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ΕΙΣΑΓΩΓΗ 
 

Ολόκληρη η ζωή του ανθρώπου με τις φιλοσοφικές αναζητήσεις, τις 

λογοτεχνικές συνθέσεις και τις επιστημονικές έρευνες, όσο κι αν έχει τη σφραγίδα 

του μόχθου και του ιδρώτα, είναι μία πορεία προς τα άνω, μία πορεία προς το 

τέλειο. Ο άνθρωπος είτε το γνωρίζει, είτε το αρνείται, ή δεν το έχει ακόμα κάνει 

πνευματικό του κτήμα, βαδίζει κάθε μέρα προς την κορυφή, προς τον Θεό.  

Λατρεία του Θεού είναι η αυθόρμητη και ουσιαστική εκδήλωση του 

έμφυτου θρησκευτικού συναισθήματος και η ενδόμυχη προσωπική ανάγκη του 

ανθρώπου για την εξωτερίκευση της προσωπικής ευλάβειας και αφοσίωσης του 

προς τον Θεό και δημιουργό πατέρα, ώστε να υπάρχει άμεση επικοινωνία και 

ενότητα μαζί Του1. 

Εξάλλου ο Θεός είναι το «όντως εφετόν», δηλαδή το αληθινά ανώτερο, 

επιθυμητό της ψυχής, η ανέκφραστη ωραιότητα και το ύψιστο αγαθό, η απόλυτη 

αγαθότητα και η ανυπέρβλητη σοφία και δύναμη, ο μόνος άγιος, που ποθεί και 

αναζητά με νοσταλγία η ανθρώπινη ψυχή, ως τον «υψηλό συγγενή της», γιατί 

είναι η αιτία της ύπαρξης και η πηγή της ζωής2. 

Η αυθόρμητη και πηγαία ευλάβεια που εκδηλώνεται στην λατρεία του 

Θεού, με σκοπό την επιδίωξη της προσωπικής κοινωνίας και ένωσης μαζί Του, 

έχει ως πρώτη ενέργεια την προσευχή και την εξομολογήση στον Κύριο και 

δημιουργό πατέρα3. Συγχρόνως όμως η προσευχή αυτή του καθενός 

                                                 
1 «Εύροις δ’ αν επιών και πόλεις ατειχίστους, αγραμμάτους, αβασιλεύτους, αοίκους, αχρημάτους, 
νομίσματος μη δεομένας, απείρους θεάτρων και γυμνασίων ανιέρου δε πόλεως και αθέου, μη 
χρωμένης ευχαίς, μηδέ όρκοις, μηδέ μαντείαις, μηδέ θυσίαις επ’ αγαθοίς, μηδ’ αποτροπαίς κακών, 
ουδείς εστίν, ουδ’ έσται γεγονώς θεατής». Πλουτάρχου, Προς Κολώνην Επικούριον (μετάφραση – 
σχόλια Π. Στάθη), σειρά «Βιβλιοθήκη των Ελλήνων», τ. 2, Ελληνικός Εκδοτικός Οργανισμός, 
Αθήναι 1972, σ.31. 
2 «Και εποίησεν ο Θεός τον άνθρωπον, κατ’ εικόνα Θεού εποίησεν αυτόν, άρσεν και θήλυ 
εποίησεν αυτούς, και ευλόγησεν αυτούς ο Θεός λέγων αυξάνεσθε και πληθύνεσθε και πληρώσατε 
την γην και κατακυριεύσατε αυτής και άρχετε των ιχθύων της θαλάσσης και των πετεινών του 
ουρανού και πάντων των κτηνών και πάσης της γης και πάντων των ερπετών των ερπόντων επί 
της γης». Γεν. 1, 27-29. «Αίνει, η ψυχή μου τον Κύριον` αινέσω Κύριον εν τη ζωή μου, ψαλώ τω 
Θεώ μου έως υπάρχω». Ψαλμ. 145. «Ο Θεός φως εστί και σκοτία εν Αυτώ ουκ έστιν ουδεμία». Α΄ 
Ιωαν. 1, 5. «Ο Θεός αγάπη εστίν». Α΄Ιωαν. 4, 8.  
3 «Ο Κύριος έδωκεν εις ημάς τας εκκλησιαστικάς ακολουθίας μετά ψαλμωδίας ως εις αδύναμα 
παιδία. Δεν γνωρίζομεν εισέτι να προσευχώμεθα, ως θα έπρεπε, και ούτως η ψαλμωδία είναι 
ωφέλιμος δι’ όλους, όταν ψάλλωμεν μετά ταπεινώσεως. Αλλ’ είναι καλύτερον, όταν η καρδία ημών 
καθίσταται ναός του Κυρίου και ο νους θρόνος Αυτού». Αρχιμ. Σωφρονίου, Ο Άγιος Σιλουανός ο 
Αθωνίτης, εκδ. Ιερά Σταυροπηγιακή Μονή Τιμίου Προδρόμου, Έσσεξ Αγγλίας 61995, σ. 121. 
«Χρή γινώσκειν, ότι ό άνθρωπος, και τοις αψύχοις κοινωνει, και της των αλόγων μετείληφε 
νοήσεως. Κοινωνεί γάρ, τοις αψύχοις, κατά το σώμα και την από των τεσσάρων στοιχείων κρασιν 
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συγκεντρώνεται σε κοινό χώρο και γίνεται ομαδική φωνή, η οποία εκφράζεται 

κυρίως ως δημόσια και κοινή λατρεία όλης της θρησκευτικής κοινότητας. Από την 

άποψη αυτή η θεία λατρεία, ως ανθρώπινη ενέργεια είναι ιερή μίμηση του 

αντίστοιχου έργου των ουρανίων δυνάμεων, οι οποίες υμνούν και δοξολογούν 

αιωνίως και ασιγήτως τον Τριαδικό Θεό4. 

Το βαρύ αυτό έργο της διαμεσολάβησης μεταξύ Θεού και ανθρώπων, 

της καθοδήγησης του ανθρώπινου γένους και της τέλεσης των μυστηρίων της 

Εκκλησίας το έχουν αναλάβει οι ιερείς. Πρωτεργάτες της πίστης οι ιερείς 

οφείλουν να είναι το «άλας της γης»5, «το φως του κόσμου»6, η «πόλις επάνω 

όρους κειμένη»7. Γι’ αυτό και ο απόστολος Παύλος τους συμβουλεύει να 

προσέχουν πάντοτε, σε όλες τις εκδηλώσεις της ζωής τους, ιδιαίτερα όμως στο 

πώς να επιτελούν τα καθήκοντα της λατρείας με μεγάλη ακρίβεια, προσοχή και 

τάξη, ώστε να είναι όλα αποτελέσματα της βαθειάς τους ευλάβειας και πίστης8. 

Αναπόσπαστο κομμάτι της θείας λατρείας αποτελούν τα ι. σκεύη τα 

οποία χρησιμοποιούνται στην τέλεση της θείας λειτουργίας αλλά και στη φύλαξη 

του τιμίου σώματος και αίματος του Σωτήρος Χριστού. Αλλά και οι ιερείς όλων 

των βαθμίδων είναι υποχρεωμένοι να προσέρχονται ενδεδυμένοι με τα 

κατάλληλα άμφια. H εξέλιξη των ιερών αυτών σκευών και αμφίων μέσα στο 

χρόνο αλλά και η συμβολική τους σημασία διερευνάται στην εργασία αυτή. 

Στον ορθόδοξο χώρο, παρά την επισταμένη έρευνα που έγινε, φαίνεται 

να μην υπάρχει κάποια εξειδικευμένη μελέτη η οποία να αναφέρεται 

αποκλειστικά στην εξελικτική πορεία των ι. σκευών και αμφίων από τα 

προίστορικά χρόνια μέχρι σήμερα και τον λειτουργικό συμβολισμό τους. 

                                                                                                                                                 
τοις δε φυτοίς κατά τε ταυτα, και την θρεπτικήν, και αυξητικήν, και σπερματικήν, ήγουν γεννητικήν 
δύναμιν…». Ιωάννου Δαμασκηνού, Έκδοσις ακριβής της ορθοδόξου πίστεως, PG 94, 925C-D. 
4 «Τα δε έθνη υπέρ ελέους δοξάσαι τον Θεόν, καθώς γέγραπται` διά τούτο εξομολογήσομαί σοι εν 
έθνεσι, Κύριε, και τω ονόματί σου ψαλώ` και πάλιν λέγει` ευφράνθητε έθνη μετά του λαού αυτού, 
και πάλιν αινείτε τον Κύριον πάντα τα έθνη, και επαινέσατε αυτόν πάντες οι λαοί, και πάλιν Ησαίας 
λέγει` έσται η ρίζα του Ιεσσαί, και ο ανιστάμενος άρχειν εθνών επ’ αυτώ έθνη ελπιούσιν. Ο δε 
Θεός της ελπίδος πληρώσαι υμάς πάσης χαράς και ειρήνης εν τω πιστεύειν, εις το περισσεύειν 
υμάς εν τη ελπίδι εν δυνάμει Πνεύματος Αγίου». Ρωμ. 15, 9-14. Πρβλ. Δημητρίου Γ. Τσάμη, Η 
τελείωσις του ανθρώπου κατά Νικήταν τον Στηθάτον [Ανάλεκτα Βλατάδων 11], εκδ. Πατριαρχικόν 
Ίδρυμα Πατερικών Μελετών, Θεσσαλονίκη 1971, σ.25. Πρβλ. Αλεξάνδρου Κορακίδη, Η ερμηνεία 
της θείας λειτουργίας – Τελετουργική και Θεολογική, εκδ. Παναγόπουλου, Αθήνα 2005, σ.13. 
Πρβλ. Φιλαρέτου Βιτάλη, Ο ιερεύς στη θεία λατρεία ως τελετουργός, Αθήναι 1957, σ.11. 
5Ματθ. 5, 13. 
6 Ματθ. 5, 16. 
7 Ματθ. 5, 14. 
8 «Πάντα ευσχημόνως και κατά τάξιν γινέσθω». Α΄ Κορ. 14, 40. 
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Γενικότερα όμως, υπάρχουν στα πατερικά κείμενα, αλλά και στην ελληνική και 

ξένη βιβλιογραφία εξειδικευμένα θέματα τα οποία σχετίζονται με το θέμα. 

Για την επιστημονική τεκμηρίωση της παρούσας εργασίας 

χρησιμοποιήθηκαν ως πηγές, εκτός από την Αγία Γραφή και τους πατέρες9 της 

Εκκλησίας, και σημαντικά έργα από τους αρχαίους έλληνες συγγραφείς10. 

Επίσης την ελληνική και ξένη βιβλιογραφία, η οποία αναφέρεται σε εξειδικευμένα 

ιστορικά, θρησκευτικά, αρχαιολογικά, νομικά και κοινωνικά θέματα σχετικά με τα 

ι. σκεύη και άμφια. 

Η εργασία διαιρείται σε τέσσερα κεφάλαια. 

Στο πρώτο κεφάλαιο αποδεικνύεται ότι, αφότου υπάρχουν άνθρωποι, 

ουδέποτε διακόπηκε η λατρεία του Θεού, σε κάθε τόπο, ακόμη και στις χώρες 

των αγρίων11. Είχε όμως η θεία λατρεία πολλά πνευματικά επίπεδα και μέχρι 

σήμερα εξελίσσεται ανάλογα με την πνευματική στάθμη των λαών. Η πορεία της 

θείας λατρείας είναι αναπόσπαστα συνδεδεμένη με ι. σκεύη και άμφια,  που 

χρησιμοποιήθηκαν από την προίστορική εποχή μέχρι σήμερα. Μετά τα 

προϊστορικά χρόνια και τα ειδωλολατρικά σκεύη και άμφια, αναφέρεται στο 

κεφάλαιο αυτό, η ιουδαϊκή λατρεία του αληθινού Θεού και τα ανάλογα ι. σκεύη 

και άμφια που χρησιμοποιήθηκαν Πώς η  ιουδαϊκή λατρεία λείανε το δρόμο και 

προετοίμασε τον κόσμο για την έλευση του Σωτήρα Χριστού και τι εξέλιξη είχαν 

τα ι. σκεύη και άμφια στην ορθόδοξη πλέον χριστιανική λατρεία. 

Το δεύτερο κεφάλαιο πραγματεύεται τα ι. σκεύη της θείας λειτουργίας 

καθώς και τα άμφια της αγίας Τραπέζης στη σύγχρονη λατρεία της Ορθοδόξου 

Εκκλησίας. 

Στο τρίτο κεφάλαιο αναλύονται διεξοδικά τα ι. άμφια και των τριών 

βαθμίδων του σύγχρονου ορθοδόξου κλήρου δηλαδή τα άμφια του διακόνου, του 

πρεσβυτέρου και του επισκόπου, οι ομοιότητες και οι διαφορές τους. 

Το τέταρτο κεφάλαιο αναφέρεται στη λειτουργική σημασία των ι. αυτών 

σκευών και αμφίων. Είναι πασιφανές ότι οι θεολογικοί και λειτουργικοί 

συμβολισμοί των ι. σκευών και αμφίων είναι αυτοί που έχουν βαρύτητα και που 

συνδέονται αναπόσπαστα με το έργο των ιερουργών. Στο τελευταίο κεφάλαιο 
                                                 
9 Σημαντικότεροι εκκλησιαστικοί πατέρες που έγραψαν λειτουργικά Υπομνήματα είναι: ο 
Διονύσιος Αρεοπαγίτης, Γερμανός Κωνσταντινουπόλεως, Σωφρόνιος Ιεροσολύμων, Μάξιμος ο 
Ομολογητής, Θεόδωρος Ανδίδων, Συμεών Θεσσαλονίκης, Νικόλαος Καβάσιλας κ.λπ. 
10 Αριστοτέλης, Ηρόδοτος, Λουκιανός, Πλούταρχος κ.λπ. 
11 «Ούτω γάρ ηγάπησεν ο Θεός τον κόσμον, ώστε τον Υιόν αυτού τον μονογενή έδωκεν, ίνα πας ο 
πιστεύων εις αυτόν μη απώληται, αλλ’ έχη ζωήν αιώνιον». Ιωαν. 3,16. 
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διαφαίνεται η δυνατότητα πρότασης για την υπέρβαση των ποικίλων 

προβλημάτων της σύγχρονης ζωής. Και αυτή δεν είναι καμία άλλη εκτός από την 

αληθινή πίστη και λατρεία. Η Εκκλησία συνεχίζει στον λειτουργικό χρόνο την 

ουράνια λειτουργία των αγίων αγγέλων και αρχαγγέλων. Γη και ουρανός 

ενωμένοι, άγγελοι και άνθρωποι, ζωντανοί και κεκοιμημένοι λατρεύουν με μία 

φωνή και υμνούν το λυτρωτή, ο οποίος μεταμορφώνει τον κόσμο σε καινή κτίση12. 

Στη σημερινή εποχή, όπου οι αξίες παραγκωνίζονται, τα ήθη 

αλλοιώνονται, οι συνειδήσεις αμβλύνονται, η ορθόδοξη πίστη και ζωή ατονεί και 

ο μοναδικός σκοπός του ανθρώπου είναι η απόκτηση υλικών αγαθών, με 

ελάχιστη ελπίδα η παρούσα εργασία να βάλει έστω και ένα μικρό λιθαράκι στο 

οικοδόμημα αυτό που λέγεται ενσυνείδητη λογική λατρεία του αληθινού Θεού. 

Μέσα στον ναό, με τη συχνή τέλεση και βιωματική μετοχή ι. ακολουθιών 

και τη μυστηριακή ζωή, μπορεί να γίνει αυτό που ο απόστολος Παύλος λέγει 

στους Κορινθίους: να προοδεύουμε πνευματικά, να μεταμορφωνόμαστε από τη 

λαμπρότητα του Κυρίου και να βαδίζουμε από δόξης εις δόξαν, φωτιζόμενοι από 

το άγιο Πνεύμα13. 

Αυτή την πρόσκληση απευθύνει προς όλους ο Χριστός και η Εκκλησία 

Του, που αποτελεί και πρόκληση σωτήριας διεξόδου των συγχρόνων κοινωνιών, 

που ζουν «ως πρόβατα μη έχοντα ποιμένα»14. 

 

 

                                                 
12 Βλ. Β΄ Κορ. 5,17. Αποκ. 21, 1-2. 
13 Βλ. Β΄ Κορ. 3,18. 
14 Μαρκ. 6, 34. Ματθ. 2, 6. 
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ΚΕΦΑΛΑΙΟ  Α΄  
 
 

ΙΣΤΟΡΙΚΗ  ΑΝΑΦΟΡΑ  ΣΤΗΝ  ΕΞΕΛΙΞΗ  ΤΩΝ  ΙΕΡΩΝ ΣΚΕΥΩΝ ΚΑΙ  
ΑΜΦΙΩΝ  ΑΠΟ  ΤΟΥΣ ΑΡΧΑΙΟΥΣ  ΧΡΟΝΟΥΣ  ΕΩΣ  ΣΗΜΕΡΑ  

 

 

Ο Θεός εμφύσησε στον άνθρωπο από τη στιγμή της δημιουργίας του 

«πνοή ζωής»15. Έτσι το δημιούργημα, ανεξαρτήτως τόπου, χρόνου, φυλής ή 

φύλου, νοιώθει την ύπαρξη του Πατέρα Δημιουργού και έμφυτη την ανάγκη να 

προσφέρει τις ευχαριστίες του προς Αυτόν, να εκφράσει την αγάπη του, να Του 

εναποθέσει τις ελπίδες του και να δεηθεί προς Αυτόν16. 

Για τους λόγους αυτούς από τα πανάρχαια ακόμη χρόνια ο άνθρωπος 

χρησιμοποιούσε, ανεξαρτήτως θρησκείας, ενδυμασίες και σκεύη τα οποία 

εξέφραζαν τον σεβασμό του προς τον Θεό17. Με την πάροδο των  αιώνων όλοι 

                                                 
15 Βλ. Γεν. 1,26. Πρβλ. «Ουκ οίδατε ότι ναός Θεού εστέ καί τό Πνεύμα του Θεού οικεί εν υμίν; εί τις 
τόν ναόν του Θεού  φθείρει, φθερεί τούτον ο Θεός·ο γάρ ναός του Θεού άγιός εστιν, οίτινές εστε 
υμείς». Α΄ Κορ. 3, 16-17. Βλ. Προκοπίου Γάζης, Εις την Γένεσιν Ερμηνείαν, PG 87, 133C-D. 
Πρβλ. Μ. Βασιλείου, Εξαήμερος, ΕΠΕ, τ. 4, εκδ. Γρηγόριος Παλαμάς,Θεσσαλονίκη 1973, σσ.367-
373.  
16 Ακόμη και οι τρεις πάτρωνες της θεωρίας της εξέλιξης, ο Δαρβίνος, ο Λαμάρκ όσο και ο Σαίντ- 
Ιλέρ, οι οποίοι πρέσβευαν ότι ο άνθρωπος προέρχεται από την εξέλιξη των πιθήκων, 
αναγκάστηκαν να παραδεχθούν ότι η δημιουργία των πρώτων ζωικών υπάρξεων εκπορεύεται 
από δύναμη που βρίσκεται πέραν του κόσμου, από δύναμη πανίσχυρη και υπερφυσική. Είπαν 
χαρακτηριστικά: «Υπάρχει κάποια ανώτερη δύναμη, που κατευθύνει τη ζωή και τη συμπεριφορά 
των ζωικών συστημάτων και που δεν μπορεί να εξηγηθεί με τις επιστημονικές δοξασίες μας».  Βλ. 
Ν. Βασιλειάδη, Ο Δαρβίνος και η θεωρία της εξελίξεως, εκδ. Αδελφότητος Θεολόγων ο Σωτήρ, 
Αθήναι 61990, σσ.146-147. Πρβλ. Γ. Μαντζαρίδη, Χριστιανική Ηθική, εκδ. Π. Πουρναρά, 
Θεσσαλονίκη 41995, σσ.18,63. Πρβλ. Λ. Δρίτσα, Ν. Μόσχου, Στ. Παπαλεξανδροπούλου, 
Χριστιανισμός και Θρησκεύματα, εκδ. Ο.Ε.Δ.Β., Αθήνα 1991, σ.30. Πρβλ. Μωϋσέως Αγιορείτου 
(μοναχ.), Προβληματισμοί και Τάσεις στη Σύγχρονη Λειτουργική Αναγέννηση, περιοδ. 
«Θεοδρομία», τεύχη 1-3, Θεσσαλονίκη 2002, σ.31. Πρβλ. Πορφυρίου Καυσοκαλυβίτου 
(Γέροντος), Βίος και Λόγοι, Ιερά Μονή Χρυσοπηγής, Χανιά 62005, σ.241. Πρβλ. Ευγενίας 
Κλειδαρά (Μοναχής), Ο Άγιος Γέροντας της Χίου, Αθήναι 21978, σσ.124-125. Πρβλ. Ιωαννικίου 
(Ιερομ.) Φιλοκαλικές Σελίδες-Νήψη και Προσευχή, εκδ. Ορθοδόξου Κυψέλης, Θεσσαλονίκη 
21978, σ.51.  
17 Βλ. Ν. Ματσούκα, Θεολογία και Ανθωπολογία, Τόμος Εόρτιος Χιλιοστής Εξακοσιοστής 
Επετείου Μεγάλου Αθανασίου (373-1973), επιμέλεια Γ. Ματζαρίδου, εκδ. Α.Π.Θ., Θεσσαλονίκη 
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σχεδόν οι λαοί, σε όλο τον κόσμο, είχαν ιέρειες ή ιερείς18 οι οποίοι ήταν 

πρόσωπα αφιερωμένα στη λατρεία του Θεού, θρησκευτικοί λειτουργοί που 

εκτελούσαν τις θρησκευτικές τελετές και μεσίτευαν στον Πατέρα Δημιουργό. Κατά 

τη διάρκεια των θρησκευτικών τελετών χρησιμοποιούσαν ενδυμασίες και σκεύη 

ειδικά για τις τελετουργίες αυτές19. 

