διαπιστώνει την παρουσία των Κουρητών αλλά 

                                                           
151 Gavrilaki-Tzifopoulos (1998), 355. 
152 Χανιώτης (1990). 
153 «..ένας Ρωµαίος αριστοκράτης µε σηµαντική µόρφωση και θέση στη διοίκηση της αυτοκρατορίας 
συναντούσε στην κορυφή του Ψηλορείτη (@U����&����	���

) µια ζωντανή λατρεία, πιστή σε 
πανάρχαιες παραδόσεις, στο τελευταίο ίσως µεγάλο ιερό του ειδωλολατρικού κόσµου» βλ. ό.π., 401. 
154 Gavrilaki-Tzifopoulos (1998), 355. Βλ. και Θέµελης (1994-96), 283 όπου τονίζεται η ιδιότητα του 
αρχαγγέλου ως ψυχοποµπού σε αντιστοιχία µε αυτή του Ερµή, πάνω σε ιερό του οποίου σύµφωνα µε 
τα αρχαιολογικά ευρήµατα φαίνεται ότι ανεγέρθη η βασιλική. Για τη Βασιλική της Ελεύθερνας βλ. τις 
ανασκαφικές αναφορές του Π. Θέµελη στην Κρητική Εστία 2 (1988), 300-2, 4 (1991-93), 252-257, 5 
(1994-96), 272-277 και πιο πρόσφατα το δεύτερο τόµο της σειράς Πρωτοβυζαντινή Ελεύθερνα (2000). 
Η πλήρης δηµοσίευση του µνηµείου αναµένεται στον υπό δηµοσίευση πρώτο τόµο της ίδιας σειράς.  
155 Τζιφόπουλος (1998), 90. 
156 Pugliese Carratelli (1977). Βλ. και Pugliese Carratelli (1993), 47, όπου επαναλαµβάνεται η ερµηνεία 
του χορικού και τονίζεται η παρουσία τριών θεοτήτων κατά τη διάρκεια της µύησης: του Ιδαίου ∆ία, 
της Ορείας Μητέρας και του Ζαγρέα ∆ιονύσου, ενώ σηµειώνεται ότι ο πιστός λαµβάνει το 
χαρακτηρισµό Βάκχος.  
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και του ίδιου του Ιδαίου ∆ία στις τελετές µύησης.157 Στο χορικό των Κρητών που 

διασώζει ο Πορφύριος158 ο χορός τραγουδά απευθυνόµενος στο Μίνωα: 
A-�������@ ����� �%���4��B  

=����CD�! �
��7��)��-��$�)�,  

�!���
���$��
�E!-�,%��@����2���

�����' F��(�-�
���! �!�����,�!���

�)�� ��' #�� G��H�!����!��I���

�!��J�
���%���

@�����������)��K��%�� �.   

Ο Guthrie εξετάζοντας το χορικό αυτό, διαπιστώνει ταύτιση του Ιδαίου ∆ία µε 

το Ζαγρέα και κατά συνέπεια µε το Βάκχο-∆ιόνυσο, τουλάχιστον τον 5ο αιώνα π.Χ.159 

Και η Harrison ταυτίζει τον Ιδαίο ∆ία µε το Ζαγρέα τονίζοντας όµως ότι ο Ζαγρεύς 

είναι η µυστηριακή µορφή του ∆ιονύσου και πως η λατρεία του ∆ία αντικαθιστά την 

προϋπάρχουσα του ∆ιονύσου.160 Η ίδια υποστηρίζει ότι η θυσία  ταύρου και η 

ωµοφαγία, καθαρά κρητικά στοιχεία, σχετίζονται άµεσα µε τον ορφισµό, 

επισηµαίνοντας και τη διήγηση του ∆ιοδώρου σύµφωνα µε την οποία ο Ζαγρεύς, γιος 

του ∆ία και της Περσεφόνης γεννήθηκε στην Κρήτη και ο Ορφεύς τον παρουσιάζει 

να διαµελίζεται από τους Τιτάνες.161 

Και ο Pugliese Carratelli ταυτίζει το Ζαγρέα µε το ∆ιόνυσο και επιπλέον 

προτείνει µία θεϊκή τριάδα Ήρα-Ζεύς-∆ιόνυσος, όπως αυτή προκύπτει από τις 

Βάκχες.162 Επιπλέον, παραθέτει το επίγραµµα του Αλκαίου163 όπου διαβάζουµε: 

[   ].��.!��$���L,�@���:�...]....����������,�������,-!�

4M������[��]��!��������@0����:���!���%���!���%��3�)�!��

                                                           
157 Pugliese Carratelli (1977), 14. Βλ. και Χανιώτης (1990), 398, ο οποίος θεωρεί ότι το απόσπασµα 
των Κρητών είναι µία από τις αποδείξεις της επιβίωσης της λατρείας και στα αρχαϊκά και κλασικά 
χρόνια. 
158 Πορφύριος, �������
��� 4.19, 14-20. 
159 Guthrie (2000), 186 αλλά και 191-198, όπου ο συγγραφέας επιχειρηµατολογεί για την ταύτιση της 
λατρείας του ∆ιονύσου και του Ιδαίου ∆ία µε βάση κοινά στοιχεία όπως οι Κουρήτες και οι 
Κορύβαντες και ο χορός τους. Βλ. και Harrison (1980), 498-500, η οποία υποστηρίζει την ταύτιση 
Κουρητών, Κορυβάντων, Τελχινών, ∆ακτύλων κάτω από την ερµηνεία των «τροφέων» και κυρίως του 
ζεύγους Κουρητών-Τιτάνων στην υπηρεσία του Ζαγρέα που στη συνέχεια γίνεται Ζευς. Πρβλ. Pugliese 
Carratelli (1977), 14-15.  
160 Η Harrison (1980), 479, θεωρεί ότι ο Ζευς ενσωµατώνει τις ιδιότητες του Ζαγρέα και έτσι και τη 
λατρεία του, όπως συµβαίνει και στην περίπτωση του Μειλίχιου ∆ία.  
161 ό.π., 489.  
162 Ο Pugliese Carratelli παραθέτει τµήµατα δύο χορικών βλ. Ευριπίδη, ������ 72-82 και 120-134.  
163 Αλκαίος, Αποσπάσµατα 129.1-9 
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 Την πλήρη του αντίθεση µε τη σύνδεση του Ζαγρέα µε το ∆ιόνυσο και την 

εσφαλµένη πίστη των µελετητών σε αυτή και τη σχέση του Ζαγρέα µε τον Ορφισµό 

εκφράζει, αρκετά πειστικά, ο Edmonds σε άρθρο του µε το χαρακτηριστικό τίτλο 

Tearing apart the Zagreus Myth.164 Αρνείται τη σύνδεση του ∆ιονύσου µε το Ζαγρέα, 

γιατί προκύπτει από τη γραµµατεία της ύστερης αρχαιότητας και θεωρεί ότι ο µύθος 

του διαµελισµού του ∆ιονύσου από τους Τιτάνες και η σύνδεση αυτής της πράξης µε 

ενός είδος «προπατορικού αµαρτήµατος» για τους ανθρώπους είναι επινόηση των 

σύγχρονων µελετητών.165 Επιπλέον, τονίζει την απουσία αναφοράς του ονόµατος του 

Ζαγρέα στα χρυσά ελάσµατα.166 

 Ο Ιδαίος Ζεύς οµοιάζει τόσο πολύ µε το ∆ιόνυσο που, όπως λέει ο Willetts, 

είναι φυσική η ταύτισή τους στο χορικό του Ευριπίδη.167 Συµπληρώνει ωστόσο, ότι 

αν και σε µία ύστερη περίοδο ο Ζεύς γίνεται αντιληπτός σαν ∆ιόνυσος και 

περιγράφεται ως Ζαν -µία πρωιµότερη µορφή του ∆ία- δεν είναι παρά µία κρητική 

θεότητα της οποίας το όνοµα ελληνοποιείται αργότερα σε Ζαγρεύς.168 

 
4.5 Οι νεκρικές «ταυτότητες» 

 

Η ανάγκη της µυστικότητας εκ µέρους των µυστών, αφού κανείς εκτός από 

τους µυηµένους δεν έπρεπε να γνωρίζει το περιεχόµενο των κειµένων που 

εξασφάλιζαν «ξεχωριστή» µεταθανάτια ζωή, έχει διατυπωθεί ως βασική αιτία για την 

                                                           
164 Edmonds (1999). 
165 Ο Edmonds (1999), 37, θεωρεί ότι η ερµηνεία του Comparetti για τα κείµενα των ελασµάτων 
στάθηκε η αφορµή για τη σύνδεσή τους µε το Ζαγρέα και το σπαραγµό του ∆ιονύσου από τους 
Τιτάνες. Βλ. και Burkert (1993), 602-4, ο οποίος αν και δέχεται ότι η σύνδεση του Ζαγρέα µε το 
∆ιόνυσο προέρχεται από ενδείξεις και όχι από αποδείξεις θεωρεί ότι η «τιµωρία για άδικες πράξεις» 
που αναφέρεται στα ελάσµατα των Θουρίων µπορεί να σχετιστεί µε το µύθο των Τιτάνων και µε τον 
Πλάτωνα και τον Πίνδαρο. Βλ. επίσης και Jeanmaire (1985), 508, η οποία θεωρεί ότι ο Νόννος και οι 
συγγραφείς της βυζαντινής περιόδου είναι αυτοί που συνέδεσαν τα δύο πρόσωπα. 
166 Edmonds (1999), 38-39. Βλ. και Jeanmaire (1985), 508. 
167 Willetts (1962), 240. 
168 ό.π., 241. 
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«αθωότητα» των κειµένων των επιστοµίων, δηλαδή για τη συντοµευµένη µορφή 

τους.169  

Με βάση την ερµηνεία των ενεπίγραφων επιστοµίων ως συντοµευµένες 

εκδοχές εκτενέστερων κειµένων θα µπορούσαν να ενταχθούν στην ίδια κατηγορία και 

τρία  ακόµη αντικείµενα. Από δύο τάφους του 4ου αιώνα π.Χ. στην Πύδνα της Πιερίας 

προέρχονται δύο χρυσά νοµίσµατα του Φιλίππου Β΄ που είχαν τοποθετηθεί στα χείλη 

των νεκρών και πάνω στα οποία είναι χαραγµένα τα ονόµατά τους: P��!� ��)�και 

CN���Q�.170 Πρόκειται για κανονικά νοµίσµατα και όχι νοµισµατόσηµα, παρόλο που 

η χρήση τους θα ήταν αυτή της δανάκης. Αλλά και από την Τούµπα της Παιονίας 

προέρχεται ένα τετράπλευρο έλασµα πάνω στο οποίο είναι χαραγµένο το όνοµα του 

νεκρού: R���!:�$�171 [Πίν. 143]. 