Την πορεία των ιερών αυτών σκευών και αμφίων θα εξετάσουμε στο 

κεφάλαιο αυτό. Θα δούμε πώς από τη λατρεία των φυσικών φαινομένων, της 

πέτρας και των ζωόμορφων θεών που λάτρευαν οι αρχαίοι στην Ασία (όπως οι 

Πέρσες, οι Ασσύριοι, οι Βαβυλώνιοι κ.α.), στη λεκάνη της Μεσογείου (όπως οι 

Αιγύπτιοι), στην Άπω Ανατολή (όπως οι Ιάπωνες, οι Κινέζοι) αλλά και στην 

Αμερική (όπως οι Ίνκας και οι Μάγια), περάσαμε στην πίστη και λατρεία ενός 

ανώτερου θείου όντος20. Πώς οι αρχαίοι Έλληνες έθεσαν τις πνευματικές και 

γλωσσικές βάσεις πάνω στις οποίες σπάρθηκε και καρποφόρησε αργότερα ο 

Χριστιανισμός21 και πως οι Εβραίοι, ο μόνος λαός στην υφήλιο ο οποίος πίστευε 

στον ένα και μοναδικό πραγματικό Θεό, καθοδηγήθηκε από Αυτόν στη σωστή 

                                                                                                                                                 
1974, σσ. 111-115. Πρβλ. Δ. Καϊμάκη, Τα χειρόγραφα του Κουμράν και η Θεολογία τους, εκδ. 
Βάνιας, Θεσσαλονίκη 2004, σσ.128-131., Πρβλ. L. Ch. Eckstrom, Excursion to Enchantment – A 
Journey to the World’s Most Beautiful Places, The National Geographic Society, U.S.A. 1988, 
σσ.13,120. 
18 Σε μερικές θρησκείες, εκτός από τους άνδρες ιερείς ή τις γυναίκες ιέρειες, μυούνταν και παιδιά. 
Στα Καβείρια μυστήρια π.χ. μυούνταν άνδρες, γυναίκες και παιδιά, αφού προηγουμένως 
νήστευαν και καθαίρονταν. Πριν τη μύηση γινόταν επίσης και η «πρόρρηση», δηλαδή η δοκιμασία 
εκείνων που δήλωναν ότι ήθελαν να μυηθούν. Το ιερατείο των Καβειρίων αποτελούνταν από τον 
«Κόη» ή «Κοίη», τον εξομολογητή δηλαδή ιερέα, τους «Ανακτοτελεστές», οι οποίοι ήταν ιερείς 
δικαστές που αποφαίνονταν κατά πόσο αυτός που προσερχόταν για μύηση ήταν άξιος να μυηθεί, 
και τη «Λουτροφόρο», η οποία ήταν ιέρεια που ασχολιόταν με τους καθαρμούς των υποψηφίων. 
Η δύναμη των ιερέων αυτών ήταν τόσο μεγάλη, ώστε όταν ο Διαγόρας από τη Μήλο εκφράστηκε 
με ασέβεια για τα Ελευσίνια και τα Καβείρια μυστήρια καταδικάστηκε και επικηρύχθηκε από τους 
Αθηναίους. Κατάφερε να διασωθεί στην Κόρινθο, όπου και πέθανε. Βλ. Γ. Σιέττου, Τα Καβείρια 
Μυστήρια, εκδ. Πύρινος Κόσμος, Αθήνα 1993, σσ.29,72. 
19 Βλ. Π. Ν. Τρεμπέλα, Από την Ορθόδοξον Λατρείαν μας, έκδ. Αδελφότης Θεολόγων «Ο Σωτήρ», 
Αθήναι 1970, σ. 5. Πρβλ. Εγκυκλοπαίδεια Γ. Παπαϊωάννου, Νέος Θησαυρός Γνώσεων, τ. 5, εκδ. 
Δωρικός, Αθήνα χ.χ., σ.180. Πρβλ. Βλ. Μιρμιρόγλου, Οι Δερβίσσαι, εκδ. Εκάτη, Αθήναι χ.χ., σ.67.  
20 Βλ. Π. Ν. Τρεμπέλα, Δογματική της Ορθοδόξου Καθολικής Εκκλησίας, εκδ. Αδελφότης  
Θεολόγων η «Ζωή», τ.1, Αθήναι 1959, σ. 70. Πρβλ. Αμβροσίου Σταυρινού (Μητροπ. πρώην 
Καισαρείας), Αι Αρχαιόταται και αι Σύγχρονοι Λειτουργίαι των κυριωτέρων του Χριστού Εκκλησιών 
[Λειτουργικά Βλατάδων 4], επιμελεία Ν. Σκρέττα (Άρχιμ), εκδ. Πατριαρχικό Ίδρυμα Πατερικών 
Μελετών, Θεσσαλονίκη, 22001, σσ. 25-26. Πρβλ. Μαρίνας Διομήδους, Προβλήματα Ηθικής, εκδ. Ι. 
Σιδέρη, Αθήναι 1932, σ.59. 
21 Βλ. Π. Ν. Τρεμπέλα, Απολογητικαί Μελέται Δ΄. Αι Προφητείαι εν Σχέσει προς την Υπερφυσικήν 
Θ. Αποκάλυψιν και καθ΄αυτάς, εκδ. Αδελφότητος Θεολόγων «Ο Σωτήρ», Αθήναι 1973, σσ.18-20. 
Πρβλ. Νείλου Σωτηροπούλου (Ιερομ.), Η ερχομένη Οξεία και Δίστομος Ρομφαία, Αθήναι 41967, 
σ.46. Πρβλ. Α. Τσιριντάνη, Η πίστις ως βίωμα, εκδ. Συζήτησις, Αθήναι 1980, σ.91. Πρβλ. Δ. 
Κωτσάκη, Οι Πρωτοπόροι της Επιστήμης και η Γένεσις του Κόσμου, εκδ. Αδελφότητος Θεολόγων 
η Ζωή, Αθήναι 21976, σσ.39-42. Πρβλ. Καντιώτη Αυγουστίνου (Αρχιμ.), Το μήνυμα του Άθω – 
Άγιον Όρος και Έθνος, περιοδ. «Ορθόδοξος Φιλόθεος Μαρτυρία», τεύχος 55-56, Θεσσαλονίκη 
1994, σσ.35-38. 
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λατρεία και πίστη22. Θα δούμε ακόμη πώς η έλευση του Μεσσία και η σταυρική 

θυσία αξίωσε τον άνθρωπο να μετέχει των ζωοποιών μυστηρίων και να 

κατασταθεί «σύσσωμος και σύναιμος Χριστού»23. Πώς φτάσαμε τέλος, στη 

σημερινή εποχή να ονομάζουμε ιερά σκεύη όλα τα εκ διαφόρου ύλης σκεύη που 

βρίσκονται στους ναούς και τα οποία χρησιμεύουν στην επιτέλεση των θείων 

μυστηρίων ή σε άλλη οποιανδήποτε ιεροπραξία και χρήση, ανάλογα με τις 

διάφορες ανάγκες της Εκκλησίας ή και για τον καλλωπισμό των ιερών ναών, και 

άμφια τα επίσημα ενδύματα του κλήρου που φοριούνται κατά την ώρα της 

λειτουργίας ή γενικά της άσκησης των ιερατικών καθηκόντων, καθώς και τα 

κεντημένα υφάσματα με τα οποία σκεπάζονται τα ιερά σκεύη και η αγία 

Τράπεζα24. 

 

 

 

 

                                                 
22 Βλ. Ιωάννου Δαμασκηνού, Κατά της Αιρέσεως των Νεστοριανών, PG 95, 193C-194A. Πρβλ. Π. 
Ν. Τρεμπέλα, Δογματική της Ορθοδόξου Καθολικής Εκκλησίας, όπ.π., σ. 75. Πρβλ. Ι. Φουντούλη, 
Λειτουργική Α΄. Εισαγωγή στην Θεία Λατρεία, Θεσσαλονίκη, 1993, σ.23.  
23 Ιω. Δαμασκηνού, Έκδοσις ακρίβης της ορθοδόξου πίστεως Δ΄, PG 94, 1153Α. Βλ. Νικολάου 
Καβάσιλα, Περί της εν Χριστώ Ζωής, Λόγος Α΄, PG 150, 501C. 
24 Βλ. Ι. Φουντούλη, όπ.π., σ.61. Βλ. και Α. Πανώτη, Τα «Δεσποτικά» του Χριστού σκεύη, στα 
Πρακτικά Γ΄ Πανελληνίου Λειτουργικού Συμποσίου Στελεχών Ιερών Μητροπόλεων, 14-17 
Οκτωβρίου 2001, εκδ. Αποστολικής Διακονίας της Εκκλησίας της Ελλάδος, Αθήνα 2004, σσ.320-
335. Πρβλ., Μεγάλη Ελληνική Εγκυκλοπαίδεια –Συμπλήρωμα, τ. 21, εκδ. Ο Φοίνιξ Ε.Π.Ε., Αθήναι 
1957, σ.347. 
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1.  Εννοιολογική προσέγγιση 
 

α. Περί των ιερών σκευών 

 

Η λέξη «σκεύος» έχει την έννοια κάθε κινητού κατασκευάσματος, 

χρήσιμου στις ανάγκες του ανθρώπου, π.χ. αγγείου25, εργαλείου, επίπλου 

κ.λπ26. Στα αρχαία ελληνικά η λέξη «σκεύος» είχε και την έννοια της αποσκευής 

καθώς και την έννοια του σώματος27 που περιέχει την ψυχή28 και κατ’ επέκταση 

κάθε άψυχου αντικειμένου29. Κατά τον Όμηρο το ρήμα «σκευάζω» είχε την 

έννοια του τακτοποιώ-διευθετώ, και τα «σκεύη» την έννοια των αντικειμένων 

μέσα στα οποία τοποθετούνται διάφορα υλικά με σκοπό την διατήρηση και 

τακτοποίησή τους30. Ο Πλάτωνας διευρύνει την έννοια του σκεύους και στις 

αποσκευές καθώς και στην αρματωσιά και τα αναγκαία του πλοίου31. Ο 

Θουκυδίδης δίνει θρησκευτική χροιά στον όρο «σκεύη», αναφερόμενος στα 

σκεύη που χρησιμοποιούνταν κατά τη διάρκεια τελετών ή κατά τη διάρκεια των 

Ολυμπιακών Αγώνων32.  

                                                 
25 Βλ. Ιωαν. 19, 29.  
26 Αποκ. 18, 12. Βλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (Πρωτοπ.), Ο Χριστιανικός Ναός και τα τελούμενα 
εν αυτώ, εκδ. Γρηγόρη, Αθήνα 41991, σ.178. Πρβλ Τεγόπουλου-Φυτράκη, Ελληνικό Λεξικό, εκδ. 
Γ. Τσιβεριώτη Α.Ε., Αθήνα 41990, σσ.694-695. Πρβλ. Νεότερον Εγκυκλοπαιδικόν Λεξικόν – 
Μεθοδική και συστηματική συμπύκνωσις και εκλαίκευσις όλων των ανθρωπίνων γνώσεων, εκδ. 
Ήλιος, Αθήναι 1971, τ. 16, σ.1067. Πρβλ. Π. Δρανδάκη, Μεγάλη Ελληνική Εγκυκλοπαίδεια –  
Συμπλήρωμα, τ. 21, όπ.π., σ.347. 
27 «Οστράκινα σκεύη λέγομεν α περικείμεθα σώματα εν τοις αισθητοίς όντες, διανοία τοιαύτη. Επεί 
έτι σάρκα περικείμενοι την εμποδίζουσαν τη θεωρία της αληθείας, γνώσιν έχομεν τη περί της 
Τριάδος, η υπερβολή του μεγέθους της γνώσεως ούκ εξ ημων,αλλ΄εκ Θεού δυνάμεως υπάρχουσα 
ημίν γνωρίζεται.» Κυρίλλου Αλεξανδρείας, Ερμηνεία εις την προς Κορινθίους Επιστολήν Α΄, PG 
74, 936Β. 
28 Πραξ. 9, 15. Α΄Τιμ. 4, 4. 
29 Πραξ. 10, 11-16. Βλ. Εγκυκλοπαίδεια Γενική Παγκόσμιος Πάπυρος Λαρούς, εκδ. 
Επιστημονικής Εταιρείας των Ελληνικών Γραμμάτων Πάπυρος, Αθήναι 1964, τ. 11, σ.948. 
30 Βλ. Ι. Πανταζίδου, Λεξικόν Ομηρικόν, εκδ. Ιωάννη Σιδέρη, Αθήναι, σ.586. 
31 Πραξ. 27, 19. Βλ. Δ. Δημητράκου, Μέγα Λεξικόν Όλης Της Ελληνικής Γλώσσης, εκδ. Χ. 
Τεγόπουλου – Β. Ασημακόπουλου, Αθήναι 1964, τ. 13, σ.6557. 
32 Βλ. Μ. Χρόνη, Ολυμπιακοί Αγώνες – Ιστορία, Αθλητισμός, Πολιτισμός, εκδ. Λαμπρόπουλου, 
Αθήνα 2000, σ.31. Πρβλ. Δ. Δημητράκου, Μέγα Λεξικόν Όλης Της Ελληνικής Γλώσσης, όπ.π., τ. 
13, σ.6557. Πρβλ. Minnesota Mining and Manufacturing Company, Ιστορία των Ολυμπιακών 
Αγώνων, Siron Publishing Ltd., London, United Kingdom 1984, σ.8. 
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Στους πρώτους χριστιανικούς χρόνους αναφέρεται ως ιερό σκεύος το 

«ποτήριο»33, το οποίο είναι και το πρώτο σκεύος που χρησιμοποιήθηκε κατά το 

μυστικό δείπνο από τον ίδιο τον Κύριο, και στη συνέχεια από τους ιερείς για το 

μυστήριο της θείας ευχαριστίας. Ιερά σκεύη σήμερα, εννοούμε όλα τα 

χρησιμοποιούμενα σκεύη για την τέλεση των αγίων μυστηρίων και των άλλων 

ιερών ακολουθιών34. Αυτά εισήχθησαν στην θεία λειτουργία κατ’ αρχάς μεν για 

πρακτικούς λόγους, αλλά αργότερα αποδόθηκε σ’ αυτά ανάλογα με τη χρήση 

τους συμβολική σημασία35. Δεν καθαγιάζονται με ειδική τελετή ή με χρίση με άγιο 

μύρο όπως γίνεται στην Δύση αλλά αγιάζονται με την χρήση τους36. Οι 

ακολουθίες που βρίσκονται σε κάποια ευχολόγια οφείλονται σε δυτική επίδραση. 

Κατασκευάζονται συνήθως από πολύτιμα μέταλλα και κοσμούνται με ποικίλες 

ιερές παραστάσεις37. 

Όλα τα ιερά σκεύη φυλάσσονται στο ιερό του ναού, σε ένα συγκεκριμένο 

χώρο που ονομάζεται σκευοφυλάκιο38. 

 

 

 

 

 

                                                 
33 Μαρκ. 14, 23. Ματθ. 26, 27. Λουκ. 22,17. Α΄ Κορ. 10, 16. 11, 25. Αποκ. 16, 19. Βλ. 
Παντελεήμονος Ροδoπούλου (Μητροπ. Τυρολόης και Σερεντίου), Ο Καθαγιασμός των Δώρων της 
Θείας Ευχαριστίας, Θεσσαλονίκη 1968, [21999, Λειτουργικά Βλατάδων, 3] σσ.14-15,40,254. 
Πρβλ. Συμεών Θεσσαλονίκης, Απόκρισις πρoς τινάς ερωτήσεις Αρχιερέως Ηρωτηκότος Αυτόν, 
κεφ. 57, PG 155, 909C. Πρβλ. Γερμανού Α΄ Πατριάρχου Κωνσταντινουπόλεως, Ιστορία 
Εκκλησιαστική και Μυστική Θεωρία, PG 98, 400B. 
34 Πρβλ. Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί του Αγίου Ναού και της τούτου Καθιερώσεως, PG 155, 
337C. Πρβλ. Π. Δρανδάκη, Μεγάλη Ελληνική Εγκυκλοπαίδεια –  Συμπλήρωμα, όπ.π., τ. 21 
σ.347. Πρβλ. Κ. Μπόνη, Κατήχησις και Λειτουργική, εκδ. του περιοδ. «Εκκλησία», Αθήνα 21999, 
σ.126. 
35 Βλ. Συμεών Θεσσαλονίκης, Ερμηνεία Περί τε του Θείου Ναού και εν αυτώ Ιερέων τε περί και 
Διακόνων, Αρχιερέων τε και των ων έκαστος τούτων στολών ιερών περιβάλλεται, PG 155, 698Α. 
Πρβλ. Βλ. Ι. Φουντούλη, Το Λειτουργικόν Έργον Συμεών του Θεσσαλονίκης – Συμβολή εις την 
Ιστορίαν και Θεωρίαν της Θείας Λατρείας, [σειρά 84, «Εταιρεία Μακεδονικών Σπουδών»], Ίδρυμα 
Μελετών Χερσονήσου του Αίμου, Θεσσαλονίκη 1966, σ.132. Πρβλ. Γ. Παπαϊωάννου, Νέος 
Θησαυρός Γνώσεων, όπ.π., τ. 5, σ.180. 
36 Βλ. Ι. Φουντούλη, Λειτουργική Α΄, Εισαγωγή στη Θεία Λατρεία, εκδ. Μυγδονία, Θεσσαλονίκη 
32000, σ. 59. 
37 Βλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (Πρωτοπ.), Ο Χριστιανικός Ναός και τα τελούμενα εν αυτώ,  
όπ.π., σ.179. Πρβλ. Γενική Παγκόσμιος Εγκυκλοπαίδεια, Πάπυρος Λαρούς, όπ.π., τ. 11, σ.948. 
38 « Όθεν και ως εν γωνία εστί, ποτέ εν τοις μεγάλοις ήσαν ναοίς διά την φυλακήν των σκευών». 
Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί του Αγίου Ναού και της τούτου Καθιερώσεως, PG 155, 348Α. Πρβλ. 
Γερμανού, Πατριάρχου Κωνσταντινουπόλεως, Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική Θεωρία, PG 98, 
400Β, Πρβλ. Π. Δρανδάκη, Μεγάλη Ελληνική Εγκυκλοπαίδεια –  Συμπλήρωμα, όπ.π., τ. 21, 
σ.347. 
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β. Περί των ιερών αμφίων 

 

Η λέξη «άμφιον» προέρχεται από το ρήμα «αμφιέννυμι» που σημαίνει 

ενδύομαι και εννοεί την ένδυση γενικότερα39. Ετυμολογείται από το 

«αμφί»+«άζω» και είναι μετάπλαση του ρήματος αμφιέννυμι που προέρχεται 

από τους ελληνιστικούς χρόνους. Στη ρωμαϊκή εποχή συναντούμε τον όρο με τη 

λατινική λέξη «πάλλιον» ή «παλλίον»40. 

Ο όρος «άμφια» δήλωνε στην αρχή τα πολύτιμα και λαμπρά ενδύματα, 

τα οποία ήταν κατασκευασμένα από μετάξι41. Κατά την βυζαντινή εποχή υπήρχε 

διαφορά στο ένδυμα των ανδρών και των γυναικών. Υπήρχε ακόμη διαφορά στα 

ενδύματα ανάλογα με τις κοινωνικές τάξεις και τα επαγγέλματα42. Όσον αφορά 

τον κλήρο ο ΚΖ΄ κανόνας της Πενθέκτης και ο ΙΣΤ΄ της Ζ΄ Οικουμενικής συνόδου 

απαγορεύει στους κληρικούς να φορούν κοσμικά ενδύματα43. Σήμερα, στην 

εκκλησιαστική γλώσσα με την λέξη «άμφια» εννοούμε τα ενδύματα του κλήρου, 

με τα οποία ενδύεται κατά τον χρόνο άσκησης της χριστιανικής λατρείας. 

Ονομάζονται «ιερά» ή «άγια» και καθίστανται αγιασμένα είτε λόγω της απλής 

ευλογίας που δίνεται από τον επίσκοπο (π.χ. στα άμφια κατά τη χειροτονία του 

κληρικού) είτε με τη χρήση τους στις διάφορες ιεροπραξίες, εφόσον είναι 

αφιερωμένα στο Θεό. 

 

 

 

 
                                                 
39 Βλ. Τεγόπουλου-Φυτράκη, Ελληνικό Λεξικό, όπ.π., σ. 43. Πρβλ. Ν. Σηφάκη, Πλήρες 
Αναλυτικόν και Χρηστικόν Ορθογραφικόν Λεξικόν της Ελληνικής Γλώσσης (Καθαρευούσης-
Δημοτικής), εκδ. Πάπυρος, Αθήναι 1973, σ.48. 
40 Βλ. Ε. Σκορδά, Η Ιστορική Εξέλιξις της ενδυμασίας των ορθοδόξων ελλήνων κληρικών – 
Ιστορική έρευνα, Αθήναι 1971, σ.22.  
41 Βλ. Μεγάλη Ελληνική εγκυκλοπαίδεια, εκδ. οργανισμός ο Φοίνιξ Ε.Π.Ε. Αθήναι 21928, σ.389. 
42 Βλ. Φ. Κουκουλέ, Βυζαντινών Βίος και Πολιτισμός, [σειρά: 73, εκδ. De L’ Ιntitut Francais], 
Αθήναι 1951, τ. 1, σ. 206. 
43 Ο ΚΖ΄ κανόνας της Πενθέκτης και ο ΙΣΤ΄ κανόνας της Ζ΄ Οικουμενικής Συνόδου, ορίζουν 
αντίστοιχα: «Μηδείς των εν Κλήρω καταλεγομένων ανοίκειον εσθήτα αμφιεννύσθω, μήτε εν πόλει 
διάγων, μήτε εν οδώ βαδίζων, αλλά στολαίς κεχρήσθω ταίς ήδη τοις εν Κλήρω καταλεγομένοις 
απονεμηθείσαις. Εί δε τις διαπράξοιτο το τοιούτο, επί μία εβδομάδα μίαν αφοριζέσθω», και «Πάσα 
βλακεία και κόσμισις σώματος, αλλοτρία εστί της Ιερατικής τάξεως. Τους ουν εαυτούς κοσμούντας 
Επισκόπους, ή Κληρικούς, δι’ εσθήτων λαμπρών και περιφανών, τούτους διορθούσθαι χρή, ει δε 
επιμένοιεν, επιτιμίων παραδιδόσθαι…». Πηδάλιον της Νοητής Νηός της μίας, αγίας, καθολικής και 
αποστολικής των Ορθοδόξων Εκκλησίας, εκδ. «Αστήρ», Αθήναι 71970, σσ.242,335. Βλ. Ε. 
Σκορδά, Η Ιστορική Εξέλιξις της ενδυμασίας των ορθοδόξων ελλήνων κληρικών – Ιστορική 
έρευνα, όπ.π., σ.32.  
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2. Ιερά σκεύη και άμφια στον αρχαίο κόσμο. 
 