Το ίδιο έθιµο αναγραφής του ονόµατος του νεκρού σε αντικείµενα εντός του 

τάφου απαντά και στην περιοχή της Ηπείρου. Από κιβωτιόσχηµους τάφους-θήκες της 

Αµβρακίας προέρχεται µία σειρά τεφροδόχων αγγείων που φέρουν πήλινα ή 

µολύβδινα πώµατα, πάνω στα οποία επιγράφεται το όνοµα του νεκρού. Τα πρώτα 

ευρήµατα δηµοσιεύθηκαν το 1926 και οι φράσεις που αναγράφουν είναι:  

1.�6�Q����S��!� �!/2.�T%� !�9����� %��5�8/3.�S��$��5��8��!�5��8/�

4.�T����/5α.�C>��CN����!��7%����!�,����!��CN��5�) %��=8��!��
��!5���8/5

β.�5C>��CN����!��7%����8!�,����!��CN���) %��=��!��
��5!���8172�[Εικ. 6]. 

Οι τάφοι αυτοί χρονολογούνται ανάµεσα στον 3ο και 2ο αιώνα π.Χ.173 

Λίγες δεκαετίες αργότερα, σε άλλους τάφους της Αµβρακίας ανακαλύφθηκαν 

µία τεφροδόχος κάλπη του 3ου αιώνα π.Χ. µε µολύβδινο πώµα στο οποίο είναι 

χαραγµένη η φράση CN� ��!������CN�������,��:��!���174 και ένας ακόσµητος 

                                                           
169 Βλ. Gavrilaki & Tzifopoulos (1998), 352, όπου τίθενται ενδιαφέροντα ερωτήµατα για τον τρόπο 
κατασκευής των ελασµάτων και γραφής των κειµένων τους, τα οποία σχετίζονται τόσο µε πρακτικά 
όσο και µε τελετουργικά ζητήµατα. 
170 Μπέσιος (1992), 247. Ο Τζιφόπουλος βλ. Gavrilaki & Tzifopoulos (1998), 349 σηµ. 21, τονίζει ότι 
πρόκειται για ένα µοναδικό συνδυασµό δύο διαφορετικών πρακτικών, δηλαδή του Χαρώνειου οβολού 
και του ενεπίγραφου επιστοµίου. 
171 Σαββοπούλου (1992), 390. Σύµφωνα µε την ετυµολογία του ονόµατος ο νεκρός θα είχε στην κατοχή 
του αγέλες βοοειδών βλ. σχετικά Σαββοπούλου (1992)α, 427, ιδιαίτερα σηµ. 5. 
172 Μηλιάδης (1926), 69-72, εικ. 4. Το κείµενο του τελευταίου πώµατος αναφέρεται από τον Μηλιάδη 
ως:��A	 �����7����%3������������ ����F��	�3��EG
��'�����F'��G, διότι έτσι προκύπτει από το 
συνδυασµό των σωζόµενων κειµένων των δύο ενεπίγραφων πλευρών. 
173 ό.π., 68. 
174 Daux (1955), 267. 
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αµφορέας επίσης µε µολύβδινο πώµα στο οποίο διαβάζουµε το όνοµα 

S �!������9����� %����και χρονολογείται γύρω στο 200 π.Χ.175 [Εικ. 6]. 

Αναφερόµενος και σε αυτά τα αντικείµενα ο Τζιφόπουλος εγείρει το ερώτηµα 

µήπως τα ενεπίγραφα επιστόµια τοποθετούνταν ανάποδα πάνω στα χείλη του νεκρού, 

ώστε το όνοµα να µη διαβάζεται από τους ζωντανούς, παρόλο που θα περίµενε κανείς 

το αντίθετο.176 Ωστόσο, αν και το µολύβδινο πώµα του Νικάνδρου, που αναφέρθηκε 

πιο πάνω, πράγµατι βρέθηκε τοποθετηµένο µε την ενεπίγραφη πλευρά προς το 

εσωτερικό του αµφορέα,177 το πώµα του Ασκληπίωνα έφερε την ίδια επιγραφή και 

στις δύο πλευρές.178 

 Θα πρέπει να αναφερθεί εδώ άλλο ένα αντικείµενο, παρόλο που δεν ανήκει 

στην ίδια κατηγορία µε τα προηγούµενα. Πρόκειται για τετράπλευρο χρυσό έλασµα 

που βρέθηκε το 1852 στη Vigna Codini στη Ρώµη, πάνω στο στόµα νεκρού το κρανίο 

του οποίου ήταν τοποθετηµένο σε πήλινο αγγείο και χρονολογείται πιθανόν στον 1ο 

αιώνα µ.Χ. Το έλασµα φέρει επιγραφή που αναφέρεται στο Σάραπι.179 Όπως 

σηµειώνει ο Jordan τέτοιου τύπου ελάσµατα είναι γνωστά ως φυλακτήρια και 

χρησιµοποιούνται από τους ζωντανούς ως αποτροπαϊκά για διάφορες ασθένειες ή 

καταστροφές.180 Με βάση αυτή την ερµηνεία ο ίδιος αµφισβητεί την ηθεληµένη 

                                                           
175 Τσιριβάκος (1965), 357, πίν. 423γ. Βλ. και Daux (1968), 843, εικ. 4. 
176 Η παρατήρηση σχετικά µε τον τρόπο τοποθέτησης των επιστοµίων ανήκει στο D. Jordan όπως 
αναφέρει ο Τζιφόπουλος, βλ. σχετικά Gavrilaki & Tzifopoulos (1998), 351 σηµ. 39.  
177 Τσιριβάκος (1965), 357. 
178 Μηλιάδης (1926), 70. 
179 Το κείµενο σύµφωνα µε την ανάγνωση του Jordan (1985), 163 διαβάζεται ως εξής: 
��3���.���I��%�
�D�V7��	
I��1��������D����6�����M	�.�.���DF���3�_ _ _ G. 
180 Ο µελετητής σηµειώνει ότι η έκφραση �1���������προσδίδει και τη σηµασία του νικητικού στο 
κείµενο, µε την έννοια όµως της νίκης σε όσα δεινά θα ακολουθούσαν τη µετοχή 
M	�.�.������3�?�Βλ. ό.π., 164-165. 
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τοποθέτηση του ελάσµατος στο στόµα του νεκρού και, πάντως, αρνείται την 

πιθανότητα χρήσης του ως νεκρικής ταυτότητας.181 

 Την αντίθετη άποψη εκφράζει η Griffiths καθώς όπως πιστεύει η σύνδεση του 

Σάραπι µε την επίσης αιγυπτιακή θεότητα Αιών και η απόδοση δηµιουργός της 

αιωνιότητας για τη λέξη !O%���-,�)��προσδίδει µία επιπλέον διάσταση στη χρήση 

του ελάσµατος, δηλαδή «to cover the owner�s fate after death».182 

                                                           
181 ό.π., 167 (ιδ. σηµ. 32). 
182 Griffiths (1985), 167-168. Για ένα ακόµη χρυσό έλασµα του 3ου-4ου αιώνα µ.Χ. που εντοπίστηκε σε 
τάφο παιδιού στη Ρουµανία και που χρησιµοποιήθηκε ως «Totenpass» βλ. Kotansky (1994), 95-95 αρ. 
23. 
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ΣΥΜΠΕΡΑΣΜΑΤΑ 

 

Τα αντικείµενα 

 Τα ελάσµατα που πραγµατεύεται το πρώτο µέρος του παρόντος κειµένου 

κατατάσσονται στην κατηγορία του νεκρικού κοσµήµατος. Είναι φανερό ότι η 

κατασκευή τους σχετίζεται άµεσα µε τη χρήση τους ως καλύµµατος µέρους του 

προσώπου του νεκρού (στην περίπτωσή µας του στόµατος) και το σχήµα τους είναι 

προσαρµοσµένο στη λειτουργία αυτή, ακόµη και όταν είναι σχηµατοποιηµένο όπως ο 

ρόµβος. Το υλικό κατασκευής είναι κατά κύριο λόγο ο χρυσός καθώς σε σύνολο 

τριακοσίων περίπου ελασµάτων τα αργυρά που είναι µέχρι σήµερα γνωστά είναι 

µόλις οκτώ. 

Τα κυπριακά ελάσµατα, ιδιαίτερα αυτά που προέρχονται από το νεκροταφείο 

της Έγκωµης, µαρτυρούν ότι η κατασκευή και η διακόσµηση υπαγορευόταν από 

κάποιους κανόνες. Η χρήση της ίδιας µήτρας για τη διακόσµηση των ελασµάτων που 

κάλυπταν το στόµα και το µέτωπο ή τα µάτια του νεκρού αποδεικνύει ότι δεν 

χρησιµοποιούνται τυχαίες µήτρες για τη λειτουργία αυτή, αλλά κατασκευάζονται 

ειδικά για την τελική κόσµηση του νεκρού. 

 ∆εν µπορούµε βέβαια να αποκλείσουµε τη χρήση και άλλου τύπου 

ελασµάτων, πέραν αυτών που παρουσιάστηκαν εδώ, για τον ίδιο σκοπό. Οποιοδήποτε 

έλασµα, οποιασδήποτε µορφής θα µπορούσε να τοποθετηθεί πάνω στο στόµα του 

νεκρού, αν και φαίνεται ότι η προτίµηση κλίνει προς τα σχήµατα εκείνα που 

προσπαθούν να αποδώσουν το σχήµα του στόµατος. 

Όσον αφορά στη διακόσµηση, τίποτε δεν φανερώνει συγκεκριµένες επιλογές. 

Τα φυτικά κοσµήµατα αλλά και η απεικόνιση ζώων δεν είναι αποκλειστικό 

χαρακτηριστικό των επιστοµίων ή των νεκρικών κοσµηµάτων, µολονότι η επιλογή 

τόσο των φυτικών όσο και των άλλων µοτίβων ίσως παραπέµπει στο συσχετισµό τους 

µε τη διαδικασία του θανάτου και της αναγέννησης. Μόνο τα ελάσµατα που 

αποδίδουν τα χείλη ουσιαστικά έχουν µοναδική διακόσµηση καθώς αυτή δηλώνει και 

την πραγµατική τους λειτουργία.  

Η µοναδικότητα των δύο ελασµάτων, της Σίνδου και της Λάδης, δηµιουργεί 

ερµηνευτικό πρόβληµα σχετικά µε τις παραστάσεις που τα κοσµούν. Το πρώτο που 

φέρει το εγχάρακτο πλοίο δηλώνει ίσως παρόµοια πρόθεση µε τα υπόλοιπα 
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ελάσµατα, δηλαδή υπογράµµισης της εσχατολογικής χρήσης του: είναι το όχηµα που 

θα οδηγήσει το νεκρό στην τελευταία του κατοικία.183 Η απεικόνιση όµως του 

αετώµατος στο δεύτερο µπορεί ίσως να εξηγηθεί µόνο αν θεωρήσει κανείς ότι 

υπάρχει αναφορά σε ταφικό κτίσµα ή -µια πολύ πιο τολµηρή ιδέα- και στις πύλες του 

Κάτω Κόσµου, αποδίδοντας και στο γοργόνειο που το κοσµεί καθαρά εσχατολογική 

ερµηνεία. 

Τα επιστόµια απαντούν κυρίως σε ενταφιασµούς. Το γεγονός σχετίζεται µε 

την περίοδο στην οποία χρονολογούνται καθώς τόσο κατά την Ύστερη Ε.τ.Χ. όσο και 

κατά τη διάρκεια των κλασικών και ελληνιστικών χρόνων αν και τελούνται καύσεις ο 

ενταφιασµός είναι ο κυρίαρχος τρόπος ταφής.  

Οι ταφές στις οποίες απαντούν ανήκουν σε διάφορες κατηγορίες (περισσότερο 

ή λιγότερο κτερισµένες) αλλά το βέβαιο είναι ότι βρισκόµαστε µπροστά σε ένα έθιµο 

σαφώς περιορισµένο από γεωγραφική άποψη. 

Όπως είδαµε, το έθιµο της κάλυψης του στόµατος µε χρυσά ελάσµατα απαντά 

σε αρκετές περιοχές του ελλαδικού χώρου, αλλά την πρωτοκαθεδρία κατέχει η 

Κύπρος -στην Ύστερη Εποχή του Χαλκού- και η Μακεδονία -στην Εποχή του 

Σιδήρου. Φαίνεται ότι η εµφάνιση του εθίµου στην Κύπρο σχετίζεται µε την έλευση 

των Μυκηναίων και το συγκερασµό των µυκηναϊκών στοιχείων µε τα ανατολικά που 

προϋπάρχουν στο νησί. Η παρουσία των Μυκηναίων στην Κύπρο χρονολογείται ήδη 

από τα τέλη του 13ου αιώνα π.Χ. και η εγκατάστασή τους στο νησί, κυρίως µετά την 

παρακµή των κέντρων του ηπειρωτικού ελλαδικού χώρου, επηρέασε πολλούς τοµείς 

της κοινωνίας και της τέχνης. η θρησκεία, οι ταφικές πρακτικές, η κεραµική, ο 

οπλισµός και η τειχοδοµία είναι ορισµένοι από αυτούς.184 

Αντίθετα, η εξέλιξη του εθίµου στη Μακεδονία είναι µάλλον εσωτερική και 

δεν φαίνεται να γνωρίζει ή να λαµβάνει υπόψη την κυπριακή παράδοση. ∆εν µπορεί 

άλλωστε να θεωρηθεί τυχαίο το γεγονός, ότι επιστόµια που απεικονίζουν χείλη δεν 

έχουν εντοπιστεί στη Μακεδονία, ενώ η Κύπρος έχει να παρουσιάσει τα περισσότερα 

από αυτά τα ελάσµατα.  

                                                           
183 Ένα από τα οστέϊνα πλακίδια της Ολβίας, που αναφέρθηκαν πιο πάνω, φέρει εγχάρακτη παράσταση 
πλοίου µαζί µε το όνοµα του ∆ιονύσου βλ. West (1982), 20. Ωστόσο είναι αρκετά ριψοκίνδυνη η 
σύνδεση των δύο παραστάσεων και κυρίως των συµβολισµών τους. 
184 Βλ. σχετικά Καραγεώργης (1991), 37-42. 
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Από την άλλη πλευρά ήδη από την ΥΕ Ι υπάρχει επαφή της Μακεδονίας µε το 

µυκηναϊκό κόσµο, η οποία εξακολουθεί και στις επόµενες περιόδους.185 Η Cohen 

εντοπίζει οµοιότητες των ταφικών εθίµων των Μακεδόνων και των Μυκηναίων, όπως 

η τοποθέτηση στους τάφους όπλων, αργυρών και χάλκινων σκευών αλλά και της 

µνηµειακής αρχιτεκτονικής των τάφων.186 Σύµφωνα µε τον Borza αρκετοί από τους 

Μακεδόνες βασιλείς προσπάθησαν να ενσωµατώσουν στην τοπική παράδοση 

στοιχεία του ελληνικού πολιτισµού. Ο Αλέξανδρος Α΄ διεκδικούσε αργείτικη 

καταγωγή για τον οίκο των Μακεδόνων, προβάλλοντας ως πρόγονό του τον Ηρακλή, 

ενώ ο Αρχέλαος υιοθέτησε πολλά στοιχεία της ελληνικής πολιτιστικής παράδοσης.187 

∆εν µπορεί λοιπόν να αποκλειστεί το ενδεχόµενο η αναβίωση του εθίµου στη 

Μακεδονία να σχετίζεται µε την προσπάθεια για «διεκδίκηση» του µυκηναϊκού 

παρελθόντος από τα αριστοκρατικά στρώµατα της µακεδονικής κοινωνίας. 

Ουσιαστικά λοιπόν, αν και οι δύο οµάδες αντικειµένων -τα κυπριακά και τα 

µακεδονικά- δεν σχετίζονται άµεσα, ωστόσο, φαίνεται ότι το κοινό σηµείο είναι η 

πηγή έµπνευσης και επιρροής, δηλαδή η µυκηναϊκή παράδοση.  

Τα αντικείµενα που προέρχονται από άλλες περιοχές, είναι περιορισµένα. Τα 

πρώιµα παραδείγµατα από το νεκροταφείο της Βάρνας και από τον ελλαδικό χώρο 

(Νάξος, Αναβησσός) ίσως να στηρίζονται στις ίδιες πάνω κάτω δοξασίες και πίστεις, 

ωστόσο δεν είναι δυνατόν να επηρέασαν τους «διαδόχους» τους. Τα λίγα κοµµάτια 

από την Κρήτη επίσης σχετίζονται µε τη µυκηναϊκή περίοδο του νησιού και δεν 

αποκλείεται να επηρεάζονται από τα κυπριακά, ενώ τα γεωµετρικά της Ρόδου 

συναποτελούν µία ξεχωριστή κατηγορία που µάλλον δηλώνει ανατολική-κυπριακή 

ανάµνηση188 και γεωµετρική αντίληψη. 

Τα επιστόµια του δευτέρου µέρους ανήκουν σε µία διαφορετική κατηγορία. 

Εξυπηρετούν την ίδια λειτουργία, ωστόσο ο κυριότερος καθώς φαίνεται σκοπός τους 

είναι να χρησιµεύσουν ως ταυτότητα του νεκρού. Όπως παρατηρεί ο Θέµελης για το 

έλασµα της Φιληµήνας, η αναγραφή του ονόµατος έχει στόχο την αναγνώριση της 

                                                           
185 Η κεραµική της Μακεδονίας διατηρεί τύπους επηρεασµένους από τη µυκηναϊκή κεραµική της ΥΕ 
ΙΙΙΑ και ΥΕ ΙΙΙΒ περιόδου όταν αυτοί έχουν εξαφανιστεί από τις περιοχές της Νότιας Ελλάδος, βλ. 
Cohen (1995), 489.  
186 Η Cohen (1995), 488, αναφερόµενη και στον 4ο αιώνα π.Χ. τονίζει την αναβίωση των οµηρικών 
περιγραφών κυρίως µε την πρωτοβουλία του Μεγάλου Αλεξάνδρου. 
187 Borza (1990), 277 κ.εξ. 
188 Η ∆εσποίνη (1998), 71 θεωρεί ότι µπορεί και για τη Ρόδο να ισχύει ότι και για την Κύπρο, δηλαδή η 
ιδέα για τα µυκηναϊκά επιστόµια να προήλθε από την Ανατολή. 
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νεκρής «όχι όµως από τους παροδίτες, όπως συµβαίνει µε τις επιτύµβιες στήλες, αλλά 

από το Χάροντα ή τους Νέρτερους» για να συµπληρώσει και την παρεµφερή 

λειτουργία της ίδιας συνήθειας στις υδρίες τύπου Hadra.189 

Η άποψη του Τζιφόπουλου190 ότι όλα τα χρυσά ελάσµατα, που 

αναγνωρίζονται ως επιστόµια -ακόµη και όσα δε φέρουν επιγραφή, µπορούν να 

συνδεθούν µε την ορφικο-διονυσιακή λατρεία µοιάζει ίσως υπερβολική. Μία υπόθεση 

που συνηγορεί στην ίδια άποψη έχει διατυπωθεί από τον Χρυσοστόµου, ο οποίος 

αναφέρει χρυσό φύλλο από µακεδονικό τάφο που αν και δε διασώζει το όνοµα του 

νεκρού θα το έφερε ίσως γραµµένο µε µελάνι το οποίο σβήστηκε191 [Πίν.  142]. 