 α. Στην ειδωλολατρία 

 

Οι διάφορες θρησκείες, όπως και οι γλώσσες, σε όλο τον κόσμο είναι 

τόσες πολλές ώστε είναι δύσκολο να περιγραφούν όλες. Όσο κατεβαίνουμε την 

κλίμακα του πολιτισμού τόσο και περισσότερες ποικιλίες θρησκειών 

παρουσιάζονται44. Στους πρωτόγονους λαούς, ό,τι τους προκαλεί φόβο ή 

θαυμασμό, ό,τι έχουν ανάγκη, έχει θεοποιηθεί45. Ο τόπος διαβίωσης του 

ανθρώπου και οι επιδράσεις της φύσης είχαν παίξει επίσης ρόλο στη 

διαμόρφωση της θρησκείας του46. Ένα όμως είχαν κοινό. Την πίστη σε μία 

ανώτερη δύναμη και την ανάγκη να προσφέρουν ευχαριστίες προς το Υπέρτατο 

Όν47. 

Πριν από διακόσιες περίπου χιλιάδες χρόνια μπορούσε να υπάρχει μια 

προθεϊστικού τύπου θρησκεία, βασισμένη στη μυστηριώδη δύναμη αισθητών 

αντικειμένων. Η πρόοδος παίρνει ταχύτερο ρυθμό από το 40.000 π.Χ. και 

ύστερα. Τότε ο προϊστορικός άνθρωπος εκδηλώνει τις θρησκευτικές του ανάγκες 

και ιδέες με τη λατρεία των νεκρών48. Από το τέλος της λεγόμενης άνω 

παλαιολιθικής49 καθώς και στη μεσολιθική εποχή υπάρχουν για πρώτη φορά 

                                                 
44 Βλ. Συμεών Θεσσαλονίκης, Διάλογος εν Χριστώ κατά πασών των Αιρέσεων, κεφ. Ε΄, PG 155, 
43Α. Πρβλ Σπ. Δημητράκου, Γεωγραφία – Άτλας Παγκόσμιος, τ. 1, εκδ. Δέλτα, Σπύρος 
Δημητράκος και ΣΙΑ, Αθήνα 1964, σ.188. 
45 Η ανάγκη να ξεπεραστεί ο φόβος του θανάτου και η μεταμόρφωση του αφανούς και 
ασύλληπτου σε ορατό αντικείμενο οδήγησε στην αναζήτηση του θείου. Βλ. Π. Ι. Σκαλτσή, 
Λειτουργικές Μελέτες, εκδ. Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 1999, σ.19. Σ στην Βλ. Ph. Barker, 
Techniques of Archaeological Excavation, B.T. Batsford Ltd, London, United Kingdom, 31993, 
σ.227. 
46 Βλ. Π. Ν. Τρεμπέλα, Απολογητικαί Μελέται Δ΄. Αι προφητείαι εν σχέσει προς την υπερφυσικήν 
θ. αποκάλυψιν και καθ΄αυτάς, όπ.π. σ.25. Πρβλ. Νείλου Σωτηροπούλου (Ιερομ.), Η ερχομένη 
Οξεία και Δίστομος Ρομφαία, Αθήναι 41967, σ.46. Πρβλ. Σπ. Δημητράκου, Γεωγραφία – Άτλας 
Παγκόσμιος, τ. 1, όπ.π., σ.188. 
47 «Πάς γαρ οίκος κατασκευάζεται υπό τινος, ο δε τα πάντα κατασκευάσας Θεός». Εβρ.3,4.  «Ότι 
δε είς εστι Θεός, και ού πολλοί, τοις μέν τη θεία πειθομένοις Γραφή ουκ αμφιβάλλεται. Φησί γάρ ο 
Κύριος εν τη νομοθεσίας αρχή. Εγώ Κύριος ο Θεός σου…». Ιωάννου Δαμασκηνού, Έκδοσις 
ακριβής της ορθοδόξου πίστεως Ε΄, PG 94, 800C-D. Βλ. Π. Ν. Τρεμπέλα, όπ.π. σ.8,26. Πρβλ. Ν. 
Ματσούκα, Ιστορία της Φιλοσοφίας, Αρχαίας  Ελληνικής-Βυζαντινής, Δυτικοευρωπαϊκης, εκδ. Π. 
Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 2002, σ.159-160. Πρβλ. Β. Νικολοπούλου, Δημιουργός ή τύχη; Από τα 
θαυμάσια της δημιουργίας…, Πάτραι 31985, σ.212. Πρβλ. Μαρινοπούλου Μαρία, Ύμνος, 
Ανθολογία 77 βραβευμένων ποιητών στα φεστιβάλ ποιήσεως Θεσσαλονίκης 2000-2005 της 
ενώσεως συγγραφέων-λογοτεχνών Ευρώπης, εκδ. Μαίανδρος, Θεσσαλονίκη 2006, σ.237. 
48 Βλ. Αθηνάς Καλογεροπούλου, Ιστορία των αρχαίων χρόνων ως τα 146 π.Χ., εκδ. Ο.Ε.Δ.Β., 
Αθήναι 11975, σ.21. 
49 Δηλαδή κατά το χρονικό διάστημα πριν από 30 έως 10 χιλιάδες χρόνια. Βλ. Ν. Παπαχατζή, Η 
θρησκεία στην αρχαία Ελλάδα, εκδ. Εκδοτική Αθηνών, Αθήνα 1987, σ.10. 
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σαφείς ενδείξεις για την επικράτηση μιας αξιόλογης θρησκείας μαγικής δομής: 

υπήρχαν ιεροί χώροι σε σπηλιές και μαγικές ιερουργίες για την αποτροπή 

κινδύνων που απειλούσαν την κοινότητα ή για την επιτυχία κυνηγετικών 

εξορμήσεων50. Οι τεχνίτες μπορούσαν να δίνουν τη μορφή των θεοτήτων σε 

ειδώλια, ανάγλυφα ή χαράγματα, τα οποία είχαν μόνα τους τη «δύναμη» και δεν 

την αντλούσαν από τις θεϊκές υπάρξεις, όπως πιστευόταν ότι την αντλούσαν 

αργότερα, οπότε λατρεύονταν οι παριστανόμενες θεότητες και όχι οι εικόνες 

τους51. Τα πρώτα λοιπόν «σκεύη» ταυτίζονταν με τα αγαλματίδια και τα ειδώλια 

που με τη σειρά τους έπαιζαν το ρόλο της ανώτερης δύναμης52. 

Στη νεολιθική εποχή που πρώιμα άρχισε στις χώρες της εγγύς 

ανατολής, όπου ήδη στην 7η π.Χ. χιλιετία βρισκόταν σε ακμή, η θρησκεία 

εξακολουθούσε να έχει πολλά από τα παλιά γνωρίσματα: οι άνθρωποι λάτρευαν 

τότε πολλές θεότητες, θεοποιούσαν ακόμη και ποτάμια, βουνά, την αστραπή, τον 

κεραυνό κλπ., δεν εξαρτούσαν όμως από αυτές την ικανοποίηση των επιθυμιών 

τους53. Προτιμούσαν τα αντικείμενα με τη μαγική δύναμη, τις καθιερωμένες 

μαγικές ενέργειες και τις επωδές ή τα ξόρκια, από τα οποία είχαν συνηθίσει να 

περιμένουν ικανοποίηση των πόθων τους. Συνήθιζαν να κάνουν περιφορά ιερών 

σκευών54 με δύναμη κατευναστική των στοιχείων της φύσης, καθώς και χορούς 

                                                 
50 Βλ. Fr. Clark and P. Williams, Εισαγωγή στη μελέτη των θρησκειών [Το ανοιχτό πανεπιστήμιο], 
εκδ. Π. Κουτσουμπός, Αθήνα 1991, σ.50. 
51 Βλ. Συμεών Θεσσαλονίκης, όπ.π., PG 155, 43Β. Πρβλ Ν. Παπαχατζή, Η θρησκεία στην αρχαία 
Ελλάδα, όπ.π., σ.10. 
52 Βλ. Γ. Προκοπίου, Ο Κοσμολογικός Συμβολισμός στην Αρχιτεκτονική του Βυζαντινού Ναού, εκδ. 
Πύρινος Κόσμος, Αθήναι 21992, σ. 14-15. Πρβλ Σπ. Δημητράκου, Γεωγραφία – Άτλας 
Παγκόσμιος, τ. 1, όπ.π., σ.188. Βλ. R. Fisher, N. Hammond, Ann Kelsall, Joyce Stewart, G. 
Stuart, Builders of the Ancient World, The National Geographic Society, U.S.A. 1986, σσ.24,34.  
53 Στην αρχαία Αίγυπτο είχαν θεοποιήσει τον ποταμό Νείλο και ένα άγαλμα με την 
προσωποποίησή του τον παρουσιάζει ως άντρα σε στάση ανάπαυσης όπου 16 μικρά παιδιά 
προσπαθούν να τον σηκώσουν. Τα παιδιά εικονίζουν τις φάσεις της ανύψωσης των υδάτων του 
ποταμού. Στο Νεπάλ οι κάτοικοι από τα πανάρχαια χρόνια μέχρι σήμερα λατρεύουν το ψηλότερο 
βουνό των Ιμαλαίων και του κόσμου ολόκληρου, το Έβερεστ, το «Τζόμο Λούγκμα» (Θεά Μητέρα 
του Κόσμου), όπως το αποκαλούν εκεί, ως θεότητα με τη μορφή γυναίκας, αλλά και τις άλλες 
κορυφές των Ιμαλαίων, όπως την κορυφή Αναπούρνα, αποδίδοντας σε αυτές θεϊκές ιδιότητες. 
Στη θεοκρατική αυτή αντίληψη του Δαλάι Λάμα οφείλεται και η άρνηση της πολιτείας να επιτρέψει 
στους ξένους ορειβάτες την αναρρίχηση στα Ιμαλάια μέχρι σχετικά πρόσφατα (κατάκτηση 
κορυφής από τον Νεοζηλανδό ορειβάτη Έντμοντ Χίλαρυ το Μάιο του 1960). Βλ. Εγκυκλοπαίδεια 
Εκλαϊκευμένη, Νεώτερον Εγκυκλοπαιδικόν Λεξικόν, τ. 1, έκδ. της εγκυκλοπαιδικής επιθεωρήσεως 
Ήλιος, Αθήναι 1948, σ.722. Πρβλ. Magazine «National Geographic», vol. 176, No 3, Official 
Journal of the National Geographic Society, Washington, D.C. September 1989, σ.397. Πρβλ. L. 
Ch. Eckstrom, Excursion to Enchantment – A Journey to the World’s Most Beautiful Places, 
όπ.π., σ 87. 
54Τα ιερά σκεύη κατά την περίοδο εκείνη ήταν κυρίως ξύλινα ή πέτρινα αγαλματίδια, καθώς και 
οστά των προγόνων, τα οποία φύλαγαν στους χώρους λατρείας, κάτι το οποίο παρατηρήθηκε σε 
διάφορες ηπείρους (Ασία, Ευρώπη, Αμερική) και η φύλαξη των προγονικών οστών στους ναούς 
διατηρήθηκε σε πολλές θρησκείες ανά τον κόσμο, μέχρι σήμερα. Βλ. Magazine «National 
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αποτροπής θεομηνιών, χρησιμοποιώντας κόκαλα ή άλλα μαγικά αντικείμενα και 

ντυμένοι με ειδικές για την τελετουργία στολές55. 

Στην προϊστορική νότια Ασία, η αρχαιολογική σκαπάνη έφερε στο φως 

αγγεία τα οποία κατασκευάσθηκαν τον 7ο αι. π.Χ. Μερικά από αυτά 

χρησιμοποιούνταν από τις πρώτες κοινωνίες ανθρώπων που είχαν εγκατασταθεί 

εκεί και χρησίμευαν είτε ως μαγειρικά σκεύη ή σκεύη για το τάισμα και την 

καθαριότητα των βρεφών είτε ως σκεύη προσφοράς θυσιών προς τους θεούς56. 

Οι αρχαίοι Κινέζοι καθώς και οι Ιάπωνες, πίστευαν ότι το να σχηματίσει 

κανείς μία λογική ιδέα για το Θεό είναι έξω από τις δυνατότητες του ανθρώπου. 

Το «Τάο»57 είναι ασύλληπτο και ακατανόητο για την ανθρώπινη σκέψη. Είναι 

απρόσωπο, άπειρο και απροσδιόριστο58. Ο άνθρωπος πάλι κατά τους αρχαίους 

Κινέζους, είναι η κατώτερη μορφή του ενός και μοναδικού Θεού. Ο άνθρωπος, 

αν θέλει να σώσει την ψυχή του, πρέπει να απαρνηθεί το σώμα του, και να είναι 

ενάρετος και δίκαιος προς όλους. Τότε δεν έχει να φοβάται την εκμηδένιση της 

ψυχής του, γιατί εκμηδένιση του σώματος δε σημαίνει και τον αφανισμό της 

ψυχής59. 

Οι Κινέζοι και οι Ιάπωνες ιερείς ξύριζαν το κεφάλι τους και φορούσαν 

λευκούς χιτώνες60 ως δείγμα της αφοσίωσης και της αφιέρωσής τους στο Θεό. 

Έκαναν λιτανείες προς τον Θεό σε περίοδο ανομβρίας και ζητούσαν την 

προστασία του Δημιουργού από φυσικές και άλλες καταστροφές όπως, π.χ. 

καταιγίδες, σεισμούς, λιμούς, πολέμους κ.λπ61. Σχετικά πρόσφατες ανασκαφές62 

                                                                                                                                                 
Geographic», vol. 180, No 3, όπ.π., σσ.94-97. Πρβλ. Magazine «National Geographic», vol. 176, 
No 4, όπ.π., σ.480. Πρβλ. Magazine «National Geographic», vol. 182, No 2, όπ.π., σσ.114-118.  
55 Βλ. Ι. Χαραλαμπόπουλου, Ηλιακή Μυσταγωγία – Δελφική Λατρεία, Αποσυμβολισμός της 
Ελληνικής Μυθολογίας και της Θρησκευτικής Δοξασίας, εκδ. Δίον, Θεσσαλονίκη 1998, σσ.51,63. 
56Βλ. Joan Gero and Margaret Conkey, Engendering Archaelogy – Women and Prehistory, 
London, Great Britain 1991, σ.195.  Πρβλ. Pr. Rice, Pots and Potteries – Current Approaches in 
Ceramic Archeology, Institute of Archaeology, University of California, Los Angeles, U.S.A. 1984, 
σ.27. 
57 Ο Θεός στα Κινέζικα. Βλ. Magazine «National Geographic», vol. 176, No 5, όπ.π., σ.641. 
58 Βλ. L. Allen, R. Fisher, Christine Eckstrom, T. Melham, Majestic Island Words, Τhe National 
Geographic Society, U.S.A. 1987, σ 54. 
59.Βλ. Π. Ιωαννίδη, Η άγνωστη προϊστορία των Ελλήνων 10.000 – 2.000 π.Χ., εκδ. Δίον, 
Θεσσαλονίκη 1987, σ.63. 
60 Το λευκό στους Κινέζους και Ιάπωνες δηλώνει λύπη και περισυλλογή. Το έθιμο αυτό 
διατηρήθηκε μέχρι τη σημερινή εποχή. Βλ. J. Henderson The science and archaeology of 
materials – An investigation of inorganic materials, Rou Hedge, London, Great Britain 2000, σ.37. 
61 Βλ. Π. Ιωαννίδη, Η άγνωστη προϊστορία των Ελλήνων 10.000 – 2.000 π.Χ., όπ.π., σ.68. 
62 Οι ανασκαφές αυτές ξεκίνησαν από Κινέζους αρχαιολόγους του Ινστιτούτου Shaanxi, με 
επικεφαλής τον αρχαιολόγο Wang Xueli στα 1990 μ.Χ. Μόλις όμως πρόσφατα ανακαλύφθηκε ο 
τάφος ενός αυτοκράτορα της δυναστείας των Χαν, του Qin Shi Huang Di. Βλ. Magazine «National 
Geographic», vol. 182, No 2, όπ.π., σ.118. 
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έφεραν στο φως τάφο του αυτοκράτορα της δυναστείας των Χαν, ο οποίος στο 

νεκρικό του ταξίδι «συνοδευόταν» από χιλιάδες μινιατούρες στρατιωτών, 

φτιαγμένες από πηλό. Οι μινιατούρες είχαν ύψος ενός περίπου μέτρου και όλες 

είχαν χαραγμένο ένα μειδίαμα. Το χαμόγελο συμβόλιζε κατά τους ιστορικούς 

αναλυτές την πίστη των αρχαίων Κινέζων ότι η μεταθανάτια ζωή είναι πιο 

γαλήνια και χαρούμενη από την παρούσα. Οι πήλινοι αυτοί στρατιώτες σκοπό 

είχαν να προστατεύουν τον αυτοκράτορα στο ταξίδι του στον άλλο κόσμο, 

στοιχείο που συναντούμε έντονα και στους αρχαίους Αιγυπτίους63. 

Γραπτές πηγές των Ιαπώνων δεν έχουμε σχετικά με τα ιερά σκεύη τους 

και τα άμφια παρά μόνο γύρω στο 711 μ.Χ. Ο αυτοκράτορας Τεμμού έδωσε 

εντολή το 681μ.Χ. να καταγραφούν οι παραδόσεις και οι μύθοι του λαού του 

γύρω από τη θρησκεία τους, σε μία επιτροπή. Το έργο όμως σταμάτησε εξαιτίας 

του θανάτου του αυτοκράτορα. Το 711 μ.Χ., η αυτοκράτειρα Γκεμμύο συνέλεξε 

τις διηγήσεις και τις παραδόσεις και συνέταξε το πρώτο βιβλίο που αναφέρεται 

αποκλειστικά στη θρησκεία, στα ήθη και τα έθιμα των Ιαπώνων64. 

Γύρω στην τέταρτη χιλιετία π.Χ. παρουσιάζονται στη νότια 

Μεσοποταμία, κοντά στον Περσικό κόλπο, νέοι λαοί όπως οι Σουμέριοι, οι 

Ασσύριοι, οι Βαβυλώνιοι και οι Πέρσες. Όλοι αυτοί οι λαοί ανέπτυξαν αξιόλογο 

πολιτισμό και οι θρησκευτικές τους πεποιθήσεις ήταν παρόμοιες65. Πίστευαν όλοι 

σε μία ανώτερη δύναμη και εξέφραζαν το σεβασμό και τη λατρεία τους προς τη 

δύναμη αυτή με αγάλματα, άμβωνες, ειδώλια και τελετές66. Οι Σουμέριοι 

ειδικότερα, όπως και οι Ασσύριοι και Βαβυλώνιοι αργότερα κατασκεύαζαν 

μαρμάρινα αγάλματα τα οποία παρίσταναν θεότητες με τη μορφή 

ανθρωπόμορφων ζώων και πτηνών. Χαρακτηριστικός είναι ο φτερωτός ταύρος, 

φρουρός στην πύλη των ανακτόρων της Μεσοποταμίας, έργο των Βαβυλωνίων67 

καθώς και η πέτρινη στήλη των «δύο Ενκιδού», οι οποίοι ήταν κατά το ήμισυ 

άνθρωποι και κατά το υπόλοιπο ταύροι και κρατούσαν το ιερό δέντρο68. Δοχεία 

βρέθηκαν επίσης κατασκευασμένα από πηλό, με νεκρικές ή τελετουργικές 

                                                 
63 Βλ. Magazine «National Geographic», vol. 182, No 2, όπ.π., σ.120. 
64 Βλ. F. Guirand, Παγκόσμιος Μυθολογία – Ιαπωνική Μυθολογία, τ. 2, μετάφραση Ν. Τετενέ, εκδ. 
Χρίστου Φ. Γιοβάνη, Αθήναι, σσ.574-575. 
65 Βλ. P. Blavatsky, Αρχαία Μυστήρια – Αποκρυφισμός, μετάφραση Αν. Τσάκαλη, εκδ. Ιάμβλιχος 
1989, σ.41. 
66 Βλ. Σ. Αγουρίδη, Ιστορία της Θρησκείας του Ισραήλ, εκδ. Ελληνικά Γράμματα, Αθήνα 1995, 
σ.76. 
67 Βλ. Αθηνάς Καλογεροπούλου, Ιστορία των  αρχαίων χρόνων ως τα 146 π.Χ., όπ.π., σ.51. 
68 Βλ. F. Guirand, Παγκόσμιος Μυθολογία, τ. 1, όπ.π., σ.162. 
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παραστάσεις, τα οποία προφανώς χρησιμοποιούσαν οι ιερείς για να 

ιερουργήσουν. Επίσης οι Ασσύριοι, οι Χαλδαίοι, οι Χιττίτες, οι Πέρσες, και όλοι οι 

συγγενικοί τους λαοί χρησιμοποιούσαν ένα είδος σημαίας, το οποίο 

αποτελούνταν από τετράγωνο ή επίμηκες ύφασμα, το οποίο το τέντωναν και το 

τοποθετούσαν πάνω σε κοντάρι. Είχε τη μορφή των λαβάρων που 

χρησιμοποιούνται και σήμερα στην Εκκλησία μας. Πάνω στο ύφασμα ήταν 

ζωγραφισμένα ή κεντημένα εμβλήματα των θεοτήτων τους, τα οποία έφεραν μαζί 

τους κατά τις εκστρατείες, τις μεταναστεύσεις ή τις διάφορες θρησκευτικές τους 

τελετές. Οι λαοί αυτοί συνήθιζαν να φέρουν κατά τις μάχες τους επίσης 

ανηρτημένα σε κοντάρια αετούς, περιστερές, ημισελήνους, δράκοντες, 

αλέκτορες, τον ηλιακό δίσκο κ.λπ69. 