Από τη µία πλευρά, ακόµη και αν δεχθούµε ως ορθή την τελευταία 

παρατήρηση, δεν µπορεί να γενικευθεί. Η ταύτιση όλων των χρυσών φύλλων µε 

επιστόµια δεν µπορεί να είναι απολύτως βέβαιη, πόσο µάλλον η σύνδεσή τους µε τη 

συγκεκριµένη πίστη. Η ποικιλία και η ποσότητα των επιστοµίων, όπως την έχουµε 

ήδη εξετάσει, δεν αφήνει και πολλά περιθώρια για την ορθότητα µιας τέτοιας 

υπόθεσης. Επιπλέον, όπως είδαµε, το έθιµο της κάλυψης του στόµατος απαντά σε 

πολύ πρώιµες περιόδους και χωρίς εµφανείς συσχετισµούς µε τις ορφικές δοξασίες. 

Από την άλλη πλευρά δεν µπορούµε να παραβλέψουµε παρατηρώντας και τη 

γενική εικόνα της γεωγραφικής κατανοµής των επιστοµίων -ενεπίγραφων και µη- το 

γεγονός ότι το έθιµο αυτό σίγουρα δεν συνιστά κανόνα. Τα δηµοσιευµένα σήµερα 

ελάσµατα είναι πολύ λίγα σε σχέση µε τις ανασκαµµένες ταφές. Στο νεκροταφείο της 

Σίνδου για παράδειγµα, από τους 36 τάφους που δηµοσιεύθηκαν το 1985, λιγότεροι 

από τους µισούς περιείχαν επιστόµιο. Επιπλέον η παρουσία του εθίµου, ιδιαίτερα 

στην εποχή της µεγάλης του ακµής τον 6ο και τον 5ο αιώνα π.Χ., στην περιφέρεια του 

ελληνικού κόσµου και η ταυτόχρονη διάδοση του Ορφισµού την ίδια περίοδο δεν 

µπορεί να είναι απλή σύµπτωση. 

Ένα ακόµη στοιχείο µας προσφέρει το νεκροταφείο στο Σφακάκι της Κρήτης. 

Είναι το µοναδικό µέχρι στιγµής νεκροταφείο στο οποίο εντοπίστηκαν τέσσερα 

χρυσά επιστόµια -το ένα ενεπίγραφο- αλλά και ένα ορφικο-διονυσιακό έλασµα.192 Η 

                                                           
189 Θέµελης (1991), 154. 
190 Gavrilaki & Tzifopoulos (1998), 352: «That may further imply that all the uninscribed gold lamellae 
... were in fact employed as tokens for the Underworld deities to recognize the mystai, but were left 
uninscribed for reasons of secrecy or practical problems.». 
191 Χρυσοστόµου (1992), 142. 
192 Για τα τρία επιστόµια βλ. Παράρτηµα 60-62. 
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συνύπαρξη των αντικειµένων αυτών στο ίδιο νεκροταφείο ισχυροποιεί την άποψη του 

Τζιφόπουλου, ότι τα επιστόµια -ενεπίγραφα και µη- σχετίζονται µε τον ορφισµό, 

καθώς υποδηλώνουν κοινή εσχατολογική αντίληψη. Από την άλλη ενισχύουν και την 

άποψη ότι τα επιστόµια έχουν άµεση σχέση µε τα ορφικο-διονυσιακά ελάσµατα. 

Αλλά και αν ακόµη απορρίψουµε τη σύνδεση όλων των επιστοµίων µε τον 

Ορφισµό, θα πρέπει να αποδεχθούµε ότι σίγουρα το έθιµο σχετίζεται µε κάποια 

λατρεία που έχει βασικό στόχο τη διατήρηση του στόµατος, άρα και του λόγου, στη 

µεταθανάτια ζωή. Αν αυτή η πίστη δεν ταυτίζεται µε τον ίδιο τον Ορφισµό, µοιάζει 

όµως να είναι πολύ κοντά στις ορφικές εσχατολογικές αντιλήψεις. 

Τα µέχρι τώρα δηµοσιευµένα ενεπίγραφα αντικείµενα είναι όλα 

κατασκευασµένα από χρυσό.193 ∆εν είναι διακοσµηµένα, ωστόσο όλα σχεδόν έχουν 

τη µορφή φύλλου. Από όσα είναι δυνατόν να εξετάσουµε, παρατηρούµε ότι η επιλογή 

της συγκεκριµένης µορφής δεν είναι τυχαία. ∆ένδρα όπως η µυρτιά και η δάφνη 

σχετίζονται µε τις πίστεις σχετικά µε τη µετά θάνατον ζωή και τη λατρεία 

συγκεκριµένων θεοτήτων.  

Σύµφωνα µε τον Πλίνιο ο πυθαγόρειος τρόπος ταφής επιβάλει τη χρήση 

φύλλων µυρτιάς, ελιάς και µαύρης λεύκας,194 ενώ ο Ιάµβλιχος αναφέρει ότι φύλλα 

κέδρου, δάφνης, κυπαρισσιού, βελανιδιάς και µυρτιάς είναι τα καταλληλότερα για τη 

λατρεία των θεών και πως δεν πρέπει να χρησιµοποιούνται για τον καθαρισµό του 

σώµατος ή των δοντιών.195 Αλλά και στους Βατράχους του Αριστοφάνη, στο διάλογο 

Ηρακλή και ∆ιονύσου, διαβάζουµε ότι οι νεκροί µύστες χορεύουν σε άλση από 

µυρτιές και υµνούν τους θεούς του Κάτω Κόσµου.196 

                                                           
193 Βλ. Bodel (2001), 23, ο οποίος υποστηρίζει: «Orphic prayers were engraved on gold, because the 
words they carried were valuable and the world to which they promised access was golden». 
194 Pliny, Naturalis Historia 35, 160.1-4: 
«... quin et defunctos sese multi fictilibus soliis condi maluere, sicut M. Varro, Pythagorio modo in 
myrtiet oleae atque populi nigrae foliis. maior pars hominum terrenis utitur vasis». 
195 Ιάµβλιχος, ����������	
�����������	�154.5-10:  
«�����������	
�������������������������������������������������
���������,  
��������������������������
 ������!� "����������� #���$
��������%�&����,  
���������"����	��'���(��)	������ 
*���������'���(����"�������������������

+����)�����,��*�». 
196 Αριστοφάνης, ��������154-158:  
Ηρ. -.��
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Ο Dickie διαφωνεί µε την περιγραφή του ελάσµατος του Ποσείδιππου ως 

φύλλου δάφνης και στηριζόµενος σε σχολιαστές του Πινδάρου και του Αριστοφάνη, 

που αναφέρουν χρήση φύλλων µυρτιάς από τους µυηµένους σε µυστήρια που 

σχετίζονται µε τον Κάτω Κόσµο, αντιπροτείνει ως καταλληλότερο κατά τη γνώµη του 

τον χαρακτηρισµό του φύλλου µυρτιάς.197  

Η εξέταση των ταφών και των νεκροταφείων στα οποία έχουν εντοπιστεί 

επιστόµια δεν δίνει δυστυχώς ασφαλείς απαντήσεις στο ερώτηµα, σε ποια κοινωνική-

οικονοµική «τάξη» ανήκαν οι νεκροί που ήταν θαµµένοι εκεί. Ο πλούτος των 

ευρηµάτων από το αρχαϊκό-κλασικό νεκροταφείο της Σίνδου, όπως σηµειώνει η 

∆εσποίνη «µαρτυρά µία εξαιρετική άνθηση του οικισµού στον οποίο ανήκε»198 και το 

ίδιο ισχύει κατά τον Σισµανίδη και για το νεκροταφείο της Αγ. Παρασκευής.199 Αλλά 

και ο Θέµελης παρατηρεί ότι τα κτερίσµατα των τάφων των παραπάνω νεκροταφείων 

«αποτελούν µάρτυρες της πολιτισµικής έκρηξης, που σηµειώνεται περί τα µέσα του 

6ου αι. π.Χ.».200  

Ωστόσο θα πρέπει να σηµειωθεί, ότι ο πλούτος των κτερισµάτων των 

νεκροταφείων δεν µπορεί πάντα να ερµηνεύεται ως ένδειξη ευηµερούσας 

κοινωνίας201 και εξάλλου επιστόµια απαντούν και σε υστερότερους χρόνους στη 

Σίνδο σε λιγότερο πλούσια κτερισµένες ταφές.202 

 Χαρακτηριστική, όπως σηµειώνει η Μισαηλίδου-∆εσποτίδου, είναι η απουσία 

επιστοµίων από την Όλυνθο και την Άργιλο καθώς και από το βασιλικό νεκροταφείο 

της Βεργίνας.203 Το γεγονός αυτό σε συνδυασµό µε το ότι το έθιµο δεν απαντά γενικά 

στους µακεδονικούς λεγόµενους τάφους µάς οδηγεί στην υπόθεση ότι είναι συνήθεια 

                                                                                                                                                                      
Ηρ. 69��
��������–  
197 Dickie (1995), 84-86. Για την ταφική χρήση κλαδιών και φύλλων βλ. Λεκατσάς (1957), 104. Για 
µια διαφορετική συνήθεια χάραξης ονοµάτων σε φύλλα, που σχετίζεται µε τη φυλλοµαντεία βλ. 
Τιβέριος (1985), 49-54. 
198 Ελληνικός Πολιτισµός (1993), 162. 
199 ό.π., 170. 
200 Ο Θέµελης (2000), 496, αναφέρει επίσης τα νεκροταφεία της Βεργίνας, της Πύδνας, της Νέας 
Μηχανιώνας και της Αιανής. 
201 Θέµελης & Τουράτσογλου (1997), 158. 
202 Η ∆εσποίνη παρατηρεί την ύπαρξη σηµαντικής κάµψης στα κλασικά χρόνια οπότε σε ορισµένες 
ταφές το µόνο κόσµηµα που απαντά είναι ένα επιστόµιο, βλ. Ελληνικός Πολιτισµός (1993), 162. Η 
οικονοµική διαφοροποίηση των νεκρών όπως τονίζει ο Θέµελης, δε γίνεται πλέον µε βάση την επιλογή 
του τρόπου ταφής (ενταφιασµού ή καύσης) αλλά µε βάση τον πλούτο των κτερισµάτων και την 
πολυτέλεια των ταφικών οικοδοµηµάτων, βλ. Θέµελης & Τουράτσογλου (1997), 142. 
203 Μισαηλίδου-∆εσποτίδου (1997), 175-176 σηµ. 86. 
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που δεν υιοθετείται από όλα τα κοινωνικά στρώµατα της περιοχής και κυρίως από 

τους βασιλείς και τους εταίρους.  

Επιπλέον στις ταφές που εξετάζουµε, αν και απαντούν πήλινα αγγεία που 

έχουν εισαχθεί από την Κόρινθο και την Αττική, παρατηρείται απουσία µεταλλικών 

αγγείων, τα οποία ως κτερίσµατα χαρακτηρίζουν τους τάφους των βασιλέων και των 

ανώτατων κοινωνικών στρωµάτων της Μακεδονίας.204 

Ο Θέµελης θεωρεί ότι τα µεταλλικά και τα πολύτιµα κτερίσµατα των 

νεκροταφείων της Μακεδονίας εκφράζουν την τάση για κοινωνική προβολή της 

τοπικής αριστοκρατίας, η οποία αν και στον 6ο αιώνα π.Χ. έχει αρχίσει, ωστόσο δεν 

έχει ακόµα επιτύχει την πλήρη αποστασιοποίησή της από τους πληθυσµούς της 

Θράκης και της Ιλλυρίας205 και ίσως οι άνθρωποι αυτών των κοινωνικών τάξεων 

είναι θαµµένοι στους τάφους που εντοπίστηκαν επιστόµια. 

Όσον αφορά στα ενεπίγραφα επιστόµια, αν και οι πληροφορίες από τις 

ανασκαφικές αναφορές δεν είναι πάντα διαφωτιστικές, µπορούµε να εξαγάγουµε 

κάποια συµπεράσµατα. Η Λιλιµπάκη-Ακαµάτη σηµειώνει ότι οι κιβωτιόσχηµοι τάφοι 

του νεκροταφείου της Πέλλας, σε ορισµένους από τους οποίους εντοπίστηκαν 

ενεπίγραφα φύλλα, τόσο εξαιτίας της έντονης προβολής τους όσο και της 

επιµεληµένης κατασκευής και των κτερισµάτων θα πρέπει να αποδοθούν σε επιφανείς 

νεκρούς, σε αντίθεση µε τους νεκρούς των υπόλοιπων τάφων.206 

Ο τάφος της Φιληµήνας στην Ήλιδα, µολονότι είναι προσεγµένος 

κατασκευαστικά και φροντισµένος από άποψη κτερισµάτων, ίσως δεν µπορεί να 

θεωρηθεί ότι ανήκε σε ιδιαίτερα επιφανή νεκρή, αλλά όπως και οι τάφοι της Πέλλας 

µαρτυρά την προσπάθεια για προβολή της νεκρής και της οικογένειάς της. 

Ωστόσο, σε σχέση µε αυτή την κατηγορία ελασµάτων ο προβληµατισµός 

προχωρά περισσότερο. Αφορµή στέκεται µία επιγραφή από την Κύµη της Κάτω 

Ιταλίας, η οποία χρονολογείται περίπου στα µέσα του 5ου αιώνα π.Χ.207 και ανοίγει 

                                                           
204 «Η συχνή παρουσία (µεταλλικών αγγείων) ως κτερισµάτων σε τάφους βασιλέων, ηγεµόνων και 
γενικώς �αξιωµατούχων� στη Μακεδονία και αλλού σχετίζεται µε τα ταφικά έθιµα και το τονισµένο 
στοιχείο του αφηρωισµού...προβάλλουν το κοινωνικό κύρος και την οικονοµική επιφάνεια του 
κατόχου, ζώντος ή νεκρού», Θέµελης & Τουράτσογλου (1997), 164. 
205 Για τον Θέµελη (2000), 497, το κράνος Ιλλυρικού τύπου που απαντά συχνά στις µακεδονικές ταφές 
συνιστά στοιχείο της επίδρασης των άλλων πληθυσµών στις µακεδονικές ταφικές πρακτικές. Βλ. και 
Θέµελης & Τουράτσογλου (1997), 158. 
206 Λιλιµπάκη-Ακαµάτη (1989-91), 150. 
207 Ο Comparetti (1910), 48 αναφέρει γενική χρονολόγηση στους αρχαϊκούς χρόνους. Η απόλυτη 
χρονολόγηση δίνεται από την Jeffery (1998), 239. 
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µία διαφορετική συζήτηση σχετικά µε την ύπαρξη ή µη διαχωρισµού του χώρου στον 

οποίο θάβονται οι µύστες208 [Εικ. 7]. Το κείµενο αναφέρει:  

���������	
�������������������������
�������������
�
�209  

Το στοιχείο αυτό είναι το µοναδικό που αποδεικνύει την ύπαρξη 

διαφοροποίησης ενός νεκροταφείου -ή του χώρου εντός ενός νεκροταφείου- στο 

οποίο απαγορευόταν η ταφή νεκρού που δεν ήταν µύστης της βακχικής λατρείας.210 

Η προσπάθεια για αναζήτηση στοιχείων που θα οδηγούσαν στην απόδειξη 

τέτοιας συνήθειας και σε άλλες περιοχές δεν είναι εύκολη. Χαρακτηριστική είναι η 

παρατήρηση  του Dickie ότι τα ανασκαφικά στοιχεία που δίνονται στις δηµοσιεύσεις 

δεν επαρκούν ώστε να µπορεί κάποιος να επιχειρηµατολογήσει για τη θέση των 

τάφων των µυηµένων µέσα στα νεκροταφεία σε σχέση µε αυτούς των αµύητων.211  

Στο τοπογραφικό διάγραµµα του ανατολικού νεκροταφείου της Πέλλας που 

δηµοσιεύει η Λιλιµπάκη-Ακαµάτη παρατηρούµε ότι οι τάφοι στους οποίους 

βρέθηκαν τα δύο ενεπίγραφα επιστόµια της Φιλοξένας και του Ποσειδίππου (τάφοι 1 

και 3) βρίσκονται στο Β όριο του χώρου, καθώς είναι χτισµένοι ακριβώς δίπλα στον  

περίβολο του νεκροταφείου212 [Εικ. 8]. ∆υστυχώς το γεγονός ότι οι περισσότεροι 

τάφοι βρέθηκαν συληµένοι δεν µας επιτρέπει να εξετάσουµε την ύπαρξη ή όχι µίας 

οµάδας µυηµένων που θα είχαν θαφτεί εδώ, ξεχωριστά από τους υπόλοιπους νεκρούς. 

Ο τάφος της Φιληµήνας αν και ανήκει στη ∆υτική νεκρόπολη της αρχαίας 

Ήλιδος, σύµφωνα µε το τοπογραφικό που δηµοσιεύει ο Θέµελης,213 και αυτός 

βρισκόταν κάπου στα όρια του χώρου του νεκροταφείου214 [Εικ. 9]. 

∆υστυχώς, για τους υπόλοιπους τάφους που έχουν δώσει ενεπίγραφα 

επιστόµια-φύλλα δεν έχουµε τέτοια στοιχεία. Έτσι, µε βάση αυτές τις λίγες ενδείξεις 

δεν µπορούµε να εξαγάγουµε ασφαλή συµπεράσµατα. Η εξέταση επιπλέον των 

κτερισµάτων των ταφών αυτών δεν αποδεικνύει τη διαφοροποίηση των νεκρών τους 
                                                           
208 Η επιγραφή βρέθηκε κοντά στο χωριό Pozzuoli και σήµερα βρίσκεται στο Εθνικό Μουσείο της 
Νάπολης, βλ. σχετικά Comparetti (1910), 47 κ.εξ. 
209 ό.π., 48. Η Jeffery (1998), 239 σηµειώνει ότι η χρήση του 8 αντί του 
8 ερµηνεύεται ως κράση µε το 
:�� που προηγείται και δηλώνει Ευβοϊκή διάλεκτο. Πρβλ. και Dickie (1995), 86, ο οποίος αναφέρει το 
κείµενο ως: �/�������5�;��!����
< �;�������=��,
,�##
���;���>� 
210 Η Jeanmaire (1985), 495, τονίζει ιδιαίτερα τη χρήση της λέξης βάκχος και τη µη εµφανή σχέση της 
απαγόρευσης µε τον κύκλο των ορφικών. Βλ. και Burkert (1997), 65, ο οποίος τονίζει ότι ο όρος  
βάκχος δεν ταυτίζεται µε τον όρο µύστης και ότι οι βάκχοι είναι ιδιαίτερη οµάδα. 
211 Dickie (1995), 86. 
212 Λιλιµπάκη-Ακαµάτη (1989), 92, Σχ. 1. 
213 Θέµελης (1991), 146-147, εικ. 1. 
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από άλλους που θάβονται την ίδια χρονική περίοδο. Τα αντικείµενα µέσα στις ταφές 

αυτές είναι εκείνα που θα συναντήσουµε σε κάθε φροντισµένη ταφή της περιόδου.  

Η τελευταία διαπίστωση θα µπορούσε να αποτελέσει αφορµή ενός 

διαφορετικού προβληµατισµού. Σύµφωνα µε την ορφική πίστη ο νεκρός θα έπρεπε να 

ταφεί µε λίγα και περιορισµένης πολυτέλειας κτερίσµατα.215 Φαίνεται λοιπόν, από 

ό,τι τουλάχιστον µπορούµε να εικάσουµε από τις υπάρχουσες ταφές, ότι η επίδραση 

της βακχικής λατρείας στον ορφισµό υπήρξε ιδιαίτερα ισχυρή και σε αυτόν τον 

τοµέα.  

 

Η λατρεία 

Η ορφική λατρεία φαίνεται ότι ενισχύεται και ισχυροποιείται κατά την 

ελληνιστική εποχή και την ύστερη αρχαιότητα. Είναι άλλωστε η εποχή που ο 

ελληνικός χώρος κατακλύζεται από µυστηριακές λατρείες που έρχονται από άλλες 

περιοχές όπως η Αίγυπτος. Η λατρεία του Σάραπι (ή του Όσιρη), της Ίσιδας κ.ά. 