 Οι ιερείς τους έφεραν μακρά γενειάδα, μακρά κόμη, κτενισμένη σε 

σχήμα «κότσου» και τα ενδύματά τους χαρακτηρίζονταν από μακριούς μάλλινους 

κροσσούς, οι οποίοι υπερκάλυπταν ο ένας τον άλλο, τους «καύνακας» όπως 

τους ονόμαζαν οι αρχαίοι Έλληνες, και φορούσαν κάλυμμα στο κεφάλι 

στολισμένο με κέρατα και φτερά. Αργότερα άλλαξαν περιβολή, φορούσαν πλέον 

μακρύ χιτώνα από λείο ύφασμα και «σαρίκι» ή συχνότερα μεγάλη τιάρα, πλατειά 

ή κωνική, με ένα ή περισσότερα ζεύγη κεράτων70. 

Στην άλλη άκρη της γης, στην αμερικανική ήπειρο παρουσιάζονται την 

περίοδο αυτή σημαντικοί πολιτισμοί. Οι πολιτισμοί των Μάγια και των Ίνκας 

παρουσιάζουν κοινά θρησκευτικά στοιχεία. Κατασκευάζουν ναούς με μορφή 

πυραμίδας σε υψώματα (ακροπόλεις) και προσφέρουν θυσίες στους θεούς. 

Πρόσφατες ανασκαφές στην σημερινή Ονδούρα έφεραν στο φως ένα μικρότερο 

σε μέγεθος ναό ο οποίος βρισκόταν στο εσωτερικό ενός μεγαλύτερου ναού. Στον 

μικρό αυτό ναό βρέθηκαν κτερίσματα από πέτρα και χαλκό, τα οποία πιθανόν 

σκαλίστηκαν με εργαλείο φτιαγμένο από κόκαλο, 2000 χρόνια π.Χ. Τα 

κτερίσματα παρίσταναν θεϊκές μορφές, ή μορφές αρχηγών και βασιλέων των 

Μάγια, μοναδικής τέχνης. Στο ίδιο μέρος βρέθηκαν υπολείμματα από πλεγμένο 

ύφασμα, ξύλινα δοχεία με σπόρους  και πήλινα αγαλματίδια με μορφές θεών ή 

                                                 
69 Βλ. Martha Joukowsky, A Complete Manual of Field Archaeology – Tools and Techniques of 
Field Work for Archaeologists, Library of Congress Cataloging, Quebec, Canada 1980, σ.410. 
70 Βλ. F. Guirand, Παγκόσμιος Μυθολογία, τ. 1, όπ.π., σ.119. 
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βασιλέων. Οι αρχαιολόγοι πιστεύουν ότι τα ευρήματα αποτελούσαν μέρος 

ιεροτελεστίας και αναθήματα προς τιμή των θεών71. 

Στα βουνά των Άνδεων, στο σημερινό Περού της Νότιας Αμερικής 

βασίλευαν πριν χιλιάδες χρόνια οι Ίνκας. Παρόμοιοι ναοί με αυτούς των Μάγια, 

σώζονται μέχρι σήμερα στα βάθη της αμερικανικής ηπείρου. Όταν όμως έφτασαν 

οι πρώτοι Ισπανοί στην περιοχή αυτή γύρω στο 1.500 μ.Χ., λεηλάτησαν τους 

πλούσιους ναούς γι’ αυτό και η αρχαιολογική σκαπάνη ελάχιστα αρχαία 

αντικείμενα έφερε στο φως από τον λαό εκείνο72. 

Στη λεκάνη της Μεσογείου γύρω στο 4.000 π.Χ. παρουσιάζονται οι 

πρώτοι πολιτισμοί με θεοκρατικό καθεστώς. Ένας από τους λαούς αυτούς ήταν 

και οι Αιγύπτιοι73. Εκεί ο ιερέας παίζει το ρόλο του συνδέσμου του λαού με το θεό 

– βασιλιά74. Οι ιερείς στην αρχαία Αίγυπτο ήταν πολλοί, είχαν ισχύ, μεγάλο 

πλούτο, ενέπνεαν σεβασμό στο λαό και αποτελούσαν ιδιαίτερη τάξη μέσα στην 

αιγυπτιακή κοινωνία75. Και στους αρχαίους Αιγυπτίους οι ιερείς περνούν από 

τελετές εξαγνισμού. Έχουν και αυτοί, όπως οι Κινέζοι ιερείς, ξυρισμένα τα 

κεφάλια τους και φορούν μανδύες περίτεχνους, τους οποίους αλλάζουν ανάλογα 

με την τελετουργία που εκτελούν. Το ένδυμα των ιερέων τους στην αρχή ήταν 

συνήθως ένα κομμάτι από λινό ύφασμα, που σιγά – σιγά διαμορφώθηκε σε 

φόρεμα μακρύ, με πτυχές. Άλλοτε κατασκευαζόταν και από άλλα υλικά όπως 

από μαλλί ή από βαμβάκι. Τα ρούχα των ιερέων καθώς και των βασιλιάδων 

ξεχώριζαν χάρη στα ιδιαίτερα συμβολικά εμβλήματα και περίτεχνα κοσμήματα, 

με τα οποία ήταν στολισμένα76.. 

Οι Αιγύπτιοι είναι από τους πρώτους λαούς που πίστευαν στην 

αθανασία της ψυχής77. Υποστήριζαν ότι ακόμη και ύστερα από το θάνατο η ζωή 

συνεχίζεται στον άλλο κόσμο, αν όμως δεν καταστραφεί το σώμα78. Αυτός ο 

                                                 
71 Βλ. Magazine «National Geographic», vol. 180, No 3, όπ.π., σσ.102,103. Πρβλ. Magazine 
«National Geographic», vol. 183, No 2, όπ.π., σ.95. Πρβλ. Magazine «National Geographic», vol. 
182, No 5, όπ.π., σ.99. 
72 Βλ. Magazine «National Geographic», vol. 181, No 1, όπ.π., σσ.51-52. Πρβλ. Adrienne Jack, 
Pocket Encyclopedia, όπ.π., σ.122. 
73 Βλ. Γ. Σιέττου, Υακίνθια Μυστήρια, «Aldebaran» Εκδοτική και Εμπορική Ε.Π.Ε., Αθήνα 1995, 
σ.32. 
74 Βλ. Adrienne Jack, Pocket Encyclopedia, όπ.π., σ.83. 
75 Βλ. Αθηνάς Καλογεροπούλου, όπ.π., σ.36. 
76 Βλ. G. Hart, Μύθοι των Αιγυπτίων, σειρά «Μύθοι και Ιστορία των Λαών», εκδ. Δημ. Ν. 
Παπαδήμα, Αθήνα 1996, σσ.50,54. 
77 Βλ. Μεθοδίου Φούγια (Μητροπ.), Η Ελληνιστική Ιουδαϊκή Παράδοση, εκδ. Λιβάνη Νέα Σύνορα, 
Αθήνα 1995, σ.100. 
78 Βλ. Σ.  Χουκ, Μυθολογία της Μέσης Ανατολής, εκδ. Αρίων, Αθήναι χ.χ., σ.74. 
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φόβος της καταστροφής του σώματος οδήγησε τους Αιγυπτίους στο να 

καθιερώσουν ειδικές ταφικές συνήθειες. Για να μη χαλάσει το σώμα, 

προχωρούσαν στο βαλσάμωμα, πράγμα που στοίχιζε πολύ και ήταν πολύ συχνά 

αδύνατο για τους φτωχούς. Η διαδικασία της σωστής ταρίχευσης κρατούσε 70 

ημέρες και τα εσωτερικά όργανα διατηρούνταν σε σκεύη, τα οποία συνόδευαν το 

σώμα του νεκρού μέσα στον τάφο79. Οι τάφοι των πλουσίων και κυρίως των 

Φαραώ, είχαν τη μορφή τεράστιων πυραμίδων80. Από τη διάσωσή τους και την 

ανασκαφή τους οι αρχαιολόγοι έκαναν γνωστές τις θεολογικές απόψεις των 

αρχαίων Αιγυπτίων81. 

Υπήρχαν όμως εκτός από το βαλσάμωμα (μουμιοποίηση) και άλλοι 

απλούστεροι και πιο φθηνοί τρόποι. Στηριζόμενοι στην άποψη ότι η ζωή 

συνεχίζεται μετά το θάνατο, έβαζαν μέσα στους τάφους έπιπλα, δοχεία, τροφές, 

εργαλεία, καθώς και μικρά αγάλματα που παρίσταναν τους δούλους82. Υπήρχαν 

επίσης και αγάλματα που για θρησκευτικούς λόγους έμοιαζαν στον νεκρό. Σε 

κάθε άγαλμα προσπαθούσαν να δώσουν θεϊκή μεγαλοπρέπεια, χωρίς όμως να 

πάψει αυτό να μοιάζει στο συγκεκριμένο άτομο που παρίστανε83. Για να δώσουν 

μάλιστα ζωηρότητα στην έκφραση, κατασκεύαζαν ή ζωγράφιζαν τα μάτια από 

άλλα υλικά. Όλα τα σκεύη αυτά σκοπό είχαν να εξυπηρετήσουν τους κυρίους 

τους στον άλλο κόσμο84. Λάβαρα χρησιμοποιούσαν και αυτοί από την 5 π.Χ. 

χιλιετία όπως οι Ασσύριοι, οι Σουμέριοι και οι λοιποί ανατολικοί λαοί της ίδιας 

περιόδου. Τα λάβαρα αυτά στο πάνω μέρους τους κατέληγαν σε ομοιώματα των 

ζωόμορφων θεών τους όπως κροκοδείλων, όφεων, ταύρων κ.λπ. Πολύχρωμες 

τοιχογραφίες, τέλος, στους τοίχους απεικόνιζαν το περιβάλλον που ήθελε να έχει 

και στον άλλο κόσμο ο νεκρός85. 
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82 Βλ. J. Henderson, The science and archaeology of materials – An investigation of inorganic 
materials, όπ.π., σ.35. 
83 Στ. Καλαντζάκη, «Εν αρχή, εποίησεν ο Θεός», εκδ. Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 2001, σ.246. 
84 Βλ. Εγκυκλοπαίδεια Παγκόσμιος Λαογραφική και Γεωγραφική, εποπτεία Γ. Μέγα, τ. 1, εκδ. Χ. 
Γιοβάνης, Αθήναι, σ.157. 
85 «Η τάση να απεικονίζονται ιερές μορφές σε τόπους λατρείας ή τάφους διατηρήθηκε από τα 
πανάρχαια χρόνια μέχρι σήμερα. Στον χριστιανισμό, μάλιστα, οι αγιογραφίες παίζουν σημαντικό 
ρόλο από την εποχή των πρώτων χριστιανικών χρόνων μέχρι τις ημέρες μας. Η τεχνοτροπία, ο 
χρωματισμός και η απεικόνιση των μορφών αλλάζουν, η θεολογική σημασία όμως της 
αγιογράφησης παραμένει αναλλοίωτη ανά τους αιώνες». Chrysanti Mavropoulou-Tsioumi, 
Vlatadon Monastery, Institute for Balkan Studies, Thessaloniki 1987, σσ.53-62. Πρβλ. N. 
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Η Ελλάδα, βρισκόμενη και αυτή στη μεσογειακή λεκάνη, είναι το 

αναμφισβήτητο παγκοσμίως λίκνο του πολιτισμού. Ο πολιτισμός των Ελλήνων 

τείνει τόσο προς την κατάκτηση της υλικής ευμάρειας όσο και προς την 

πνευματική ανάταση και εσωτερική αναζήτηση. Πρώτοι αυτοί συζητούν ιδέες και 

διατυπώνουν την έννοια της ελευθερίας του πνεύματος που δε γνωρίζει σύνορα 

και δε σταματά πουθενά. Η ανάπτυξη του αρχαίου ελληνικού πνεύματος αγγίζει 

όλους τους σύγχρονους τομείς της επιστήμης. Βαθιά φιλοσοφημένοι οι αρχαίοι 

Έλληνες ανέπτυξαν και θρησκευτικές ανησυχίες, απόψεις και ιδεολογίες από τα 

πανάρχαια χρόνια86. 

Οι προϊστορικοί άνθρωποι είχαν δώσει δείγματα μιας ευλάβειας προς 

τους νεκρούς: τους έθαβαν σε αβαθείς λάκκους, πασπαλίζοντας τους με κόκκινη 

ώχρα. Η παλαιολιθική ευλάβεια υπαγορεύεται από πρωτόγονη θρησκευτική 

διάθεση. Στη νεολιθική όμως εποχή87 βρίσκουμε τις ρίζες της ώριμης 

θρησκευτικότητας των αρχαίων ελλήνων και κυρίως στην πρώιμη εποχή του 

χαλκού που ακολούθησε τη νεολιθική88. 

Νεολιθικοί συνοικισμοί έχουν ανασκαφεί πολλοί στην Ελλάδα και 

υπάρχουν επαρκή ευρήματα και για τη μελέτη της θρησκείας. Από τα προ-

κεραμικά χρόνια, από τα μέσα δηλαδή της 7ης χιλιετίας π.Χ. ή λίγο νωρίτερα, 

                                                                                                                                                 
Nikonanos, The Church of the Holy Apostles in Thessaloniki, Institute for Balkan Studies, 
Thessaloniki 1986, σ.46. Πρβλ. Ch. Bakirtzis The Basilica of St. Demetrius, Institute for Balkan 
Studies, Thessaloniki 1988, σσ.59-62. 
86 Βλ. Στ. Καραβία, Παγκόσμιος Ιστορία – Από των Προϊστορικών Χρόνων μέχρι των Ημερών μας, 
τ. 1, εκδ. Ελευθερουδάκη – Νίκα, 2Αθήναι, σ.382. 
87 Έως τα μέσα του περασμένου αιώνα τα νεολιθικά ευρήματα που βρέθηκαν και που 
μαρτυρούσαν την ύπαρξη της θρησκείας, δεν ξεπερνούσαν την έκτη προχριστιανική χιλιετία. 
Μετά τον Β΄ Παγκόσμιο Πόλεμο όμως, λείψανα παλαιολιθικών χρόνων έγιναν γνωστά σε πολλά 
μέρη της Ελλάδας, όπως π.χ. το κρανίο του νεαντερτάλιου ανθρώπου στο σπήλαιο των 
Πετραλώνων της Χαλκιδικής που πιστεύεται ότι είναι 200 χιλιάδων ετών ή και ακόμα αρχαιότερο, 
απολιθωμένα κόκαλα ζώων που βρέθηκαν μαζί με λίθινα εργαλεία της τρίτης μεσοπαγετώδους 
περιόδου ή μέσης παλαιολιθικής και εργαλεία και οστά στην Ήπειρο της ίδιας περιόδου (100.000 
– 50.000 π.Χ.). Αυτονόητο είναι πως για τη μελέτη της θρησκείας είναι ανεπαρκείς οι ενδείξεις 
των ευρημάτων. Παρά ταύτα η βεβαιωμένη ειδική μεταχείριση των κρανίων και των οστών 
(ανθρώπων και ζώων) κατά την παλαιολιθική περίοδο οδηγεί στην πεποίθηση ότι η θρησκεία 
έπαιζε καθοριστικό ρόλο στη ζωή των πρωτογόνων. Την παλαιολιθική λατρεία των οστών 
επιβεβαιώνουν και οι βραχογραφίες των σπηλαίων της νοτιοδυτικής Γαλλίας και της 
βορειοδυτικής Ισπανίας στο χρονικό διάστημα των 30.000 – 10.000 ετών π.Χ. Τα σκοτεινά και 
απόμερα τμήματα των σπηλαίων, στολισμένα με βραχογραφίες, μπορούσαν να φωτίζονται με 
λυχνάρια που έκαιγαν λίπος από τα ζώα. Χαρακτηρίστηκαν ως «ιερά» και φαίνεται ότι ήταν 
πραγματικά χώροι ιεροί για μαγικές τελετές. Μπορούσαν να τα επισκέπτονται οι κυνηγοί με τα 
δόρατα ή τα ρόπαλά τους ώστε να παίρνουν δύναμη και να σημειώνουν επιτυχίες στο κυνήγι. Βλ. 
Ν. Παπαχατζή, Η θρησκεία στην αρχαία Ελλάδα, όπ.π., σσ.13,17. 
88 Βλ. Χρ. Τσούντα, Ιστορία της Αρχαίας Ελληνικής Τέχνης, εκδ. Τοξότης, Αθήναι 1965, σ.2. 
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άρχισαν και στην Ελλάδα οι άνθρωποι να κατασκευάζουν με ψημένο πηλό όχι 

μόνο οικιακά σκεύη αλλά και ειδώλια πήλινα, παράλληλα με τα λίθινα89. 

Στα ειδώλια αυτά κυρίως στηρίζεται η μελέτη της θρησκείας στη 

νεολιθική Ελλάδα την περίοδο αυτή. Νεολιθικά ευρήματα οδηγούν στο 

συμπέρασμα ότι οι άνθρωποι της εποχής εκείνης συνέδεαν τη θρησκεία με 

ιερουργίες και τελετές, των οποίων οι ιεροπραξίες παραμένουν άγνωστες, ο 

σκοπός τους όμως είναι γνωστός90. Σκοπός τους ήταν να προστατέψουν την 

οικογένεια ή την κοινότητα από καταστροφές και φυσικά φαινόμενα, και να 

οπλίσουν τους ανθρώπους με δύναμη και με τα απαραίτητα προς το ζειν. Το 

πλήθος των νεολιθικών φυλαχτών επιτρέπει την εικασία πως όλα τα μέλη της 

κοινότητας ήταν εφοδιασμένα με μικροαντικείμενα με «ιδιαίτερη δύναμη» για να 

προστατεύονται από τους κινδύνους της καθημερινής ζωής91. 

Όσον αφορά στην αντιμετώπιση του θανάτου και την ταφή, στην 

Ελλάδα, όπου δεν είχε εγκατασταθεί ακόμα ο ελληνικής καταγωγής πληθυσμός, 

ο θάνατος ήταν απλώς το θλιβερό στεφάνωμα της ζωής και αντιμετωπιζόταν ως 

αναπόφευκτο τέλος. Γι’ αυτό, σε αντίθεση με την πρωτοπόρα εγγύς Ανατολή, 

όσοι πέθαιναν δεν τύχαιναν ειδικής μεταχείρισης και φροντίδας. Απλά θαβόταν 

κοντά στα ζωντανά μέλη του γένους, συνήθως κάτω από το δάπεδο της 

κατοικίας τους ή στους διαδρόμους, ανάμεσα στα σπίτια, ώστε να κρατηθεί ο 

συναισθηματικός δεσμός ανάμεσα στο νεκρό και την οικογένεια92. 

Στις αμέσως επόμενες δύο χιλιετίες, δηλαδή στην εποχή του χαλκού, 

μπορεί να ξεχωρίσει κανείς τρεις βαθμίδες και ισάριθμα αποφασιστικά βήματα 

προς την κατάκτηση μιας ωριμότερης θρησκείας: το πρώτο βήμα έγινε στις 

Κυκλάδες, τις πλησιέστερες στην πρωτοπόρα εγγύς Aνατολή κατά την περίοδο 

του πρώιμου κυκλαδικού πολιτισμού που η αρχή του μπορεί να τοποθετηθεί λίγο 

πριν από τα 3.000 π.Χ. και το τέλος λίγο πριν από τα 2000 π.Χ. Το δεύτερο έγινε 

                                                 
89 Βλ. American School of Classical Studies at Athens, In the Argolid, American School of 
Classical Studies, New Jersey U.S.A. 1977, σ.7. 
90 Βλ. H. Wijnen, The early Neolithic Settlement at Sesklo – An Early Farming Community in 
Thessaly, Greece, Τhe Institute of Prehistory University of Leiden, Leiden University Press 1981, 
σ.27. 
91 Βλ. R. Martin– H. Metzger, Η θρησκεία των Αρχαίων Ελλήνων – Μαντικές λατρείες – Ασκληπιός 
– Διόνυσος – Ελευσίνια Μυστήρια – Αφροδίτη – Χθόνιες θεότητες, μετάφραση Μίνα Καρδαμίτσα, 
εκδ. Ινστιτούτο του Βιβλίου – Μ. Καρδαμίτσα, Αθήνα 1992, σ.35. Πρβλ. Τατιανού, Προς Έλληνας, 
ΕΠΕ. Απολογηταί, τ. 2, σ. 53. 
92 Βλ. Κ. Παπαρρηγoπούλου, Ιστορία του Ελληνικού Έθνους, τ. 1, εκδ. Ελευθερουδάκη, Αθήναι 
81963, σ.39. 
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στην Κρήτη στο πρώτο μισό της δεύτερης π.Χ. χιλιετίας και το τρίτο στην 

ηπειρωτική Ελλάδα στο δεύτερο μισό της ίδιας χιλιετίας93. 

Στην πρώιμη θρησκεία των κυκλαδικών χρόνων, την πρώτη θέση 

ανάμεσα στα κτερίσματα έχει ένα πλήθος μαρμάρινων ανθρωπόμορφων 

ειδωλίων, συνήθως με τη μορφή γυναίκας, πολύ μικρών, ύψους 3-4 εκατοστών, 

αλλά και λίθινων ή πήλινων σκευών, που βρέθηκαν σε τάφους ή στα ερείπια των 

σπιτιών. Τα ειδώλια πιστεύεται ότι παρουσιάζουν τη «θεά των νεκρών» και τα 

αγγεία ερμηνεύονται ως τελετουργικά σκεύη και αποτελούν ένδειξη της 

εξαιρετικής θέσης που είχαν στην κυκλαδική θρησκευτική ζωή αρκετές τελετές 

μαγικού χαρακτήρα94.  

Επικήδειες ή επιτάφιες τελετές υπήρχαν και για τους νεκρούς και τα 

τελετουργικά σκεύη που χρησιμοποιούνταν σε αυτές αφήνονταν στη συνέχεια 

στους τάφους ως κτερίσματα. Η μελέτη των τάφων και των ταφικών εθίμων 

επιτρέπει μερικά συμπεράσματα για τις εσχατολογικές πεποιθήσεις των 

Κυκλαδιτών. Η μικρή αλλά επιμελημένη κατασκευή των τάφων αποτελούσε τον 

«αιώνιο οίκο» του νεκρού, κάτι αντίστοιχο με τις πυραμίδες των αρχαίων  

Αιγυπτίων95. Στον τάφο, κατά τους Κυκλαδίτες, ο νεκρός συνέχιζε μία 

υποτυπώδη ζωή ως σκιά για απροσδιόριστο ή απεριόριστο χρόνο. Τα φυλαχτά 

ήταν στα πρώιμα κυκλαδικά χρόνια τόσο συνήθη, όσο και στα νεολιθικά. 

Αυτονόητο είναι πως διασώθηκαν μόνο όσα δεν είχαν γίνει από φθαρτά υλικά96. 

Στη μινωική Κρήτη έγινε το δεύτερο και πιο αποφασιστικό βήμα προς 

μία λατρεία ψηλότερης στάθμης και πριν ακόμη τελειώσει η πρώιμη κυκλαδική 

εποχή97. Ειδώλια της κυκλαδικής «θεάς των νεκρών» συνόδευαν και στην Κρήτη 

τους νεκρούς μέσα στους τάφους τους. Στην Κρήτη όμως για πρώτη φορά 

πήραν θεϊκή μορφή οι δυνάμεις των εγκάτων της γης που ήλεγχαν και την 

επικράτεια των νεκρών. Η πίστη σε θεούς, που είναι βεβαιωμένη τουλάχιστο από 

την άνω παλαιολιθική εποχή, αρχίζει τώρα να παίρνει γνήσιο θρησκευτικό 

περιεχόμενο. Αυτό σημαίνει πως οι θεοί, αντί να είναι απόκοσμες φανταχτερές 

                                                 
93 Βλ. Αθηνάς Καλογεροπούλου, όπ.π., σ.105. 
94 Βλ. L. Villard, Systeme descriptif des antiquites classiques, Centre d’ Information et de 
documentation Jean Charbonneaux, Ministere de la Culture, Editions de la Reunion des Musees 
Νationaux, Paris 1984, σ.31. 
95 Βλ. Στ. Καραβία, Παγκόσμιος Ιστορία – Από των Προϊστορικών Χρόνων μέχρι των Ημερών μας, 
τ. 1, όπ.π., σ.358. 
96 Βλ. Χρ. Τσούντα, Ιστορία της Αρχαίας Ελληνικής Τέχνης, όπ.π., σ. 7. 
97 Βλ. P. Decharme, Μυθολογία της Αρχαίας Ελλάδος, τ.2, μετάφραση Αλ. Καραλή, εκδ. Χ. 
Γιοβάνη, Αθήναι, χ.χ., σ.378. 
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υπάρξεις αρχίζουν να γίνονται ισχυρά όντα που ενδιαφέρονται για τους 

ανθρώπους και δέχονται τις δεήσεις τους για συμπαράσταση98. 

 Η εμφάνιση της προσευχής στα μινωικά χρόνια εκφράζεται με σειρές 

ειδωλίων, μαρμάρινων ή χάλκινων, που παρίσταναν ανθρώπους σε στάση 

προσευχής. Προσφορές και θυσίες, σε ιερά θεών αλλά και σε τάφους, 

μαρτυρούνται, εκτός από τα κατάλοιπα κτιστών βωμών, και από εικαστικά έργα 

καθώς και από λατρευτικά σκεύη, ιδίως ρυτά99 για υγρές προσφορές. 

Προσφορές καρπών μέσα σε πλεχτά κάνιστρα απεικονίζονται σε εικαστικά έργα 

νεοανακτορικών χρόνων100. 

Γυναικείες μορφές θεοτήτων συναντούμε και στη μινωική Κρήτη, κυρίως 

σε συνδυασμό με φίδια, τα οποία συμβόλιζαν την προστασία του ατόμου ή του 

σπιτιού101. Η φήμη των Κρητών ως θρησκευτικών δασκάλων, θρησκευτικών 

ποιητών και εξορκιστών διατηρούνταν ακέραιη ως τον 7ο π.Χ. αι. Την εποχή 

αυτή άνθησαν στην Ελλάδα οι πρώτες μυστικές λατρείες και μπήκαν οι βάσεις 

της θρησκείας των ιστορικών χρόνων102. 

Αντίθετα με την ανάπτυξη του θρησκευτικού συναισθήματος στην 

κυκλαδική και κρητική Ελλάδα, η θρησκευτική ζωή της ηπειρωτικής Ελλάδας 

χαρακτηρίζεται από μία στασιμότητα. Οι ιστορικοί υποθέτουν ότι η δομή της 

πρωτοελλαδικής θρησκείας στην ηπειρωτική Ελλάδα έχει μορφή μαγική και οι 

άνθρωποι δεν μπόρεσαν να βγουν από το γνωστό κλοιό των νεολιθικών 

προλήψεων. Τα κοινότερα ειδώλια ήταν πήλινα αγκυρόμορφα103. Στα 

                                                 
98 Βλ. Ed. Clodd, Τα Πρώτα Βήματα της Ανθρωπότητος, μετάφραση Αρ. Κουρτίδη, σειρά 
«Σύλλογος προς Διάδοσιν Ωφελίμων Βιβλίων», εκδ. Ιωάννου Ν. Σιδέρη, Αθήναι 31928, σ.67. 
99 Ρυτά ονομάζονται τα αρχαία αγγεία και οι αμφορείς. Βλ. V. Karageorghis, Cypriote Archaeology 
– Achievements and Perspectives, University of Glasgow, Glasgow Archaeological Society 1998, 
σ.16. 
100 Λίθινη σαρκοφάγος από υστερομινωικό τάφο, που ανακαλύφθηκε στην περιοχή της Αγ. 
Τριάδας, απεικονίζει προετοιμασία θυσίας ταύρου υπό τους ήχους αυλού. Κάτω από το κεφάλι 
του ταύρου βρίσκεται ένας από τους τελετουργικούς κάδους για τη συλλογή του αίματος ενώ 
πάνω δεξιά υπάρχει αναίμακτη προσφορά που αποτελείται από ένα πλεκτό καλάθι με καρπούς. 
Στην άλλη πλευρά της σαρκοφάγου υπάρχει παράσταση με ιερείς που τελούν μυστικές ιερουργίες 
υπό τους ήχους λύρας για το νεκρό και τους θεούς του Κάτω Κόσμου. Βλ. Ν. Παπαχατζή, Η 
θρησκεία στην αρχαία Ελλάδα, όπ.π., σ.43. 
101 Ένα από τα περίτεχνα ειδώλια της «θεάς των φιδιών» βρέθηκε στο νεώτερο ανάκτορο της 
Κνωσού, σε ένα μέρος που πιστεύεται ότι χρησιμοποιούνταν ως ιερό. Στο μαρμάρινο αυτό 
ειδώλιο παρουσιάζεται η θεά να τιθασεύει δύο φίδια, τα οποία σφίγγει στα χέρια της, ενώ στο 
κεφάλι της κάθεται μία κουκουβάγια, σύμβολο σοφίας και γνώσης για τους αρχαίους Έλληνες. Βλ. 
Ν. Παπαχατζή, Η θρησκεία στην αρχαία Ελλάδα, όπ.π., σ.49. 
102 Βλ. Μ. Τσάμη, Η Ελληνική Θρησκευτική Παράδοσις, εκδ. Σεμέλη, Αθήναι 2000, σσ.15-16.  
103 Βλ. Institute of Archaeology, The Lower Strumesnica Valley in Prehistoric Ancient and Early 
Medieval Times, Jagiellonian University Cracow, Institute of Thracology, Bulgarian Academy of 
Sciences, Krakow  Polen 1983, σ.59. 



 28 

μεγαλύτερα σε μέγεθος αποδίδονταν μαγικές ιδιότητες και τα κρεμούσαν στους 

τοίχους συνήθως των σπιτιών ενώ τα μικρότερα τα φορούσαν ως φυλαχτά 

κρεμασμένα στο λαιμό104. 

Μόνο στο τέλος της υστεροελλαδικής ή μυκηναϊκής εποχής (στο 13ο αι.) 

άρχισε να διαμορφώνεται η νέα θρησκευτική ζωή. Δύο λατρευτικά κτίσματα105 

βρέθηκαν στη νοτιοδυτική πλαγιά της ακρόπολης των Μυκηνών τα οποία 

κτίσθηκαν γύρω στο 1200 π.Χ.106. Στους ναούς αυτούς βρέθηκαν εκτός από 

ειδώλια και αγγεία και άλλα λατρευτικά αντικείμενα φτιαγμένα κυρίως από χρυσό, 

όπως και χρυσά δαχτυλίδια με έκτυπες απεικονίσεις θεοτήτων και λατρευτικών 

συμβόλων, καθώς και τοιχογραφίες με γυναικείες θεότητες107. Βρέθηκαν επίσης 

και ολόχρυσες νεκρικές προσωπίδες των μυκηναίων βασιλέων του 16ου αι. π.Χ., 

που αποτελούν ίσως τα εντυπωσιακότερα ευρήματα των ταφικών περιβόλων. Οι 

αρχαίοι Έλληνες, όπως και οι Αιγύπτιοι, πίστευαν ότι τα πολύτιμα αντικείμενα 

πρέπει να συνοδεύουν τους νεκρούς στο ταξίδι τους στον άδη108.  

Σχετικά με τα ενδύματα που φορούσαν οι ιερείς της περιόδου εκείνης οι 

πληροφορίες που μας δίνονται προέρχονται από τις απεικονίσεις σε χρυσά 

κτερίσματα που βρέθηκαν σε αυτούς τους δύο ναούς, αλλά και σε άλλους, καθώς 

και σε τάφους των μυκηναίων. Περίτεχνα μακριά ενδύματα οι ονομαζόμενοι 

«χιτώνες», που τους φορούσαν με ζώνη στη μέση, στόλιζαν τους ιερείς, οι οποίοι 

συνήθως φορούσαν ένα είδος διαδήματος ή στεφάνι στο κεφάλι109. Σε μυστικές 

                                                 
104 Έτσι εξηγείται και η μικρή οπή που έχουν όλα στο πάνω μέρος τους. Βλ. Ν. Παπαχατζή., Η 
θρησκεία στην αρχαία Ελλάδα, όπ.π., σ.53.  
105 Οι μεγάλοι θολωτοί τάφοι των Μυκηνών και του Ορχομενού, οι οποίοι είναι βεβαίως από τα 
μεγαλοπρεπέστερα οικοδομήματα όλης της κρητομυκηναϊκής αρχιτεκτονικής, δύνανται να 
θεωρηθούν ως κατ’ εξοχήν χαρακτηριστικοί του ηπειρωτικού πολιτισμού. Βλ. Χρ. Τσούντα, 
Ιστορία της Αρχαίας Ελληνικής Τέχνης, όπ.π., σ.33. 
106 Βλ. Γ. Μυλωνά, Πολύχρυσοι Μυκήναι, Αθήνα 1983, σ.48. 
107 Βλ. Ι. Κριτσέλη – Προβίδη, Τοιχογραφίες του Θρησκευτικού Κέντρου των Μυκηνών, Αθήνα 
1982, σ.100. 
108 Μία από τις ολόχρυσες νεκρικές προσωπίδες είναι και η χρυσή προσωπίδα από τον Κύκλο Α΄, 
η οποία αποδόθηκε στο θρυλικό Αγαμέμνονα. Βλ. C. Renfrew, Archaeology – Theories, Method 
and Practice, Thames and Hudson Ltd., London, Great Britain 31991, σ.363. Πρβλ. Ελληνική 
Εκπαιδευτική Εγκυκλοπαίδεια - Ελληνική Ιστορία, τ.25, όπ.π., σ.31. 
109 Τα στεφάνια, ως τεκμήρια χαράς, ευφροσύνης και επιτυχίας, χρησιμοποιήθηκαν από τους 
αρχαίους χρόνους στην ελλαδική περιοχή. Οι πρώτες χρήσεις του στεφανιού αναφέρονται στα 
Ομηρικά Έπη, κατ’ αρχάς για θρησκευτικούς και αργότερα για κοσμικούς λόγους. Η χρήση των 
στεφανιών συνδυάζονταν ακόμη με νεκρικές ακολουθίες καθώς και με θρησκευτικές δοξασίες 
στην αρχαία Ελλάδα. Τα στεφάνια των αγαλμάτων των ελλήνων θεών ήταν ανάλογου φυτικού 
υλικού με εκείνο στο οποίο ήταν συνδεδεμένη κάθε θεότητα. Τα στεφάνια των ιερέων φτιαγμένα 
συνήθως από φύλλα χρυσού, ήταν διακοσμημένα με απεικονίσεις θεών και τα θύματα για θυσία 
στους θεούς ήταν και αυτά στεφανωμένα με άνθη. Τα νεκρικά στεφάνια σχετίζονταν με τις 
επιτάφιες τελετές. Το στεφάνωμα αποτελούσε συγχρόνως ένδειξη τιμής και ήταν και θρησκευτικό 
σύμβολο. Τα στεφάνια ως ένδειξη τιμής και αναγνώρισης χρησιμοποιήθηκαν καθ’ όλη την αρχαία 
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ιερουργίες οι συμμετέχοντες πιθανόν να ήταν μεταμφιεσμένοι σε ζώα, φορώντας 

μάσκες ή λεοντοκεφαλές110. 

Ναοί μνημονεύονται επίσης και στα ομηρικά έπη, τα οποία εκτός από 

ποιητικά αριστουργήματα αποτελούν μοναδικά εθνικά και μαζί θρησκευτικά 

ποιήματα που μας παρέχουν πλήθος πληροφοριών για την περίοδο εκείνη111. Σε 

έναν από αυτούς τους ναούς, τον ναό της Αθηνάς στο Ίλιο, υποδεικνύει ο 

ποιητής και την ύπαρξη λατρευτικού αγάλματος στο άδυτον. Το άδυτον ήταν το 

τμήμα του ναού που ονομάζεται «σηκός» και στο οποίο συνήθως βρισκόταν το 

άγαλμα του θεού στον οποίο ήταν αφιερωμένος ο ναός. Το τμήμα αυτό του ναού 

δεν ήταν ελεύθερα προσιτό προς όλους αλλά μόνο στους ιερείς και φύλακες του 

ναού112. 

Κατά την εποχή της μεγάλης ακμής, το ενδιαφέρον των μυκηναίων 

στράφηκε και προς την Κύπρο113. Κυπριακά ρυτά με έγχρωμες παραστάσεις 

από την καθημερινή ζωή των μυκηναίων δείχνουν ότι η επιρροή που ασκήθηκε 

στους Κυπρίους από τους μυκηναίους αγγίζει όλους τους τομείς και μεταξύ 

αυτών και τον θρησκευτικό114. 

Με την κάθοδο των Δωριέων το 1.100 π.Χ., σημειώνεται και το τέλος του 

μυκηναϊκού κόσμου. Οι Έλληνες με τον πρώτο και δεύτερο αποικισμό 

διασκορπίζονται σχεδόν σε όλη τη λεκάνη της Μεσογείου και μαζί τους 

κουβαλούν τον πολιτισμό και τη θρησκεία τους επηρεάζοντας και τους 

γειτονικούς λαούς115. 

                                                                                                                                                 
ελληνική ιστορία και η χρήση τους με την ίδια έννοια συνεχίστηκε και στη ρωμαϊκή αυτοκρατορία. 
Βλ. Κ. Χαραλαμπίδη, Συμβολικές Παραστάσεις της Νίκης στην Παλαιοχριστιανική τέχνη της 
Δύσης, εκδ. Πουρνάρα, Θεσσαλονίκη 1994, σ.96. 
110 Η άποψη αυτή στηρίζεται στις απεικονισμένες «ονοκέφαλες» και «λεοντοκέφαλες» μορφές σε 
κομμάτι τοιχογραφίας που είχε βρει τον περασμένο αιώνα ο αρχαιολόγος Χρ. Τσούντας στην 
περιοχή του «λατρευτικού κέντρου» των Μυκηνών, καθώς και σε χρυσό δαχτυλίδι της Τίρυνθας 
που απεικόνιζε άτομο με λεοντοκεφαλή και σε πήλινη μάσκα που βρέθηκε στις τελευταίες 
ανασκαφές της Τίρυνθας. Βλ. P. Decharme, Μυθολογία της Αρχαίας Ελλάδος, τ., μετάφραση Αλ. 
Καραλή, εκδ. Χ. Γιοβάνη, Αθήναι, σ.31. 
111 Βλ. Ι. Γρυντάκη, Γ. Δάλκου, Χ. Δημητρακοπούλου, Α. Χόρτη, Ιστορία Αρχαία και Μεσαιωνική, 
εκδ. Ο.Ε.Δ.Β., Αθήνα 2000, σσ.12-15. Πρβλ. Β. Κρητικού– Μ. Τσέλιου, Αρχαίοι Έλληνες Λυρικοί 
– Εκλογαί, εκδ. Ο.Ε.Δ.Β., Αθήναι 1968, σ.6. Πρβλ. Δ. Τομπαϊδη, Επιτομή της Ιστορίας της 
Ελληνικής Γλώσσας, εκδ. Ο.Ε.Δ.Β., Αθήνα 161997, σ.16. 
112 Βλ. Χρ. Τσούντα, Ιστορία της Αρχαίας Ελληνικής Τέχνης, όπ.π., σσ.74,94. 
113 Βλ. Brigitte Bourgeois, La Conservation Des Ceramiques Archeologiques etude Compare e de 
Trois Sites Chypriotes, Collection de la Maison de L‘ orient Mediterraneen, No 18, serie 
«Archeologique», Lyon 101987, σ.45. 
114 Βλ. Εκπαιδευτική  Ελληνική Εγκυκλοπαίδεια – Ελληνική Ιστορία, τ.25, όπ.π., σ.35. Πρβλ. V. 
Karageorghis, Cypriote Archaeology – Achievements and Perspectives, όπ.π., σ.16. 
115 Βλ. Χρ. Μαλλιαρού, Ιστορία των Ανατολικών Λαών και της Αρχαίας Ελλάδος από των 
Αρχαιοτάτων Χρόνων Μέχρι του Θανάτου του Μ. Αλεξάνδρου, εκδ. Ο.Ε.Δ.Β., Αθήναι 1967, σ.67. 
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Το δωδεκάθεο αποτελεί τη βάση της θρησκείας των αρχαίων Ελλήνων. 

Πρόσχαρη και φωτεινή η ελληνική φύση δεν γεννούσε φόβο στον άνθρωπο. Οι 

θεοί τους ήταν και αυτοί όμορφοι, με ανθρώπινες όμως αδυναμίες. Γι’ αυτό και οι 

πατέρες της ποιήσης, ο Όμηρος και ο Ησίοδος, κατηγορήθηκαν οξύτατα από τον 

στοχαστή Ξενοφάνη για έλλειψη ευσέβειας. Παρατηρεί ότι ο ΄Ομηρος και ο 

Ησίοδος έκριναν τους φοβερούς θεούς με όλα τα ανθρώπινα πάθη, μοιχείες, 

κλοπές, απάτες κ.λπ, και κατασκεύαζαν το θεϊκό πρότυπο κατά την δική τους 

μορφή, με ανθρώπινες αδυναμίες, και την αντίληψη ότι οι θεοί είναι γεννητοί116. 

Οι φοβεροί θεοί και οι τερατόμορφοι δαίμονες της ανατολής, έδωσαν τη θέση 

τους στους ανθρωπόμορφους θεούς των αρχαίων μας προγόνων. Όσο ανέβαινε 

ο ελληνικός πολιτισμός τόσο η προσωπικότητα των θεών γινόταν 

πνευματικότερη117. 