αντικαθιστούν σε µεγάλο βαθµό τις ολύµπιες λατρείες της αρχαιότητας. Όπως 

παρατηρεί ο Παπαχατζής, «σηµαντική καινοτοµία της λαϊκής πίστης (εκτός των 

καθαρµών) είναι και η καθιέρωση οµαδικής λατρείας µε αποκλειστική συµµετοχή 

των µελών ενός θρησκευτικού θιάσου».216  

 Στους γεωµετρικούς και κυρίως στους αρχαϊκούς χρόνους, οπότε και 

παγιώνονται τα χαρακτηριστικά των ολύµπιων θεών, άλλες λατρείες όπως οι 

µυστηριακές παραµένουν κατά κύριο λόγο χθόνιες. Η ανάγκη του ανθρώπου να 

παλέψει την οµηρική εικόνα του µουχλιασµένου και σκοτεινού Άδη και να 

διεκδικήσει µία άλλη καλύτερη θέση από αυτή µίας σκιάς χωρίς µνήµη, οδηγεί στην 

ανάπτυξη λατρειών που δίνουν αυτές τις ελπίδες. Ο Παπαχατζής αναφερόµενος στην  

επίσηµη θρησκεία, «τη θρησκεία του Ησιόδου» όπως την ονοµάζει, υποστηρίζει ότι 

δεν είχε συναισθηµατικό περιεχόµενο και πως αυτή υπήρξε µία από τις βασικότερες 

                                                                                                                                                                      
214 Ο κ. Θέµελης, τον οποίο ευχαριστώ, επιβεβαιώνει την ακρίβεια αυτής της υπόθεσης. 
215 Ο πλούτος και η ποικιλία των κτερισµάτων του τάφου Α του ∆ερβενίου αποτέλεσαν έναν από τους 
βασικούς λόγους που αµφισβητήθηκε η ταυτότητα του νεκρού του ως θιασιώτη του Ορφισµού, βλ. 
Θέµελης & Τουράτσογλου (1997), 149. 
216 Παπαχατζής (1990), 30. 
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αιτίες που οι πιστοί στράφηκαν προς τις µυστικές λατρείες που ήταν ανοιχτές σε 

όλους και µακριά από τη στεγνή ευλάβεια της επίσηµης θρησκείας.217 

 Ο Rohde κάνει µία σύντοµη αλλά ενδιαφέρουσα αναφορά στις περιγραφές 

καταβάσεων στον Κάτω Κόσµο, που απαντούν ήδη από την εποχή των οµηρικών 

επών.218 Τα κείµενα αυτά επιτρέπουν να διαφανεί το ενδιαφέρον του ανθρώπου για 

τις διαδροµές του κόσµου αυτού και τα µυστικά του, και ίσως πολύ περισσότερο η 

ελπίδα για έξοδο, απελευθέρωση από αυτόν. Η άποψη του Πλάτωνα για τον Κάτω 

Κόσµο και τους θεούς του δεν εναρµονίζεται µε τις λαϊκές πίστεις όπως τονίζει ο 

Rohde,219 ωστόσο αντανακλά µε το σαφέστερο τρόπο τις ορφικές αντιλήψεις.220  

Τα Ελευσίνια µυστήρια υπόσχονται στους µύστες τους µία καλύτερη τύχη 

στον άλλο κόσµο. Σε αντίθεση µε αυτά η ορφική διδασκαλία κρυµµένη κάτω από τις 

οργιαστικές διονυσιακές τελετές αποζητά για τον πιστό της κάτι διαφορετικό: την 

εξίσωση µε το ουράνιο, το θείο, έστω και στον Κάτω Κόσµο. Η συγχώνευση θεού και 

πιστού στη βακχική λατρεία, όπως σηµειώνει ο Burkert, είναι µοναδικό φαινόµενο 

στην αρχαία ελληνική θρησκεία.221 

 Ελκυστική θα πρέπει να ήταν και η θεωρία της µετεµψύχωσης -για την οποία 

δεν υπάρχει άµεση αναφορά στα χρυσά ελάσµατα- που είναι επίσης ένα από τα 

βασικά δόγµατα της ορφικής διδασκαλίας και αρχίζει να εµφανίζεται προς το τέλος 

του 6ου αιώνα π.Χ.222 Ωστόσο, όπως πρέσβευαν, η πραγµατική σωτηρία της ψυχής 

επέρχεται µε την έξοδό της από τη διαδικασία αυτή, την «έξοδο από τον κύκλο των 

                                                           
217 ό.π. Ο Ράγκος (2000), 42 θεωρεί ότι η θεογονία των ορφικών σε αντίθεση µε αυτή του Ησιόδου και 
ο ανθρωπογονικός µύθος που έπλασαν ήταν κατάλληλος για σωτηριολογική εκµετάλλευση.  
218 Rohde (1987), 239. 
219 ό.π. 
220 Πλάτων, ���������403d.7-404e.2> 
221 Burkert (1993), 343. Βλ. και Ράγκος (2000), 42, ο οποίος τονίζει ότι οι Ορφικοί είναι οι πρώτοι που 
µίλησαν για κοινή καταγωγή των ανθρώπων από τους θεούς. 
222 Βλ. Burkert (1997), 108, ο οποίος θεωρεί ότι τα κείµενα των ελασµάτων εµπεριέχουν υπαινιγµούς 
για τη µετεµψύχωση. Βλ. και Bremmer (2002), 2, ο οποίος αναφέρει ότι ο Πυθαγόρας είναι αυτός που 
«εφευρίσκει» την έννοια της µετενσάρκωσης. 
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µετενσαρκώσεων».223 Η κατάκτηση της µνήµης -δηλαδή της γνώσης- συνιστά, 

επιπλέον, βασικό στοιχείο διαφοροποίησης του µυηµένου από τον αµύητο.224 

 Ο Nilsson θεωρεί ότι η διονυσιακή λατρεία είχε την ίδια απήχηση στις 

ανώτερες τάξεις της ελληνιστικής εποχής, όπως στις λαϊκές, για διαφορετικούς 

λόγους. Οι ευκατάστατοι απολάµβαναν την ευχαρίστηση και την πολυτέλεια των 

συµποσίων µαζί µε τη δυνατότητα να απαλλαγούν από το συντηρητισµό της παλαιάς 

θρησκείας.225  

 Η αρχαϊκή εποχή συνέβαλε στην ανάδειξη των µυστηριακών λατρειών και η 

κλασική στην παγίωσή τους. Λίγο αργότερα, οι ελληνιστικοί χρόνοι και η ύστερη 

αρχαιότητα προσέφεραν ίσως πιο κατάλληλες συνθήκες για την ανάπτυξη και την 

εξάπλωση τέτοιων λατρειών, όπως η ορφικο-διονυσιακή. Και ενώ ο άνθρωπος είχε 

πλάσει ανθρωπόµορφους τους θεούς του, τώρα επιδιώκει την πλήρη ταύτιση µε 

αυτούς, τουλάχιστον µετά το θάνατο ή καλύτερα µετά το τέλος των περιπετειών της 

αθάνατης ψυχής του. 

                                                           
223 Ράγκος (2000), 38-39. Ο ίδιος τονίζει ότι οι Ορφικοί υπήρξαν ιδιαίτερα τολµηροί στην πίστη τους 
ότι εκτός από την µετενσάρκωση µπορεί να υπάρξει πλήρης έξοδος του ανθρώπου από τον κύκλο της 
Ανάγκης και του Χρόνου. Ο Burkert (1997), 109, πιστεύει ότι το δόγµα της µετεµψύχωσης «δεν 
αποτελούσε βασική ή ουσιαστική δοξασία των µυστηρίων....άσκησε επιρροή σε ορισµένες µορφές 
βακχικών µυστηρίων και πιθανόν να είχε συσχετιστεί µε ορφικά βιβλία σε προγενέστερη εποχή.».  
224 Ενδιαφέρουσα είναι η διαπίστωση που µπορεί να κάνει κανείς για την οµοιότητα µε την αιγυπτιακή 
παράδοση. Σύµφωνα µε το Βιβλίο των Νεκρών η τιµωρία που επιβάλλει ο Όσιρις σε όσους δεν 
αποδεικνύουν την αθωότητά τους µπροστά του είναι η ανυπαρξία. Βλ. σχετικά Lesko (1995), 1769. 
225 Nilsson (1985), 146-147. Βλ. και Bremmer (2002), 25, ο οποίος αναφέρεται στους λόγους για τους 
οποίους τα αριστοκρατικά στρώµατα στρέφονται στον Πυθαγορισµό στα τέλη της αρχαϊκής εποχής. 
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Χουρµουζιάδης (x.x.)  Χουρµουζιάδης, Γ.Χ., Το χρυσάφι του κόσµου, Αθήνα, [x.x.]. 
Χρυσοστόµου (1990) Χρυσοστόµου, Π., «Εν(ν)οδία, Ενοδία Εκάτη, Εκάτη Ενοδία», 
 339-346 στο Θεσσαλία. ∆εκαπέντε χρόνια αρχαιολογικής 
 έρευνας, 1975-1990, Αποτελέσµατα και Προοπτικές, Πρακτικά 
 ∆ιεθνούς Συνεδρίου Λυών, 17-22 Απριλίου 1990, Αθήνα 1994. 
Χρυσοστόµου (1992) Χρυσοστόµου, Π., «Ο µακεδονικός τάφος Β΄ της Πέλλας», 
 ΑΕΜΘ 6 (1992), 137-149. 
Χρυσοστόµου (1992)α Χρυσοστόµου, Π., «Η λατρεία του ∆ιονύσου στη Θεσσαλία και 
 ειδικότερα στις Φερές», 113-149 στο Υπερεία, Πρακτικά Β΄ 
 Συνεδρίου «Φεραί - Βελεστίνο - Ρήγας», Βελεστίνο, 2-4 
 Οκτωβρίου 1992, Μέρος Α΄, Αθήνα 1994. 
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Παράρτηµα 

Ο κατάλογος ακολουθεί χρονολογική κατάταξη και περιλαµβάνει συνολικά 130 ελάσµατα. 