Ο όρος «θεολογία» άλλωστε, προς δήλωση της περί Θεού και θείων 

πραγμάτων διδασκαλίας και επιστήμης, είναι δημιούργημα της αρχαίας ελληνικής 

σοφίας, και απαντάται κυρίως στον Πλάτωνα και τον Αριστοτέλη118. Ο 

                                                                                                                                                 
Πρβλ. The University of Belgrade, The Neolithic of Serbia Archaeological Research 1948 – 1988, 
Faculty of Philosophy, Centre for Archaeological Research 1948 –1988, σ.110. Πρβλ. Γ. Σιέττου, 
Τα Δρυϊδικά Μυστήρια, «Aldebaran» Εκδοτική και Εμπορική Ε.Π.Ε., Αθήνα 1994, σ.42. 
116 «Πάντα θεοισ’ ανέθηκαν ‘Ομηρος θ’ Ησίοδό τε, όσσα παρ’ ανθρώποισιν ονείδεα και ψόγος 
εστίν, κλέπτειν μοιχεύειν τε και αλλήλους απατεύειν. Αλλ’ οι βροτοί δοκέουσι γεννάσθαι θεούς 
απατεύειν, την σφετερήν δ’ εσθήτα έχειν φωνήν τε δέμας τε. Αλλ’ει χείρας είχον βόες ή λέοντες ή 
γράψαι χείρεσσι και έργα τελείν άπερ άνδρες, ίπποι μέν θ’ ίπποισι βόες δε τε βουσίν ομοίας και 
θεών ιδέας έγραφον και σώματ’ εποίουν τοιαυθ’ οίον περ καυτοί δέμας είχον». Βλ. Θ. Ζήση 
(Πρωτοπρ.), Πλατωνικά-Εισαγωγή στον Πλάτωνα, εκδ. Βρυέννιος, Θεσσαλονίκη 1995, σ.30. 
117 Το μυστήριο του έναστρου ουρανού, του σύμπαντος ολόκληρου, μαζί με την πνευματική 
ανάταση που δημιουργεί στον άνθρωπο, καθώς και η ύπαρξη αυτή καθαυτή του ανθρώπου ως 
όντος μέσα στον υπέροχο κόσμο που τον περιβάλλει, συγκινούσε ανέκαθεν κάθε ευγενή ψυχή 
και κίνησε τον ειλικρινή ερευνητή να το σπουδάσει βαθύτερα. Και αυτό, γιατί η έρευνα αυτή 
μιλούσε με πειστική γλώσσα για την πρώτη αρχή, την πρώτη αιτία που το δημιούργησε, το 
συνεχίζει και το κατευθύνει. Τότε ακριβώς γεννήθηκε η καθαυτό επιστήμη, που συνδέθηκε 
στενότατα με τη φιλοσοφία. Και αυτό έγινε στην αρχαία Ελλάδα. Βλ. Δ. Κωτσάκη, Η κοσμοθεωρία 
του υλισμού, τ. 4, [σειρά «Κοσμολογικά Θέματα»], εκδ. Αδελφότητος Θεολόγων η Ζωή, Αθήναι 
1977, σ.18. Πρβλ. Αθ. Αλεξίου, Γενική Ιστορία δι’ όλας τας σχολάς, 13Αθήναι 1976, σ.43. 
118 «Η χριστιανική πίστη και η διδασκαλία της καθημερινής ζωής των χριστιανών έχει ένα 
γνώρισμα που προήλθε από τους Έλληνες και αυτό είναι η «έλλογη θεολογία». Αυτό είναι μία 
πραγματικότητα αναλλοίωτη από τον χρόνο, γιατί δεν είναι μία στιγμιαία έξαρση, ούτε μία 
ιδεολογική επανάσταση, αλλά μία προοδευτική προπαιδεία, που, όταν φανερώθηκε με την 
Αποκάλυψη του Θεού στο Θείο Πρόσωπο του Ιησού, τέθηκε πάλι στη διακονία της αποστολής της 
Εκκλησίας και της θεολογίας. Η είσοδος της φιλοσοφικής σκέψης των Ελλήνων στη χριστιανική 
Εκκλησία είναι μαρτυρία μιας διανοητικής συγγένειας της χριστιανικής διδασκαλίας και της 
ελληνικής φιλοσοφικής θεολογίας, γεγονός που αναγνωρίζεται από τους Έλληνες και Λατίνους 
Πατέρες της Εκκλησίας. Η φιλοσοφία των Ελλήνων είναι για τους μεγάλους Αλεξανδρινούς 
Πατέρες  Κλήμεντα και Ωριγένη, όργανο του Θεού, αφού πεποίθησή τους είναι ότι, όπως ο 
Ιουδαϊκός νόμος υπήρξε παιδαγωγός του Χριστού, έτσι και η ελληνική φιλοσοφία υπήρξε 
παιδαγωγός εις Χριστόν, προετοιμάζοντας το έδαφος για το Χριστιανισμό». Βλ. Χρ. Λασπίδη, 
Ελληνισμός και Χριστιανισμός – Η σύζευξη του ελληνικού πνεύματος με τον αποκεκαλυμμένο θείο 
λόγο, Θεσσαλονίκη 2002, σσ.18,23. Πρβλ. Δ. Κούκουρα, Εισαγωγή στην Επιστήμη της 
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Αριστοτέλης μάλιστα ονομάζει «θεολογία» 119 την κατ’ αυτόν πρώτη φιλοσοφία, 

δηλαδή την περί Θεού έρευνα, και «θεολόγους» τους περί τα θεία 

ασχολούμενους Έλληνες ποιητές, τον Όμηρο δηλαδή και Ησίοδο, στους οποίους 

αργότερα προστέθηκαν και οι Ορφεύς, Μουσαίος, Φερεκύδης, Επιμενίδης, 

καθώς και οι τραγικοί Έλληνες ποιητές120. 

Ο Σωκράτης (469-399 π.Χ.), ένας από τους επιφανέστερους και 

σοφότερους άνδρες της αρχαιότητας, «φωτιζόμενος από ακτίνες θείου φωτός» 

κατά τον Πλάτωνα, μας έδωσε βαθιές σκέψεις και ισχυρές αποδείξεις για το 

φλέγον θέμα της αθανασίας της ψυχής του ανθρώπου121. 

Άλλωστε, όταν ο απ. Παύλος πήγε στην Αθήνα να κηρύξει τον 

Χριστιανισμό, στηριζόμενος στην ευρύτητα της σκέψης των Ελλήνων, στάθηκε 

στη μέση του Αρείου Πάγου και είπε: «Άνδρες Αθηναίοι, κατά πάντα ως 

δεισιδαιμονεστέρους υμάς θεωρώ. διερχόμενος γάρ και αναθεωρών τά 

σεβάσματα υμων εύρον και βωμόν εν ω επεγέγραπτο, αγνώστω Θεώ. όν ούν 

αγνοούντες ευσεβείτε, τούτον εγώ καταγγέλω υμίν» 122. 

Τα αγγεία, οι αμφορείς, τα αγάλματα, οι βωμοί, οι ναοί, αποτελούν την 

περίοδο αυτή αριστουργήματα τέχνης και πολιτισμού. Οι Έλληνες ήταν πολύ 

θρησκευτικός λαός, με πνεύμα όμως τελείως ελεύθερο123. Πριν από κάθε 

σπουδαία πράξη, ύστερα από τη συγκομιδή, συνήθιζαν να κάνουν θυσίες όπως 

προσφορά καρπών, γλυκισμάτων ή τελετουργική σφαγή ζώων124. 

Εκτός από τις προσευχές, άλλο είδος λατρείας ήταν οι «σπονδές». 

Έχυναν στη γη ή στη θάλασσα λίγες σταγόνες κρασί, λάδι, μέλι ή γάλα από μία 

κούπα που κρατούσε ο αρχιερέας ή η ιέρεια. Ο σεβασμός στους θεούς και η 

                                                                                                                                                 
Θεολογίας, εκδ. Α.Π.Θ., Θεσσαλονίκη 2002, σ.228. Πρβλ. Δ. Λιάλιου, Ερμηνεία των Δογματικών 
και Συμβολικών Κειμένων της Ορθοδόξου Εκκλησίας Β΄,εκδ. Π.Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 1999, 
σ.14. 
119 Βλ. Αριστοτέλους, Ηθικά Ευδήμεια, τ. 2, μετάφραση Ν. Κυργιόπουλου [σειρά «Βιβλιοθήκη των 
Ελλήνων»], εκδ. Ελληνικός Εκδοτικός Οργανισμός, Αθήναι 1972, σ.259. Πρβλ. Ν. Α. Ματσούκα, 
Ιστορία της Φιλοσοφίας, εκδ. Βάνιας, Θεσσαλονίκη 1998, σ. 22. 
120 Βλ. Μεγάλη Παιδαγωγική Εγκυκλοπαίδεια, τ. 3, εκδ. Ελληνικά Γράμματα - Herder, Αθήναι 
1968, σ.123. Πρβλ. M. Adler, Ο Αριστοτέλης για όλους – Δύσκολος στοχασμός σε απλοποιημένη 
μορφή, εκδ. Δημ. Ν. Παπαδήμα, Αθήνα 42005, σσ.77-78.  
121 Βλ. Ν. Α. Ματσούκα, Ιστορία της Φιλοσοφίας, εκδ. Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 72001,σσ.. 143-
147. Πρβλ. Αδελφότης Θεολόγων «Η Ζωή», Ομιλούν οι Σοφοί περί Ψυχής, Αθήναι 21982, σ.6. 
Πρβλ. Αν. Λώλου, Ελληνισμός και Χριστιανισμός, περιοδ. «Θεοδρομία», έτος 6, τεύχος 3, 
Θεσσαλονίκη 2004, σ.379. 
122 Πράξ. 17, 22-24. Βλ. Ν. Α. Ματσούκα, όπ.π., σσ. 97-99. 
123 Βλ. Ζ. Ρίσπεν, Μεγάλη Ελληνική Μυθολογία, τ. 1, μετάφραση Κ. Πολίτη, εκδ. Αυλός, Αθήναι, 
σ.11.  
124 Βλ. Ισοκράτους, Λόγοι –  Προς Δημόνικον, τ.1, μετάφραση Χ. Θεοδωράτου [σειρά «Βιβλιοθήκη 
των Ελλήνων»], εκδ. Ελληνικός Εκδοτικός Οργανισμός, Αθήναι 1972, σ.61. 
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απόδοση τιμών σε αυτούς έπαιζαν πρωταρχικό ρόλο στη ζωή των αρχαίων 

Ελλήνων125. Γι’ αυτό και κατά την έναρξη αλλά και τέλος μεγάλων γιορτών και 

αγώνων γινόταν πομπές και αποδιδόταν τιμές στους προστάτες – θεούς126. 

Χαρακτηριστικό δείγμα των τιμών αυτών είναι η μεγάλη πομπή των 

Παναθηναίων. Την έκτη μέρα, με τη μεγαλύτερη επισημότητα και με συμμετοχή 

αντιπροσώπων από άλλες πόλεις, έκλεινε ο εορτασμός με τη μεγάλη πομπή που 

ξεκινούσε από το Πομπείον, ένα μεγάλο κτίριο στην επίσημη είσοδο της πόλης, 

στο Δίπυλο. Ακολουθώντας την οδό των Παναθηναίων, έφταναν στην Ακρόπολη 

άρχοντες, ιερείς, ξένοι αντιπρόσωποι, ο λαός και τα ζώα της θυσίας. Σκοπός της 

πομπής ήταν να προσφερθεί στη θεά ο πέπλος που είχαν υφάνει τα κορίτσια 

των καλύτερων οικογενειών της πόλης για χάρη της Αθηνάς. Ο πέπλος ήταν 

κρεμασμένος σαν πανί στο κατάρτι ενός καραβιού που το κινούσαν με ρόδες. 

Τελική εκδήλωση ήταν η θυσία των εκατό βοδιών, η ονομαζόμενη 

«εκατόμβη»127. Πέρα από τις επίσημες γιορτές ή τελετές της πόλης128, όπως π.χ. 

τα Διονύσια, τα Παναθήναια, τους Ολυμπιακούς Αγώνες κλπ., υπήρχαν και οι 

οικογενειακές γιορτές. Γινόταν γύρω από τον σπιτικό βωμό και ο ιερέας, ο 

οποίος λάμβανε μέρος στην τελετή, ήταν και ο μάντης της πόλης129.  

Στους αρχαίους Έλληνες η απόδοση τιμών και σεβασμού στους νεκρούς 

έπαιζε κύριο ρόλο130. «Χοές» ονομαζόταν οι προσφορές στους νεκρούς. Οι 

νεκροί θαβόταν με διάφορα κτερίσματα, όπως π.χ. χρυσά νομίσματα για να 

πληρώσουν «τον βαρκάρη» στις «εις Άδου καταβάσεις»131. Ορισμένες μέρες τον 

χρόνο έρχονταν οι συγγενείς στον τάφο με κάνιστρα γεμάτα προσφορές κι 

έκαναν προς τιμή των νεκρών χοές132. 

                                                 
125 Βλ. Πολυξένης Βελένη, Κλεονίκης Νικονάνου, Ευαγγελίας Φουρλίγκα, Αρχαιολογικοί Περίπατοι 
στη Θεσσαλονίκη – Η αρχαία αγορά, Υπουργείο Πολιτισμού, 6 Εφορεία Προϊστορικών και 
Κλασικών Αρχαιοτήτων Θεσσαλονίκης, Θεσσαλονίκη Πολιτιστική Πρωτεύουσα της Ευρώπης 
1997, σ.23. 
126 Βλ. R. Holloway, The Archaeology of Ancient Sicily, London and New York publishers, New 
York 1991, σ.19. 
127 Βλ. Αθηνάς Καλογεροπούλου, Ιστορία των Αρχαίων Χρόνων ως τα 146 π.Χ., όπ.π., σ.285. 
128 Βλ. Ζ. Ρίσπεν, Μεγάλη Ελληνική Μυθολογία, τ. 2, όπ.π., σ.13. 
129 Βλ. Πλουτάρχου, Ηθικά, τ. 1, μετάφραση – σχόλια Π. Στάθη [σειρά «Βιβλιοθήκη των 
Ελλήνων»], εκδ. Ελληνικός Εκδοτικός Οργανισμός, Αθήναι 1972, σ.111. 
130 Βλ. Λουκιανού, Άπαντα – Περί Πένθους, τ. 1, μετάφραση Ι. Κονδυλάκη [σειρά «Βιβλιοθήκη των 
Ελλήνων»], εκδ. Ελληνικός Εκδοτικός Οργανισμός, Αθήναι 1972, σ.33. 
131 Βλ. Λουκιανού, Εκλογές – Μία αληθινή ιστορία. Τίμων ή Μισάνθρωπος, Νεκρικοί Διάλογοι, 
εισαγωγή-μετάφραση Β. Ατσάλου –Ε. Ηλιάδου, εκδ. Ο.Ε.Δ.Β., Αθήνα, σ.101. 
132 Βλ. Αριστοτέλους, Φυσικά, τ.1, μετάφραση – σχόλια Ν. Κυργιόπουλου [σειρά «Βιβλιοθήκη των 
Ελλήνων»], εκδ. Ελληνικός Εκδοτικός Οργανισμός, Αθήναι 1972, σ.57. 
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Η πίστη των αρχαίων Ελλήνων στη μοίρα, τους οδηγούσε συχνά στο να 

επισκέπτονται τα μαντεία όπου πίστευαν ότι οι ιερείς πίστευαν ότι θα τους 

προφήτευαν το μέλλον133. Τα δύο πιο γνωστά μαντεία ήταν το μαντείο της 

Δωδώνης και το μαντείο των Δελφών. Το παλαιότερο ελληνικό μαντείο ήταν του 

Διός στη Δωδώνη. Οι ιερείς οι ονομαζόμενοι «Σελλοί», μάντευαν τη θέληση του 

Διός παρακολουθώντας το πέταγμα των πουλιών και το θρόισμα των φύλλων 

της ιερής φηγού134. Το μαντείο του Απόλλωνα στους Δελφούς όμως είχε 

μεγαλύτερη ακτινοβολία135. Όχι μόνο Έλληνες αλλά και ξένοι βασιλείς ζητούσαν 

τους χρησμούς του. Εκεί υπήρχε μία ιέρεια, η Πυθία, η οποία καθισμένη σε 

χάλκινο τρίποδα και μασώντας φύλλα δάφνης πρόφερε τους χρησμούς, τους 

οποίους οι ιερείς του ναού κατέγραφαν και στη συνέχεια έδιναν στους πιστούς. 

Σπουδαία θέση στη ζωή των αρχαίων είχαν και τα ιερά των θεραπευτών θεών, 

που χάριζαν την υγεία στους αρρώστους και βασανισμένους. Το περιφημότερο 

ήταν το ιερό του Ασκληπιού στην Επίδαυρο136. 

Η ένδυση των ιερέων και των ιερειών ήταν η ίδια με  την μυκηναϊκή 

περίοδο, μονάχα που τώρα ήταν πιο προσεγμένη. Τους χιτώνες  τους, 

φτιαγμένους από λινό ύφασμα συνήθως, τους πτύχωναν με πολλούς τρόπους. 

Έπάνω από το χιτώνα φορούσαν το ιμάτιο , ένα μεγάλο, πλατύ και μακρύ 

κομμάτι ύφασμα μάλλινο, που το τύλιγαν στο σώμα τους πάλι με πολλούς 

τρόπους. Στα πόδια φορούσαν σανδάλια  και στην κόμη στεφάνι όταν 

έπαιρναν μέρος σε σπουδαίες τελετές ή θυσίες137. 

Υπήρχαν ιερές τελετές και γιορτές αφιερωμένες στους θεούς κατά τις 

οποίες ιερουργούσαν μόνο γυναίκες, όπως ήταν π.χ. τα Θεσμοφόρια προς τιμή 

της θεάς της γεωργίας και του πολιτισμού Δήμητρας. Οι τελετουργίες ήταν 

μυστικές και όσες γυναίκες λάμβαναν μέρος ήταν υποχρεωμένες για λόγους 

θρησκευτικούς να κρατήσουν μυστικά όσα είδαν ή άκουσαν. Κατά τον Ηρόδοτο 

οι τελετουργίες αυτές είχαν έλθει από την Αίγυπτο. Στα Θεσμοφόρια έπαιρναν 

μέρος μόνο οι παντρεμένες γυναίκες και διαρκούσαν τρεις ημέρες. Η πιο εύλογη 

εξήγηση της γιορτής των Θεσμοφορίων φαίνεται να είναι εκείνων που πιστεύουν 

                                                 
133 Βλ. Τσιφόρου Νίκου, Ελληνική Μυθολογία, εκδ. Ερμής, Αθήναι 1974, σ.426. 
134 Βελανιδιάς. Βλ. Πανταζίδου Ι, Λεξικόν Ομηρικόν, όπ.π., σ.665. 
135 Βλ. Ηροδότου, Ιστορία, τ.1, Εισαγωγή – Μετάφραση – Σχόλια Ι. Σακαλής, εκδ. Ο.Ε.Δ.Β., 
Αθήνα 111995, σ.165. 
136 Βλ. Σ.  Σίσκου, Η ματωμένη Ολυμπιάδα, Θεσσαλονίκη 1982, σ.67. 
137 Βλ. Ι. Μπαχαράκη, Ανθολογία Αρχαίας Αττικής Πεζογραφίας, τ. 1 - 2, εκδ. Μ. Ι. Μπαχαράκη, 
Θεσσαλονίκη 1976, σ.157. 
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ότι οι γυναίκες παρακαλούσαν τη θεά να κάνει γόνιμη τη φύση και το γένος των 

ανθρώπων138. 

Τα διάφορα προχριστιανικά, λαϊκά, νεκρικά έθιμα139 που αναφέραμε πιο 

πάνω και έχουν ρίζες από την αρχαιότητα, έμειναν στο περιθώριο της 

χριστιανικής λατρείας χωρίς να θίξουν τον πνευματικό της χαρακτήρα. Σ’όλο τον 

κόσμο οι άνθρωποι εκφράζουν την λατρεία τους προς τον Θεό και την τιμή τους 

προς τους νεκρούς με παρόμοιο τρόπο, οποιαδήποτε θρησκεία κι αν έχουν. 

Εκείνο που μετράει περισσότερο είναι το νόημα που δίνει η κάθε θρησκεία σ’ 

όλους τους τύπους και στον τρόπο με τον οποίο ερμηνεύει την γλώσσα των 

συμβόλων140. 

 

 

β. Στην Παλαιά Διαθήκη 

 

Οι Εβραίοι, ή λαός του Ισραήλ, ή Ιουδαίοι, είναι λαός σημιτικής 

καταγωγής, νομαδικός, προερχόμενος από τη Μεσοποταμία. Αν και μικρός και 

υλικά ανίσχυρος κατέλαβε περιφανή θέση μεταξύ των άλλων εθνών στη γη, όχι 

με την εκπολιτιστική του επίδραση ή με τις στρατιωτικές του ενέργειες αλλά μέσω 

της αποκαλύψεως του αληθινού Θεού σ’ αυτόν με σκοπό την σωτηρία του 

κόσμου141. 

Η ιστορία των Εβραίων πηγή της έχει την Παλαιά Διαθήκη , με τα 49 

βιβλία της τα αναφερόμενα σε διάφορες εποχές, με ποικίλο περιεχόμενο, 

πολιτικό, θρησκευτικό, νομοθετικό142. Στα βιβλία αυτά φαίνεται η προέλευση των 

                                                 
138 Βλ. Ζ. Ρίσπεν, Μεγάλη Ελληνική Μυθολογία, τ. 2, όπ.π., σ.32. 
139 Αρχαία προχριστιανικά έθιμα είναι το άναμμα των κεριών στους τάφους, την προσφορά 
λουλουδιών, φαγητών ή γλυκισμάτων, τα «γονατίσματα», κλπ. Βλ. Ι. Φουντούλη, Αποκρίσεις εις 
Λειτουργικάς Απορίας Δ΄, εκδ. Αποστολικής Διακονίας της Εκκλησίας της Ελλάδος, Αθήνα 1994, 
σ.16. 
140 Βλ. Ι. Φουντούλη, Απαντήσεις εις Λειτουργικάς Απορίας Δ΄, εκδ.Αποστολικής Διακονίας της 
Εκκλησίας της Ελλάδος, Αθήνα 1994, σ.17. 
141 «Λαόν γάρ τινα Θεός εκ της του Αβραάμ γονής εξελέξατο, τοις άλλοις άμικτον διαφόροις 
τηρήσας προστάγμασιν, εξαιρέτως της αυτού προνοίας ηξιωμένον, άπερ έχρην δι’αυτών εις την 
των εξής διδασκαλίαν φυλάττεσθαι. Δι΄αυτών γάρ έδει τάς του Θεού διαφόρους οικονομίας και τοις 
ανθρώποις βραβεύεσθαι.Χριστός γάρ εκ των υπό νόμον τω παντί βίω προς την σωτηρίαν 
ανέτειλε, παρ’ οις και προφηται την αυτού παρουσίαν εκήρυττον». Προκοπίου Γαζαίου, Εις την 
Γένεσιν Ερμηνείαν, PG 87, 28B. Βλ. Στ. Ε. Καλαντζάκη, Εισαγωγή στην Παλαιά Διαθήκη, 
(επιμέλεια: Α. Παπαρνάκης), εκδ. Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 2006, σ. 35. Πρβλ. Χ. Θ. Κρικώνη, 
Πατερικά Μελετήματα Α΄, Ιουστίνου Φιλοσόφου, εκδ. university studio press,Θεσσαλονίκη 2001, 
σ.137. 
142 Η παράδοση της Ορθόδοξης Εκκλησίας δέχεται ως «κανονικά», δηλαδή βιβλία που ανήκουν 
στον «κανόνα», εκτός από τα 39 βιβλία της ιουδαϊκής Βίβλου (τα οποία τιτλοφορούνται σύμφωνα 



 35 

Εβραίων από τη Μεσοποταμία, όπου ζούσαν βίο νομαδικό, διαιρεμένοι σε 

φυλές, με επικεφαλής τους πατριάρχες143. Η γνήσια θρησκεία του κατ’ εξοχήν 

θεοκρατικού τούτου λαού παρουσίαζε τα εξής κύρια γνωρίσματα. Ήταν θρησκεία 

της «διαθήκης»144, δηλαδή της μεταξύ Θεού και του «περιούσιου λαού Του»145 

συμφωνίας, θρησκεία της αποκάλυψης, αλλά μιας αποκάλυψης βαθμιαίας και 

εξελισσόμενης παιδαγωγικά, θρησκεία της ηθικής μονοθεΐας146, κατ’ εξοχήν 

θρησκεία της ελπίδας για ένα καλύτερο μέλλον, και τέλος είχε παγκόσμιο 

χαρακτήρα, ο οποίος μάλιστα έγινε πιο έκδηλος κατά τους μετά την αιχμαλωσία 

από τους βαβυλώνιους χρόνους, προετοίμασε την έλευση του Μεσσία και 

διευκόλυνε την επικράτηση του Χριστιανισμού147. 

Κατά την συνείδηση του λαού, ο σκοπός της εκλογής και της 

προστασίας του από τον Θεό ήταν να εκπληρώσει το σχέδιο της θείας 

οικονομίας, ως όργανο της θείας Αποκάλυψης148 και να οδηγήσει την 

ανθρωπότητα στην σωτηρία149. Ο Θεός τώρα έγινε έννοια υψηλή, με πνευματικό 

περιεχόμενο, η δύναμη που δημιούργησε τον κόσμο και διέπει την ζωή. Οι κατ’ 

εξοχήν δε φορείς της αποκάλυψης της ιουδαϊκής θρησκείας υπήρξαν οι 

                                                                                                                                                 
με τους Ο΄), 10 επιπλέον (Α΄ Έσδρας, Τωβίτ, Ιουδίθ, Α΄-Β΄-Γ΄ Μακκαβαίων, Σοφία Σολομώντος, 
Σοφία Σειράχ, Βαρούχ και Επιστολή Ιερεμίου), ανεβάζοντας τον αριθμό των βιβλίων σε 49. Εκτός 
από τα επιπλέον βιβλία, εκτενείς προσθήκες στα ελληνικά υπάρχουν και στα βιβλία Εσθήρ και 
Δανιήλ. Όσα βιβλία δεν συμπεριλαμβάνονται στον κανόνα (π.χ. Δ΄ Μακκαβαίων, κ.α.) 
ονομάζονται «αναγινωσκόμενα». Βλ. Ελληνικής Βιβλικής Εταιρίας, Η Παλαιά Διαθήκη – 
Μετάφραση από τα Πρωτότυπα Κείμενα – Εισαγωγή, εκδ. Ελληνική Βιβλική Εταιρία, Αθήνα, σ.3. 
Πρβλ. Στ. Ε. Καλαντζάκη, όπ.π., σσ.91-103. 
143 Βλ. Στ. Ε. Καλαντζάκη, όπ.π., σσ. 290-291. 
144 Bλ. Στ. Ε. Καλαντζάκη, όπ.π., σσ. 60-61. 
145 Βλ. Π. Ι. Σκαλσή, Λειτουργικές Μελέτες II, εκδ. Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 2006, σ.81. 
146 «Ότι δε είς εστί Θεός, και ου πολλοί, τοις μέν τη θεία πειθομένοις Γραφή ουκ αμφιβάλλεται. 
Φησί γάρ ο Κύριος εν τη της νομοθεσίας αρχη· ‘Εγώ Κύριος ο Θεός σου, ο εξαγαγών σε εκ γης 
Αιγύπτου. Ουκ έσονταί σοι θεοί έτεροι πλήν εμού’. Και πάλιν· ‘Άκουε, Ίσραήλ Κύριος ο Θεός σου, 
Κύριος είς έστι’». Ιωάννου Δαμασκηνού, Εκδοσις ακριβής της ορθοδόξου πίστεως, PG 94, 800D. 
147 Βλ. Ι. Μούρτζιου, Η Παλαιά Διαθήκη,Διάγραμμα Περιεχομένου των ποιητικών και προφητικών 
Βιβλίων, εκδ. Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 2000, σ.219. Πρβλ. Στ. Καραβία, Παγκόσμιος Ιστορία – 
Από των Προϊστορικών Χρόνων μέχρι των Ημερών μας, τ. 1, όπ.π., σ. 332. Πρβλ. Χρ. Λασπίδη, 
Η Χριστιανική Αγάπη, Θεσσαλονίκη 1995, σ.29. 
148 «Η θεία Αποκάλυψις υπήρξε πάντοτε λόγος του Θεού προς τον υπ’αυτού ως όργανόν του 
εκλελεγμένον άνθρωπον, μη μεταπίπτοντα κατά την διάρκείαν της θείας ταύτης πρός αυτόν 
ανακοινώσεως εις παθητικόν τι και μηχανικόν σκεύος της θείας ενεργείας, αλλ’ ακούοντα και 
κατανοούντα τον γενόμενον προς αυτόν θείον τούτον λόγον διά των υπό την επίδρασιν του θείου 
φωτισμού εν εξάρσει τελουσώ πνευματικών του δυνάμεων, διακρίνοντα δε και αισθανόμενον 
σαφώς, ότι ο λόγος ούτος δεν προέρχεται εξ ανθρώπου, αλλ΄είναι λόγος Θεού, τον οποίο οφείλει 
ούτος ου μόνον ο ίδιος να προσοικειωθη, αλλά να ανακοινώση και εις τους άλλους συμφώνως 
προς δοθείσας εις αυτόν θείας εντολάς». Π. Ν. Τρεμπέλα, όπ.π., σ.46. 
149 Βλ. Ι. Μούρτζιου, Η Παλαιά Διαθήκη, Διάγραμμα Περιεχομένου των Ιστορικών Βιβλίων, εκδ. Π. 
Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 1998, σ.22.  
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πατριάρχες ,  ο  Μωυσής  και οι προφήτες150. Και ενώ η θρησκεία αυτή 

αποκαλυπτόταν στην αρχή και μεταδίδονταν μόνο προφορικά από τους 

πατριάρχες, έπειτα παραδόθηκε και γραπτά από το Μωυσή με τη νομοθεσία του 

Σινά και μάλιστα με τον Δεκάλογο151, ο οποίος αποτελεί και τη βάση της 

ονομαζόμενης Μωσαϊκής νομοθεσίας152. Τα τέσσερα πρώτα άρθρα του 

Δεκαλόγου περιλαμβάνουν τα καθήκοντα των ανθρώπων προς το Θεό, τα δε έξι 

τελευταία τα καθήκοντα προς τον πλησίον153. 

Κατά την οριστική εγκατάστασή τους στη γη Χαναάν, οι Ισραηλίτες 

διέτρεξαν τον κίνδυνο να επηρεασθούν ή ακόμη και να αφομοιωθούν όχι μόνο 

πολιτιστικά αλλά και θρησκευτικά από τους γύρω ειδωλολατρικούς λαούς. Κατά 

του κινδύνου αυτού εμφανίζονται στην Π. Διαθήκη εκλεκτά όργανα του Θεού, οι 

κριτές  πρώτα και μετά οι προφήτες154. Οι τελευταίοι ήταν θεόπνευστοι και 

υπέροχοι όντως άνδρες οι οποίοι ανέλαβαν το δύσκολο έργο να συγκρατήσουν 

με το παράδειγμά τους το λαό αλλά και να τον εξυγιάνουν ηθικά και παράλληλα 

να εμβαθύνουν στο πνεύμα της αποκαλυφθείσας μέσω του Μωυσή 

θρησκείας155. Συγχρόνως διατήρησαν και προήγαγαν άσβεστη και ανόθευτη την 

                                                 
150 Βλ. Κυρίλλου Αλεξανδρείας, Περί της εν πνεύματι και αληθεία προσκυνήσεως και λατρείας, 
Λόγος Β΄, PG 68, 213A-B. Πρβλ. Συμεών Κούτσα, Οι Καταβασίες των Δεσποτικών και 
Θεομητορικών Εορτών, εκδ. Τέρτιος, Κατερίνη 1994, σ.66. 
151 «Δεκάλογος» ή «Δέκα Εντολές» καλούνται οι, κατά τις βιβλικές μαρτυρίες, δοθείσες δια μέσου 
του Μωυσή στον Ισραήλ, δέκα εντολές, οι οποίες αποτελούν τη βάση της μεταξύ του Θεού και 
του περιούσιου λαού του διαθήκης (συμφωνίας) και της λεγόμενης μωσαϊκής νομοθεσίας. Κατά 
τη βιβλική παράδοση, οι εντολές χαράχθηκαν από τον Θεό σε δύο πλάκες, δύο φορές. Την 
πρώτη φορά που ο Μωυσής ανέβηκε στο όρος Σινά, οι ανυπόμονοι Ισραηλίτες δεν άντεξαν να 
περιμένουν την επιστροφή του και πίεσαν τον Ααρών να τους προσφέρει ένα είδωλο να 
τιμήσουν. Έτσι ο Ααρών με τα χρυσά κοσμήματα των Εβραίων κατασκεύασε ένα μοσχάρι. Όταν ο 
Μωυσής επέστρεψε μεταφέροντας τις Δέκα Εντολές και αντίκρισε τους χορούς και τις τιμές στο 
είδωλο, θύμωσε και πέταξε τις πλάκες από τα χέρια του και τις έσπασε στους πρόποδες του 
βουνού. Στη συνέχεια ο Θεός του έδωσε εντολή να λαξέψει δύο άλλες πέτρινες πλάκες, σαν τις 
προηγούμενες, και να τις μεταφέρει στο όρος Σινά. Αυτές οι δεύτερες πέτρινες πλάκες, οι οποίες 
είχαν τις Δέκα Εντολές χαραγμένες από το χέρι του Θεού και από τις δύο πλευρές, αποτέλεσαν 
τον Δεκάλογο, ο οποίος αργότερα φυλάχτηκε στην Κιβωτό της Διαθήκης. Δίκαια η μωσαϊκή 
νομοθεσία θέτει τον Δεκάλογο ως βάση της ισραηλιτικής αγωγής και θεσπίζει την ανάγνωση 
αυτού κατά την μεγάλη εορτή της Σκηνοπηγίας, αλλά και η αρχαία και όλες οι σύγχρονες 
εκκλησίες αναγνωρίζουν αυτόν ως βάση και της χριστιανικής αγωγής, συμπληρωμένο από την 
επί του Όρους Ομιλία του Σωτήρος. Βλ. Γενική Παγκόσμιος Εγκυκλοπαίδεια Πάπυρος Λαρούς, τ. 
5, όπ.π., σ.437. 
152 Βλ. Δευτερον. 31, 10. Πρβλ. Ψαλμ. 49 και 79. 
153 Βλ. Ι. Μούρτζιου, όπ.π., σσ. 32-37. Πρβλ. Δ. Καϊμάκη, Σύντομη Εισαγωγή στην Παλαιά 
Διαθήκη, εκδ. Simbo, Θεσσαλονίκη 2001, σσ.17-20. Πρβλ. Στ. Καλαντζάκη, Ερμηνεία Περικοπών 
της Παλαιάς Διαθήκης, εκδ. Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 1999, σ.115-188. 
154 Βλ. Στ. Ε. Καλαντζάκη, όπ.π., σ.63. Πρβλ. Χαραλάμπους Βασιλοπουλού (Προηγουμένου της 
Ι.Μ. Πετράκη), Ο Προφήτης Ηλίας, εκδ. Ορθοδόξου Τύπου, Αθήναι 1973, σ.11.  
155 Βλ. Κυρίλλου Αλεξανδρείας, όπ.π., PG 68, 260D. 261A-B. Πρβλ.Ν. Βασιλειάδη, Η 
μοναδικότητα του Χριστιανισμού, Σύλλογος Ορθοδόξου Ιεραποστολικής Δράσεως «Ο Μέγας 
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μέλλουσα πνευματική λύτρωση της ανθρωπότητας από τον ερχόμενο 

Μεσσία156.. 

Ο γενάρχης και αρχηγός του έθνους ήταν ο Αβραάμ157. Βαθιά 

θρησκευόμενος έφυγε, κατόπιν εντολής του Θεού, σε μεγάλη ηλικία (75 ετών) 

από την πατρίδα του τη Μεσοποταμία, γιατί είχε γίνει ειδωλολατρική, και με την 

οικογένειά του πήγε στη γη Χαναάν. Ο Αβραάμ ζούσε ευτυχισμένος, όταν ο Θεός 

θέλοντας να δοκιμάσει την πίστη του τον διέταξε να θυσιάσει τον μονάκριβο γιο 

του Ισαάκ. Ο Αβραάμ παρά τον ψυχικό πόνο δέχθηκε να ακολουθήσει 

αδιαμαρτύρητα την εντολή του Θεού και ο Θεός φυσικά τον αντάμειψε για την 

μεγάλη του πίστη. Στη θέση του παιδιού του εμφανίστηκε αμνός, τον οποίο ο 

Αβραάμ θυσίασε στο Θεό158. 

Από την Π. Διαθήκη λοιπόν μαθαίνουμε ότι και οι Εβραίοι, όπως και 

σχεδόν όλοι οι άλλοι λαοί της αρχαιότητας, πρόσφεραν σε βωμούς, θυσίες ζώων 

και σιτηρών στο Θεό από τα πανάρχαια χρόνια159. Η διαπίστωση αυτή γίνεται όχι 

μόνο από τη θυσία του Αβραάμ αλλά και από πολλά άλλα εδάφια της Π. 

Διαθήκης.  

Η Π. Διαθήκη αναφέρει ότι ο Κάιν160 ο πρωτότοκος γιος του Αδάμ και 

της Εύας, ο οποίος ήταν γεωργός, ζήλευε τον δευτερότοκο αδελφό του Άβελ, ο 

οποίος ήταν βοσκός προβάτων, γιατί πίστευε ότι η θυσία των αρνιών στον 

Ιαχβέ161 ήταν πιο αρεστή από τη θυσία των καρπών της γης που ο ίδιος 

πρόσφερε162. 

                                                                                                                                                 
Βασίλειος», Αθήναι 41981, σ.26. Πρβλ. Στ. Καλαντζάκη, Καρδία Καινή και Πνεύμα Καινόν, εκδ. Π. 
Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 1998, σ. 240. 
156 Bλ. Στ. Ε. Καλαντζάκη, όπ.π.,σ.66. 
157 Βλ. Δ. Καϊμάκη, Θέματα Παλαιοδιαθηκικής Θεολογίας, εκδ. Simbo,Θεσσαλονίκη 1999, σ.10. 
Πρβλ. Θεοδώρου Ζήση (πρωτοπ.), Επόμενοι τοις Θειοις Πατράσι 1, εκδ. Βρυέννιος, Θεσσαλονίκη 
1997, σ.165. 
158 Βλ. Β. Μουστάκη– Ι. Τιμαγένους, Η Βίβλος Εικονογραφημένη, εκδ. Ι. Σιδέρη, Αθήνα 1971, 
σ.38. Πρβλ. Δ. Καϊμάκη, Σύντομη Εισαγωγή στην Παλαιά Διαθήκη, εκδ. Simbo, Θεσσαλονίκη 
2001, σ.18. 
159 Βλ. Στ. Ε. Καλαντζάκη, όπ.π., σ.61.  
160 «Επτά εκδικούμενα παρέλυσε τον Κάϊν ανελών. Επτά γάρ αμαρτίας ο μιαρός εργασάμενος, 
φθόνον, δόλον, φόνον αδελφού, φόνων διδάσκαλος πρώτος, μύσος του ούτω βίω γενόμενος, 
γονείς λυπήσας, εψεύσατο Θεόν. Επτά και τιμωρίαις, υπέπεσε· ώκει κατηραμένην τήν γήν, 
ειργάζετο, αφορών έστενεν, έτρεμεν, απ’ όψεως ήν, ηγωνία τον παριόντα, σημείον είχεν 
δημοσιεύον αυτόν». Επιφανίου Κύπρου, Περί των αριθμών Μυστηρίων,Ε΄, PG 42, 513C-D. 
161 Εξ. 6, 2. Ιαχβέ ή Ιαβέ ή Ιεχωβά: Το κατ’ εξοχήν όνομα του Θεού των Εβραίων, δηλώνοντας με 
τις λέξεις αυτές το «Απόλυτο Όν». Φανερώθηκε για πρώτη φορά στον Μωϋση στο όρος Σινα ενώ 
στον Άβραμ φανερώθηκε με το όνομα Ελ-Σαδδάι που σημαίνει Θεός-Παντοκράτορας. Στη 
μετάφραση των Ο΄ αποδίδεται συνήθως με το όνομα «Κύριος». Βλ. Μ. Κωνσταντίνου, Ο 
Προφήτης της Δικαιοσύνης, εκδ. Επίκεντρο, Θεσσαλονίκη 1999, σσ.19-20.Πρβλ. Δ. Καϊμάκη, 



 38 

Ο Νώε, μετά τον κατακλυσμό και την έξοδο από την κιβωτό, προσφέρει 

θυσία στον Θεό, ο οποίος την αποδέχεται και υπόσχεται ότι δεν θα τιμωρήσει 

πλέον τον κόσμο με κατακλυσμό163. Η προσφορά λοιπόν καρπών και ζώων 

προς τιμή, δόξα και ευχαριστία του Θεού καθώς και η ύπαρξη θυσιαστηρίων 

στους Εβραίους επιβεβαιώνεται για μία ακόμη φορά.  

Σχετικά με τα σκεύη και την ενδυμασία των ιερουργών, εκτός από τις 

θυσίες σε βωμούς, οι πληροφορίες που έχουμε από την Π. Διαθήκη είναι οι εξής: 

Γνωρίζουμε ότι ο Ααρών, ο μεγαλύτερος αδελφός του Μωυσή, ήταν και ο 

πρώτος αρχιερέας των Εβραίων, που έζησε κατά την παράδοση 123 χρόνια.. Ο 

Ααρών, όπως και ο Μωυσής, κρατούσαν ραβδί, τον «κανόνα», στο οποίο 

στηρίζονταν κατά τη μετακίνησή τους, αλλά  και το οποίο χρησιμοποιούνταν 

επίσης ως σύμβολο του ευθέως, του σωστού και του δικαίου. Το ραβδί αυτό του 

Μωυσή ήταν που μεταμορφώθηκε, με τη βοήθεια του Θεού, σε φίδι για να 

πεισθεί ο Φαραώ να απελευθερώσει τον ισραηλιτικό λαό από την Αίγυπτο και 

του Ααρών που άνθισε για να πεισθεί ο ισραηλιτικός λαός να ακολουθήσει την 

εντολή του Θεού, να μη προσκυνήσει τα είδωλα, να μην πτοηθεί από την 

ταλαιπωρία μέσα στην έρημο και να συνεχίσει το ταξίδι του προς τη γη 

Χαναάν164. 

                                                                                                                                                 
όπ.π.,σ.19. Πρβλ. Στ. Ε. Καλαντζάκη, όπ.π., σσ.61,63,67,68. Πρβλ. Του Ιδίου, Καρδία Καινή και 
Πνεύμα Καινόν, εκδ. Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη1998, σσ.68-82. 
162 Βλ. Γεν. 3-4. Πρβλ. Ιωάννου Δαμασκηνού, Ιερά Παράλληλα-Περί θυσιών, καί ότι κιβδήλους 
θυσίας ο Θεός ου παραδέχεται, PG 96, 9C. 
163 «…και ωκοδόμησε Νώε θυσιαστήριον τω Κυρίω, και έλαβεν από πάντων των κτηνών των 
καθαρών και από πάντων των πετεινών των καθαρών και ανήνεγκεν εις ολοκάρπωσιν επί το 
θυσιαστήριον. Και ωσφράνθη Κύριος ο Θεός οσμήν ευωδίας, και είπε Κύριος ο Θεός διανοηθείς` 
ου προσθήσω έτι καταράσασθαι την γην διά τα έργα των ανθρώπων, ότι έγκειται η διάνοια του 
ανθρώπου επιμελώς επί τα πονηρά εκ νεότητος αυτού` ου προσθήσω ουν έτι πατάξαι πάσαν 
σάρκα ζώσαν, καθώς εποίησα…» Γέν. κεφ. 8, 20-22. Πρβλ. Π. Βασιλειάδη, Η Παλαιά Διαθήκη 
μετά Συντόμου Ερμηνείας –Γένεσις. τ. 1, εκδ. «Ο Σωτήρ», Αθήναι 1984, σ.75. Πρβλ. Ι. Κολιτσάρα, 
Η Παλαιά Διαθήκη κατά τους Εβδομήκοντα, τ.3, εκδ. «Η Ζωή», Αθήναι 1979, σ.11. Πρβλ. 
Αυγουστίνου Καντιώτη (Μητροπ.), Ώσπερ αι ημέραι του Νώε, περιοδ. «Ορθόδοξος Φιλόθεος 
Μαρτυρία», τεύχη 55-56, (Ιανουάριος – Αύγουστος 1994), εκδ. «Ορθοδόξος Κυψέλη», 
Θεσσαλονίκη 1994, σ.41.  
164 Ετυμολογικά «ο κανών» συγγενεύει με τη λέξη «κάννα» ή «κάννη» που θα πει καλάμι - 
μπαστούνι, και η σημιτική προέλευση της οποίας είναι πολύ πιθανή. Μεταφορικά η λέξη «κανών» 
δηλώνει κάθε τι, που χρησιμεύει για τον διακανονισμό ή τον καθορισμό άλλων πραγμάτων με 
βάση προκαθορισμένο μέτρο. Έτσι «κανών» για τα αδικήματα είναι ο νόμος, για την ηθική «ο 
καλός καγαθός» άνθρωπος, για τη μουσική η βάση των μουσικών διαστημάτων. Εξ αιτίας της 
ετυμολογίας αυτής πολύ αργότερα, από τον 4 μ.Χ. αι., η λέξη «κανών» χρησιμοποιείται και για 
την Αγία Γραφή, η οποία, επειδή περιείχε την θεία αποκάλυψη, αποτελούσε τον «κανόνα», 
δηλαδή το μέτρο της πίστεως και της χριστιανικής ζωής. Βλ. Δ. Δόικου, Συνοπτική  Εισαγωγή  
στην  Παλαιά  Διαθήκη, Θεσσαλονίκη 1980,  σσ.79-80,175. Πρβλ. Κυρίλλου Αλεξανδρείας, όπ.π., 
PG 68, 269B-C. 
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Οι πλάκες του Δεκαλόγου165 που παραδόθηκαν, από το Θεό στον 

Μωυσή στο όρος Σινά, αποτελούσαν ένα από τα πλέον ιερά σκεύη της Π. 