Για τα αντικείµενα που αναφέρονται στο τέλος δε δίδεται χρονολόγηση στη βιβλιογραφία: 

 

1. Ελλειψοειδές χρυσό έλασµα, ακόσµητο. Από τον τάφο 61 της Έγκωµης (διαστ.: 12,5 x 5,1 εκ.). 

Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 48. 

2. Ελλειψοειδές χρυσό έλασµα, ακόσµητο. Από τον τάφο 72 της Έγκωµης (διαστ.: 12,7 x 3,1 εκ.). 

Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 49. 

3. Ελλειψοειδές χρυσό έλασµα, ακόσµητο. Από τον τάφο 72 της Έγκωµης (διαστ.: 12,5 x 3 εκ.). 

Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 50. 

4. Ελλειψοειδές χρυσό έλασµα, ακόσµητο. Από τάφο της Κύπρου (διαστ.: 13,2 x 5,2 εκ.). Ύστερη 

Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 51. 

5. Ελλειψοειδές χρυσό έλασµα, ακόσµητο. Από τον τάφο 69 της Έγκωµης (διαστ.: 9,8 x 3,7 εκ.). 

Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 52. 

6. Ελλειψοειδές χρυσό έλασµα, ακόσµητο. Από τον τάφο 93 της Έγκωµης (διαστ.: 11,8 x 3,8 εκ.). 

Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 53. 

7. Ελλειψοειδές χρυσό έλασµα, ακόσµητο. Από τον τάφο 93 της Έγκωµης (διαστ.: 12,5 x 4 εκ.). 

Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 54. 

8. Έλασµα µε έκτυπη διακόσµηση κεφαλών κριών σε τρεις σειρές. Από τον τάφο 75 της Έγκωµης 

(διαστ.: 8 x 3,7 εκ.). Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 157. 

9. Έλασµα µε έκτυπη διακόσµηση κεφαλών κριών. Από τον τάφο 95 της Έγκωµης (διαστ.: 7,1 x 3,2 

εκ.). Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 158. 

10. Έλασµα µε έκτυπη διακόσµηση κεφαλών κριών. Από τον τάφο 24 της Έγκωµης (διαστ.: 7 x 3 εκ.). 

Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 159. 

11. Έλασµα µε έκτυπη διακόσµηση βουκρανίων. Από τον τάφο 2 της Έγκωµης (διαστ.: 6,7 x 2,9 εκ.). 

Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 161. 

12. Έλασµα µε διακόσµηση έκτυπων κυκλίσκων. Από τον τάφο 75 της Έγκωµης (διαστ.: 8,4 x 3,4 εκ.). 

Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 
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Marshall (1911), αρ. 162. 

13. Θραύσµα ελάσµατος µε διακόσµηση έκτυπων κυκλίσκων. Από τον τάφο 75 της Έγκωµης (µήκος 

5,5 εκ.). Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 163. 

14. Έλασµα µε διακόσµηση έκτυπων κυκλίσκων. Από τάφο της Έγκωµης (διαστ.: 5,7 x 2,3 εκ.). 

Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 165. 

15. Έλασµα µε διακόσµηση έκτυπων κυκλίσκων. Από τον τάφο 84α της Έγκωµης (διαστ.: 5,4 x 2,2 

εκ.). Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 166. 

16. Έλασµα µε διακόσµηση έκτυπων κυκλίσκων και γραµµιδίων. Από τον τάφο 75 της Έγκωµης 

(διαστ.: 5,7 x 3,1 εκ.). Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 168. 

17. Έλασµα µε διακόσµηση κουκκίδων. Από τάφο της Έγκωµης (διαστ.: 6,8 x 3,3 εκ.). Ύστερη 

Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 164. 

18. Έλασµα µε έκτυπη διακόσµηση ανθεµίων. Από τον τάφο 64 της Έγκωµης (διαστ.: 11,4 x 3,4 εκ.). 

Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 169. 

19. Έλασµα σε τέσσερα κοµµάτια, µε έκτυπη διακόσµηση ανθεµίων. Από τον τάφο 47 της Έγκωµης 

(διαστ.: 10,6 x 3 εκ.). Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 170. 

20. Έλασµα σε δύο κοµµάτια, µε διακόσµηση ανθεµίων. Από τον τάφο 79 της Έγκωµης (διαστ.: 10,9 x 

3 εκ.). Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 171. 

21. Έλασµα σε δύο κοµµάτια, µε έκτυπη διακόσµηση ανθεµίων. Από τον τάφο 47 της Έγκωµης 

(διαστ.: 7,8 x 2,5 εκ.). Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 172. 

22. Έλασµα µε έκτυπη διακόσµηση τριπλών σπειρών και περίγραµµα κυκλίσκων. Πιθανόν από τάφο 

της Έγκωµης (διαστ.: 9,4 x 3,7 εκ.). Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 173. 

23. Έλασµα µε έκτυπη διακόσµηση τριπλών και διπλών σπειρών. Από τον τάφο 88 της Έγκωµης 

(διαστ.: 9,3 x 3,6 εκ.). Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 175. 

24. Έλασµα µε ανάγλυφη απόδοση χειλιών. Από τον τάφο 45 της Έγκωµης (διαστ.: 10,4 x 4,4 εκ.). 

Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 152. 

25. Έλασµα µε ανάγλυφη απόδοση χειλιών. Από τον τάφο 45 της Έγκωµης (διαστ.: 10,4 x 4 εκ.). 

Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 
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Marshall (1911), αρ. 153. 

26. Έλασµα µε ανάγλυφη απόδοση χειλιών. Από τον τάφο 45 της Έγκωµης (διαστ.: 12,2 x 4,5 εκ.). 

Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 154. 

27. Έλασµα µε ανάγλυφη απόδοση χειλιών. Από τάφο της Έγκωµης (διαστ.: 12,1 x 4,7 εκ.). Ύστερη 

Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 155. 

28. Έλασµα σε δύο κοµµάτια, µε απόδοση χειλιών και έκτυπες σπείρες. Από τάφο της Έγκωµης 

(διαστ.: 10 x 3,3 εκ.). Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 176. 

29. Έλασµα µε κεντρική διαµήκη νεύρωση από κουκκίδες και έκτυπες σπείρες. Από τον τάφο 93 της 

Έγκωµης (διαστ.: 10 x 3,2 εκ.). Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 178. 

30. Έλασµα µε απόδοση χειλιών και διακόσµηση σπειρών που ενώνονται µε θηλιές. Από τον τάφο 84α 

της Έγκωµης (διαστ.: 12,4 x 3,4 εκ.). Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 180. 

31. Έλασµα µε διακόσµηση σπειρών που ενώνονται µε θηλιές και περίγραµµα κυκλίσκων. Από τον 

τάφο 56 της Έγκωµης (διαστ.: 10,1 x 3,1 εκ.). Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 181. 

32. Ελλειψοειδές έλασµα µε απόδοση χειλιών και διακόσµηση σπειρών που ενώνονται µε θηλιές. Από 

τον τάφο 69 της Έγκωµης (διαστ.: 9,9 x 3,4 εκ.). Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 182. 

33. Ελλειψοειδές έλασµα µε απόδοση χειλιών(;) και διακόσµηση σπειρών που ενώνονται µε θηλιές 

καθώς και αδαµαντόσχηµα κοσµήµατα. Από τον τάφο 93 της Έγκωµης (διαστ.: 8,1 x 3,5 εκ.). Ύστερη 

Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 184. 

34. Έλασµα µε µηνοειδή απόδοση των χειλιών και διακόσµηση διπλών ανθεµίων. Από τον τάφο 19 της 

Έγκωµης (διαστ.: 7,9 x 3,3 εκ.). Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 186. 

35. Έλασµα µε έκτυπη διακόσµηση διπλών ανθεµίων και συστάδες γραµµιδίων. Από τον τάφο 79 της 

Έγκωµης (διαστ.: 11,5 x 4,5 εκ.). Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 187. 

36. Έλασµα µε έκτυπη διακόσµηση διπλών σπειρών και 10φυλλων ροδάκων. Από το Μαρόνι της 

Κύπρου (διαστ.: 10 x 3,3 εκ.). Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 188. 

37. Έλασµα µε έκτυπη διακόσµηση δύο σειρών ροδάκων. Από τον τάφο 61 της Έγκωµης (διαστ.: 8 x 

2,2 εκ.). Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 189. 
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38. Έλασµα σε δύο κοµµάτια, µε έκτυπη διακόσµηση 14 ροδάκων. Πιθανόν από τάφο  της Έγκωµης 

(διαστ.: 8,8 x 2,7 εκ.). Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 191. 

39. Έλασµα µε έκτυπη διακόσµηση 13 ροδάκων. Πιθανόν από τάφο της Έγκωµης (διαστ.: 8,9 x 2,5 

εκ.). Ύστερη Κυπριακή ΙΙ-ΙΙΙ. 

Marshall (1911), αρ. 192. 

40. Ελλειψοειδές χρυσό έλασµα µε έκτυπη διακόσµηση (σχηµατοποιηµένες ανθρώπινες µορφές;). Από 

τον τάφο 5 της Έγκωµης. Ύστερη Κυπριακή ΙΙΙ (12ος - 11ος αιώνας π.Χ.). 

Schaeffer (1952), αρ. 185, πίν. XXXIX. [Πίν. Ia] 

41. Ελλειψοειδές χρυσό έλασµα µε κεντρική διαµήκη νεύρωση και έκτυπη διακόσµηση οµόκεντρων 

κύκλων και στιγµών. Από τον τάφο C της Τσαουσίτσας. Τσαουσίτσα ΙΙΑ (Τέλη 8ου - αρχές 7ου αιώνα 

π.Χ.). 

Kilian (1975), 76, πίν. 34:12. [Πίν.Iβ] 

42. Ελλειψοειδές χρυσό έλασµα µε στικτή διακόσµηση. Από τον τάφο B της Τσαουσίτσας. 

Τσαουσίτσα ΙΙΑ (Τέλη 8ου - αρχές 7ου αιώνα π.Χ.). 

Kilian (1975), 76, πίν. 36:1. [Πίν. Ιγ] 

43. Έξι ελλειψοειδή χρυσά ελάσµατα, ακόσµητα. Από τάφους του Kültepe. Επίπεδο Ib (7ος αιώνας 

π.Χ.). 

Özgüç (1955), 71, εικ. 26-29 και 31-32, 51-56. [Πίν. ΙΙ] 

44. Ροµβοειδές χρυσό έλασµα µε έκτυπη διακόσµηση οµόκεντρων κύκλων και 10φυλλων ροδάκων 

(διαστ.: 13,4 x 4,6 εκ.). Από την Κύµη της Ιταλίας. Νάπολη, Αρχαιολογικό Μουσείο 126486. 7ος 

αιώνας π.Χ. 

Guzzo (1993), 265 αρ. 1. [Πίν. IIIα] 

45. Ελλειψοειδές έλασµα από ήλεκτρο µε έκτυπη διακόσµηση σειρήνων, λεόντων και φυτικών 

µοτίβων (µήκος: 17,5 εκ.). Από την Κύµη της Ιταλίας. Ιδιωτική συλλογή Gouilhou. 7ος αιώνας π.Χ. 

Guzzo (1993), 265 αρ. 2. [Πίν. IIIβ] 

46. Ροµβοειδές χρυσό έλασµα µε έκτυπη διακόσµηση: τριπλό γραµµικό πλαίσιο διαιρεί το έλασµα σε 

δύο τριγωνικά πεδία στο καθένα από τα οποία οµόκεντροι και απλοί κύκλοι. Από λακκοειδή(;) τάφο 

στη Σταυρούπολη Θεσ/νίκης. Εποχής του Σιδήρου. 

Λιούτας & Γκιούρα (1997), 322-3, εικ. 7. [Πίν. ΙVα] 

47. Πενήντα πέντε χρυσά ροµβόσχηµα ελάσµατα µε έκτυπες παραστάσεις ροδάκων, ανθεµίων, κύκλων 

κ.ά. και ένα αργυρό ροµβόσχηµο έλασµα. Αρχαϊκό νεκροταφείο Αγ. Παρασκευής Θεσ/νίκης. 570-500 

π.Χ. 

Σισµανίδης (1987), 797-798. 

- Ροµβοειδές χρυσό έλασµα µε έκτυπη διακόσµηση 12φυλλων ροδάκων (διαστ.: 8 x 4 εκ.). 550-525 

π.Χ. 

Ελληνικό Κόσµηµα (1997), 85, αρ. 64. [Πίν. Vα] 

- Ροµβοειδές χρυσό έλασµα µε έκτυπη διακόσµηση τεθλασµένων γραµµών (διαστ.: 9,7 x 4 εκ.). 550-

525 π.Χ. 
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Ελληνικό Κόσµηµα (1997), 84, αρ. 63. [Πίν. Vβ] 

48. Χρυσό έλασµα. Από τον τάφο 11 του νεκροταφείου της Τούµπας Θεσ/νίκης. Αρχαϊκοί χρόνοι. 

Σουέρεφ (1998), 199. 

49. Ροµβοειδές χρυσό έλασµα µε έκτυπη διακόσµηση ρόδακα. Από ταφή στη θέση Υψώµατα των 

Κουφαλίων Θεσ/νίκης. Υστεροαρχαϊκοί χρόνοι. 

Σισµανίδης (1985), 235. 

50. Τµήµα αργυρού επιστοµίου. Από συληµένη ταφή σε σαρκοφάγο της αρχαίας Αφύτιος. Αρχαϊκοί-

κλασικοί χρόνοι. 

Μισαηλίδου-∆εσποτίδου (1999), 307. 

51. Ροµβοειδές χρυσό έλασµα µε έκτυπη διακόσµηση περίκλειστου ρόδακα. Πιθανόν από τάφο της 

Χαλκιδικής. Γύρω στο 500 π.Χ.  

Hill (1964-65), εικ. 4. [Πίν. ΙVβ] 

52. Ροµβοειδές χρυσό έλασµα µε έκτυπη διακόσµηση 6φυλλων ροδάκων, περίκλειστων σε κύκλο. 

Πιθανόν από τάφο της Βόρειας Ελλάδας. Γύρω στο 500 π.Χ. 

Antike Kunstwerke (1962), Αρ. 19, πίν. XXXIX. [Πίν. ΙVγ] 

53. Ροµβοειδές χρυσό έλασµα σε µορφή θραυσµάτων. Από το Βόρειο νεκροταφείο της Πύδνας 

Πιερίας. Α΄ µισό 5ου αιώνα π.Χ. 

Tsigarida (1998), 49, 52. 

54. Ροµβοειδές χρυσό έλασµα µε έκτυπη διακόσµηση ρόδακα µέσα σε πλαίσιο αστραγάλων (διαστ.: 

13,5 x 6 εκ.). Από το Ανατολικό νεκροταφείο της Πέλλας. 4ος αιώνας π.Χ. 

Θησαυροί Μακεδονίας (1979), αρ. 76. 

55. Ελλειψοειδές χρυσό έλασµα, ακόσµητο. Από τον τάφο 131 στο Μάριον (Αρσινόη) της Κύπρου. 4ος 

αιώνας π.Χ. 

Ohnefalsch-Richter (1893), 499, πίν. LXVII, SCE IV:2, 168, αρ. 1a, εικ. 36:24. [Πίν. VIα] 

56. Ροµβοειδές χρυσό έλασµα. Από λίθινη σαρκοφάγο (τάφος 2) του Αγ. Μάµαντα Χαλκιδικής. Τέλη 

4ου - 3ος αιώνας π.Χ. 

Μοσχονησιώτου (1989), 352. 

57. Χρυσό έλασµα. Από λίθινη σαρκοφάγο (τάφος 3) του Άγ. Μάµαντα Χαλκιδικής. Τέλη 4ου - 3ος 

αιώνας π.Χ. 

Μοσχονησιώτου (1989), 353. 

58. Ροµβοειδές χρυσό έλασµα µε έκτυπη διακόσµηση βλαστόσπειρας σε πλαίσιο από αστραγάλους 

(διαστ.: 8,5 x 3,3 εκ.). Από τον «Μακεδονικό» τάφο των Φιλίππων. Ρωµαϊκοί χρόνοι. 

Θησαυροί Μακεδονίας (1979), αρ. 414. 

59. Ελλειψοειδές χρυσό έλασµα µε ανάγλυφο το σχήµα των χειλιών. Από τον τάφο 26 στο Μάριον 

(Αρσινόη) της Κύπρου. Ρωµαϊκών χρόνων. 

Ohnefalsch-Richter (1893), 499, πίν. CLXXXII:33. [Πίν. VIβ] 

60. Χρυσό έλασµα µε εγχάρακτη διακόσµηση δικτυωτού. Από τον κιβωτιόσχηµο τάφο 4 στο Σφακάκι 

του Ρεθύµνου. Ρωµαϊκών χρόνων. 

Γαβριλάκη (1989), 458, Gavrilaki & Tzifopoulos (1998), 352. 
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61. Χρυσό έλασµα. Από τον κιβωτιόσχηµο τάφο 9 στο Σφακάκι του Ρεθύµνου. Ρωµαϊκών χρόνων. 

Γαβριλάκη (1989), 459, Gavrilaki & Tzifopoulos (1998), 352. 

62. Χρυσό έλασµα µε εγχάρακτη διακόσµηση δικτυωτού. Από τον κιβωτιόσχηµο τάφο 20 στο Σφακάκι 

του Ρεθύµνου. Ρωµαϊκών χρόνων. 

Γαβριλάκη (1989), 459, Gavrilaki & Tzifopoulos (1998), 352. 

63. Ελλειψοειδές χρυσό έλασµα µε ανάγλυφη απόδοση χειλιών (µήκ.: 10,6 εκ.). Από τον τάφο 2, 

σαρκοφάγος 2 του νεκροταφείου της Γοργιππίας του Cuban. 2ος - µέσα 3ου αιώνα µ.Χ. 

Gold und Kunsthandwerk (1989), 181, αρ. 255, εικ. 85o. [Πίν. VII] 

64. Ελλειψοειδές χρυσό έλασµα µε ανάγλυφη απόδοση χειλιών (µήκ.: 7,5 εκ.). Από τον τάφο 2, 

σαρκοφάγος 1 του νεκροταφείου της Γοργιππίας του Cuban. 2ος - µέσα 3ου αιώνα µ.Χ. 

Gold und Kunsthandwerk (1989), 181, αρ. 255, εικ. 85M. [Πίν. VII] 

65. Ελλειψοειδές χρυσό έλασµα µε ανάγλυφη απόδοση χειλιών (µήκ.: 7,4 εκ.). Από τον τάφο 2, 

σαρκοφάγος 1 του νεκροταφείου της Γοργιππίας του Cuban. 2ος - µέσα 3ου αιώνα µ.Χ. 

Gold und Kunsthandwerk (1989), 181, αρ. 255, εικ. 85M. [Πίν. VII] 

 

Χωρίς χρονολόγηση 

66. Ελλειψοειδές χρυσό έλασµα µε έκτυπη διακόσµηση ανθεµίων. Από τάφο της Κύπρου. 

SCE IV:2, αρ. 1a, εικ. 36:25. [Πίν. VIIIα] 

67. Ελλειψοειδές αργυρό έλασµα µε ανάγλυφη απόδοση χειλιών. Από τάφο της Κύπρου. 

SCE IV:2, εικ. 32:13. [Πίν. VIIIβ] 

68. Ελλειψοειδές χρυσό έλασµα µε κοµµένα άκρα. Κοσµείται από εµπίεστα κυµατοειδή γραµµίδια. 

Από τάφο της Κύπρου. Συλλογή Cesnola. 

Greifenhagen (1970), 32, αρ. 8, πίν. 11. [Πίν. VIIIγ]  

69. Ροµβοειδές χρυσό έλασµα. Από τάφο της Νέας Ζίχνης Σερρών.  

Σαµαρτζίδου (1982), 329. 

70. Ροµβοειδές χρυσό έλασµα µε έκτυπη διακόσµηση. Από κιβωτιόσχηµο τάφο του Αξιοχωρίου 

(Βαρδαρόφτσα) Κιλκίς.  

Σαββοπούλου (1992), 391. 

 

 

 

 

 

 
 