Διαθήκης. Για να διατηρηθεί και να τιμηθεί ο Δεκάλογος, ο Μωυσής έδωσε 

εντολή στους Ισραηλίτες να κατασκευάσουν ένα σκεύος προστασίας και 

μεταφοράς των πλακών, το οποίο το ονόμασε «Κιβωτό της Διαθήκης»166 καθώς 

και μία σκηνή, με την έννοια του ναού, η οποία ονομάστηκε «Σκηνή του 

Μαρτυρίου»167. 

«Και ελάλησε Κύριος πρός Μωυσήν λέγων. ειπόν τοίς υιοίς Ισραήλ, και 

λάβετε απαρχάς παρά πάντων, οίς αν δόξη τη καρδία, και λήψεσθε τάς απαρχάς 

μου. καί αύτη εστίν η απαρχή, ήν λήψεσθε παρ’αυτών. χρυσίον και αργύριον και 

χαλκόν και υάκινθον και πορφύραν και κόκκινον διπλούν και βύσσον 

κεκλωσμένην και τρίχας αιγείας και δέρματα κριών ηρυθροδανωμένα και 

υακίνθινα και ξύλα άσηπτα και λίθους εις την γλυφήν εις την επωμίδα και τον 

ποδήρη»168. 

 «Και ποιήσεις κιβωτόν μαρτυρίου εκ ξύλων ασήπτων, δύο πήχεων και 

ημίσους το μήκος και πήχεως καί ημίσους το πλάτος και πήχεως καί ημίσους το 

ύψος. και καταχρυσώσεις αυτήν χρυσίω καθαρώ, έσωθεν και έξωθεν χρυσώσεις 

αυτήν. και ποιήσεις αυτήν κυμάτια χρυσά στρεπτά κύκλω.καί ελάσεις αυτή 

τέσσαρας δακτυλίους χρυσούς και επιθήσεις επί τά τέσσαρα κλίτη, δύο 

δακτυλίους επί το κλίτος το έν και δύο δακτυλίους επί το κλίτος το δεύτερον. 

Ποιήσεις δε αναφορείς ξύλα άσηπτα και καταχρυσώσεις αυτά χρυσίω και εισάξεις 

τους αναφορείς εις τους δακτυλίους τους εν τοις κλίτεσι της κιβωτού αίρειν την 

κιβωτόν εν αυτοίς. Εν τοις δακτυλίοις της κιβωτού έσονται οι αναφορείς ακίνητοι. 

Και εμβαλείς εις την κιβωτόν τά μαρτύρια, ά αν δω σοι. καί ποιήσεις ιλαστήριον 

επίθεμ  χρυσίου καθαρού, δύο πήχεων και ημίσους το μήκος και πήχεως και 

ημίσους το πλάτος. καί ποιήσεις δύο Χερουβείμ χρυσοτορευτά και επιθήσεις αυτά 

εξ αμφοτέρων των κλιτών του ιλαστηρίου· ποιηθήσονται Χερούβ είς εκ του 

κλίτους τούτου και Χερούβ είς εκ του κλίτους του δευτέρου του ιλαστηρίου.καί 

ποιήσεις τους δύο Χερουβίμ εκτείνοντες τάς πτέρυγας επί τά δύο κλίτη. έσονται οι 

Χερουβίμ εκτείνοντες τάς πτέρυγας επάνωθεν, συσκιάζοντες εν ταις πτέρυξιν 

                                                 
165 Βλ. Στ. Ε. Καλαντζάκη, όπ.π., σ.61. Πρβλ. Του ιδίου, Ερμηνεία Περικοπών της Παλαιάς 
Διαθήκης, εκδ. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη, σ. 118. 
166 Έξ. 25,10-22. 
167 Έξ. 26,1-37. 
168 Έξ. 25,1-7. 
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αυτων επί του ιλαστηρίου, καί τά πρόσωπα αυτων εις άλληλα. εις το ιλαστήριον 

έσονται τά πρόσωπα των Χερουβίμ. και επιθήσεις το ιλαστήριον επί την κιβωτόν 

άνωθεν. και εις την κιβωτόν εμβαλείς τά μαρτύρια, ά αν δω σοι. καί γνωσθήσομαί 

σοι εκειθεν και λαλήσω σοι άνωθεν του ιλαστηρίου ανά μέσον των δύο Χερουβίμ 

των όντων  επί της κιβωτου του μαρτυρίου και κατά πάντα, όσα εάν εντείλωμαί 

σοι προς τους υιούς Ισραήλ»169. 

«Καί ποιήσεις τράπεζαν χρυσήν χρυσίου καθαρού, δύο πήχεων το 

μήκος και πήχεως το εύρος και πήχεως και ημίσους το ύψος. καί ποιήσεις αυτή 

στρεπτά κυμάτια χρυσά κύκλω. καί ποιήσεις αυτή στεφάνην παλαιστού κύκλω. 

καί ποιήσεις στρεπτόν κυμάτιον τη στεφάνη κύκλω. Και ποιήσεις τέσσαρας 

δακτυλίους χρυσούς και επιθήσεις τους τέσσαρας δακτυλίους επί τά  τέσσαρα 

μέρη των ποδών αυτης υπό την στεφάνην, και έσονται οι δακτύλιοι εις θήκας τοις 

αναφορεύσιν,ώστε αίρειν εν αυτοίς την τράπεζαν.καί ποιήσεις τους αναφορείς εκ 

ξύλων ασήπτων και καταχρυσώσεις αυτούς χρυσίω καθαρώ, και αρθήσεται εν 

αυτοίς η τράπεζα. Και ποιήσεις τά τρυβλία αυτοίς καί τάς θυίσκας και τά σπονδεία 

καί τους κιάθους, εν οις σπείσεις εν αυτοίς· εκ χρυσίου καθαρού ποίησεις αυτά. 

Και επιθήσεις επί τήν τράπεζαν άρτους ενωπίους εναντίον μου διαπαντός. Και 

ποιήσεις λυχνίαν εκ χρυσίου καθαρού, τορευτήν ποιήσεις την λυχνίαν. ο καυλός 

αυτής και οι καλαμίσκοι και οι κρατήρες και οι σφαιρωτήρες και τα κρίνα εξ αυτής 

έσται»170. 

«Και την σκηνήν ποιήσεις δέκα αυλαίας εκ βύσσου κεκλωσμένης και 

υακίνθου και πορφύρας και κοκκίνου κεκλωσμένου. Χερουβίμ εργασίας υφάντου 

ποιήσεις αυτάς. μήκος της αυλαίας της μιάς οκτώ και είκοσι πήχεων και εύρος 

τεσσάρων πήχεων η αυλαία η μία έσται μέτρον το αυτό έσται πάσαις μέτρον το 

αυτό έσται πάσαις ταίς αυλαίαις. πέντε δε αυλαίαι έσονται εξ αλλήλων εχόμεναι η 

ετέρα εκ της ετέρας, και πέντε αυλαίαι έσονται συνεχόμενοι ετέρα τη ετέρα. και 

ποιήσεις αυταις αγκύλας υακινθίνας επί του χείλους της αυλαίας της μιας εκ του 

ενός μέρους εις τήν συμβολήν και ούτω ποιήσεις επί του χείλους της αυλαίας της 

εξωτέρας πρός τη συμβολή τη δευτέρα.πεντήκοντα αγκύλας ποιήσεις τη αυλαία 

τη μια, και πεντήκοντα αγκύλας ποιήσεις εκ του μέρους της αυλαίας κατά την 

συμβολήν της δευτέρας, αντιπρόσωποι αντιπίπτουσαι αλλήλαις εις εκάστην, και 

                                                 
169 Έξ. 25, 9-21. 
170 Έξ. 25, 22-30. 
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ποιήσεις κρίκους πεντήκοντα χρυσούς, και συνάψεις τάς αυλαίας ετέραν τη ετέρα 

τοις κρίκοις. και έσται η σκηνή μία»171. 

«Καί ποιήσεις κατάπετασμα εξ υακίνθου, και πορφύρας, και κοκκίνου 

κεκλωσμένου, και βύσσου νενησμένης. έργον υφαντόν ποιήσεις, αυτό Χερουβίμ. 

και επιθήσεις αυτό επί τεσσάρων στυλών ασήπτων κεχρυσωμένων  χρυσίω. και 

αι κεφαλίδες αυτων χρυσαί, και αι βάσεις αυτων τεσσάρες αργυραί. και θήσεις το 

καταπέτασμα επί των.στύλων, και εισοίσεις εκεί εσώτερον του καταπετάσματος 

την κιβωτόν του μαρτυρίου. και διοριει τό καταπέτασμα υμίν ανά μέσον του αγίου 

και ανά μέσον του αγίου των αγίων. και κατακαλύψεις τω καταπετάσματι την 

κιβωτόν του μαρτυρίου εν τω αγίω των αγίων. καί θήσεις την τράπεζαν έξωθεν 

του καταπετάσματος καί τήν λυχνίαν απέναντι της τραπέζης επί μέρους της 

σκηνής τό πρός νότον καί την τράπεζαν θήσεις επί μέρους της σκηνής το προς 

βορράν»172.  

«Και σύ προσαγάγου προς σ’ αυτόν τον τε Ααρών τον αδελφόν σου και 

τούς υιούς αυτού εκ των υιών Ισραήλ ιερατεύειν μοι, Ααρών και Ναδάβ και 

Αβιούδ και Ελεάζαρ και Ιθάμαρ υιούς Ααρών. και ποιήσεις στολήν αγίαν Ααρών 

τω αδελφώ σου εις τιμήν και δόξα. καί σύ λάλησον πάσι τοις σοφοίς τη διανοία, 

ους ενέπλησα πνεύματος σοφίας και αισθήσεως, και ποιήσουσι την στολήν την 

αγίαν Ααρών εις τό άγιον, εν η ιερατεύσει μοι. και αύται αι στολαί, ας ποιήσουσι το 

περιστήθιον και την επωμίδα και τον ποδήρη και χιτώνα κοσυμβωτόν καί κίδαριν 

και ζώνην· και ποιήσουσι στολάς αγίας Ααρών και τοις υιοίς αυτού εις το 

ιερατεύειν μοι, και αυτοί λήψονται το χρυσίον και τον υάκινθον καί τήν πορφύραν 

και το κόκκινον και την βύσσον.καί ποιήσουσι την επωμίδα εκ βύσσου 

κεκλωσμένης, έργον υφαντόν ποικιλτού. δύο επωμίδες συνέχουσαι έσονται αυτώ 

ετέρα την ετέραν, επί τοις δυσί μέρεσιν εξηρτημέναι, και το ύφασμα των 

επωμίδων, ό εστιν επ αυτώ, κατά την ποίησιν εξ αυτού έσται εκ χρυσίου καθαρου 

και υακίνθου και πορφύρας και κοκκίνου, διανενησμένου και βύσσου 

κεκλωσμένης· και λήψη τους δύο λίθους, λίθους σμαράγδου, και γλύψεις εν 

αυτοίς τά ονόματα επί των υιών Ισραήλ. έξ ονόματα επί τον λίθον τον ένα και τά 

έξ ονόματα τά λοιπά επί τον λίθον τον δεύτερον κατά τάς γενέσεις αυτων. έργον 

λιθουργικής τέχνης, γλύμμα σφραγίδος, διαγλύψεις τους δύο λίθους επί τοις 

ονόμασι των υιών Ισραήλ. και θήσεις τους δύο λίθους επί των ώμων της 
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επωμίδος μνημοσύνου εισί τοις υιοίς Ισραήλ. και αναλήψεται Ααρών τά ονόματα 

των υιών Ισραήλ έναντι Κυρίου επί των δύο ώμων αυτού, μνημόσυνον περί 

αυτών»173. 

«Και ποιήσεις λογείον των κρίσεων, έργον πικιλτού κατά τον ρυθμόν της 

επωμίδος ποιήσεις αυτό εκ χρυσίου και υακίνθου και πορφύρας και κοκκίνου 

κεκλωσμένου και βύσσου κεκλωσμένης ποιήσεις αυτό.τετράγωνον έσται, 

διπλούν, σπιθαμής το μήκος αυτού και σπιθαμής το εύρος.καί καθυφανείς εν 

αυτώ ύφασμα κατάλιθον τετράστιχον. στίχος λίθων έσται, σάρδιον, τοπάζιον και 

σμάραγδος, ο στίχος ο είς. καί ο στίχος ο δεύτερος, άνθραξ και σάπφειρος και 

ίασπις. και ο στίχος ο τρίτος, λιγύριον, αχάτης και αμέθυστος. και ο στίχος ο 

τέταρτος, χρυσόλιθος και βηρύλλιον και ονύχιον. περικεκαλυμμένα χρυσίω, 

συνδεδεμένα εν χρυσίω, έστωσαν κατά στίχον αυτων.καί οι λίθοι έστωσαν εκ των 

ονομάτων των υιων Ισραήλ δεκαδύο κατά τά ονόματα αυτων. γλυφαί σφραγίδων, 

έκαστος κατά το όνομα, έστωσαν εις δεκαδύο φυλάς. και ποιήσεις επί το λογείον 

κρωσσούς συμπεπλεγμένους, έργον αλυσιδωτόν εκ χρυσίου καθαρού. και 

λήψεται Ααρών τά ονόματα των υιων Ισραήλ επί του λογείου της κρίσεως επί του 

στήθους, εισιόντι εις το άγιον, μνημόσυνον εναντίον του Θεού. και θήσεις επί το 

λογείον της κρίσεως τους κρωσσούς. τά αλυσιδωτά επ’ αμφοτέρων των κλιτών 

του λογείου επιθήσεις. και τάς δύο ασπιδίσκας επιθήσεις επ’ αμφοτέρους τους 

ώμους της επωμίδος κατά πρόσωπον. και επιθήσεις επί τό λογείον της κρίσεως 

την δήλωσιν και την αλήθειαν, και έσται επί του στήθους Ααρών, όταν 

εισπορεύηται εις τό άγιον έναντι Κυρίου, και οίσει Ααρών τάς κρίσεις των υιών 

Ισραήλ επί του στήθους έναντι Κυρίου διαπαντός»174. 

«Και ποιήσεις υποδήτην ποδήρη όλον υακίνθινον. και έσται το 

περιστόμιον εξ αυτού μέσον, ώαν έχον κύκλω του περιστομίου, έργον υφάντου, 

την συμβολήν συνηφασμένην εξ αυτού, ίνα μη ραγή. καί ποιήσεις επί το λώμα του 

υποδύτου κάτωθεν, ωσεί εξανθούσης ρόας ροΐσκους εξ υακίνθου και πορφύρας 

και κοκκίνου διανενησμένου και βύσσου κεκλωσμένης επί του λώματος του 

υποδύτου κύκλω. τό αυτό είδος ροΐσκους χρυσούς καί κώδωνας αναμέσον 

τούτων περικύκλω. παρά ροΐσκον χρυσούν κώδωνα και άνθινον επί του λώματος 

του υποδύτου κύκλω. και έσται Ααρών εν τω λειτουργείν ακουστή η φωνή αυτού, 

εισιόντι εις το άγιον έναντι Κυρίου και εξιόντι, ίνα μή αποθάνη. και ποιήσεις 
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πέταλον χρυσούν καθαρόν και εκτυπώσεις εν αυτώ εκτύπωμα σφραγίδος 

Αγίασμα Κυρίου. καί επιθήσεις αυτό επί υακίνθου κεκλωσμένης, καί έσται επί της 

μίτρας κατά πρόσωπον της μίτρας έσται. καί έσται επί του μετώπου Ααρών, καί 

εξάρει Ααρών τά αμαρτήματα των αγίων, όσα άν αγιάσωσιν οι υιοί Ισραήλ, 

παντός δόματος των αγίων αυτών και έσται επί του μετώπου Ααρών διαπαντός 

δεκτόν αυτοίς έναντι Κυρίου. καί οι κοσυμβωτοί των χιτώνων εκ βύσσου, καί 

ποιήσεις κίδαριν βυσσίνην και ζώνην ποιήσεις, έργον ποικιλτού. καί τοις υιοίς 

Ααρών ποιήσεις χιτώνας και ζώνας και κιδάρεις ποιήσεις αυτοίς εις τιμήν καί 

δόξαν και ενδύσεις αυτά Ααρών τον αδελφόν σου, και τους υιούς αυτού μετ’αυτού 

και χρίσεις αυτούς  καί εμπλήσεις αυτών τάς χείρας καί αγιάσεις αυτούς, ίνα 

ιερατεύωσί μοι. καί ποιήσεις αυτοίς περισκελή λινά καλύψαι ασχημοσύνην 

χρωτός αυτων από οσφύος έως μηρώ έσται. καί έξει Ααρών αυτά και υιοί αυτού, 

ως άν εισπορεύωνται εις τήν σκηνήν του μαρτυρίου ή όταν προσπορεύωνται 

λειτουργείν πρός τό θυσιαστήριον του αγίου, και ουκ επάξονται προς εαυτούς 

αμαρτίαν ίνα μή αποθάνωσι. νόμιμον αιώνιον αυτώ και τω σπέρματι αυτού μετ’ 

αυτόν»175. 

«Καί ελάλησε Κύριος προς Μωυσήν λέγων· εν ημέρα μία του μηνός 

πρώτου νουμηνία στήσεις την σκηνήν του μαρτυρίου και θήσεις την κιβωτόν του 

μαρτυρίου και σκεπάσεις την κιβωτόν τω καταπετάσματι και εισοίσεις την 

τράπεζαν και προθήσεις την πρόθεσιν αυτής και εισοίσεις την λυχνίαν και 

επιθήσεις τους λύχνους αυτής και θήσεις το θυσιαστήριον τό χρυσούν εις τό 

θυμιάν εναντίον της κιβωτού και επιθήσεις κάλυμμα καταπετάσματος επί την 

θύραν της σκηνής του μαρτυρίου καί τό θυσιαστήριον των καρπωμάτων θήσεις 

παρά τάς θύρας της σκηνής του μαρτυρίου και περιθήσεις την σκηνήν και πάντα 

τά αυτής αγιάσεις κύκλω. και λήψη το έλαιον του χρίσματος και χρίσεις την 

σκηνήν και πάντα τά εν αυτή και αγιάσεις κύκλω. καί πάντα τά σκεύη αυτής και 

έσται αγία. καί χρίσεις τό θυσιαστήριον των καρπωμάτων και πάντα τά σκεύη 

αυτού. και αγιάσεις το θυσιαστήριον άγιον των αγίων. καί προσάξεις Ααρών καί 

τους υιούς αυτού επί τάς θύρας της σκηνής του μαρτυρίου και λούσεις αυτούς 

ύδατι. καί ενδύσεις Ααρών τάς στολάς τάς αγίας και χρίσεις αυτόν και αγιάσεις 

αυτόν, καί ιερατεύσει μοι. καί τους υιούς αυτού προσάξεις και ενδύσεις αυτούς 

χιτώνας και αλείψεις αυτούς, όν τρόπον ήλειψας το πατέρα αυτω, και 
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ιερατεύσουσί μοι καί έσται ώστε είναι αυτοίς χρίσμα ιερατείας εις τόν αιωνα, εις 

τάς γενεάς αυτών. και εποίησε Μωυσης πάντα, όσα ενετείλατο αυτώ Κύριος, 

ούτως εποίησε»176. 

Ακολουθώντας ο Μωυσής τις εντολές του Θεού, επέλεξε δύο 

φωτισμένους άνδρες, τον Βεσαλεήλ και τον Ολιάβ177 ,οι οποίοι ήταν γνώστες 

κάθε τέχνης, για να σχεδιάσουν και να κατασκευάσουν την Κιβωτό της Διαθήκης, 

τη Σκηνή του Μαρτυρίου, καθώς και τις ιερατικές στολές. Οι δύο αυτοί άνδρες, 

επικεφαλής μιας ομάδας ικανών τεχνητών, ανδρών και γυναικών, και με τις 

αθρόες προσφορές σε υφάσματα, χρυσό, ασήμι και πολύτιμα μέταλλα του λαού, 

κατασκεύασαν, κάτω από την επίβλεψη του Μωυσή, όσα ο Θεός πρόσταξε178. 

Από μαλλί κυανό, πορφυρό και κόκκινο ο Βεσαλεήλ και ο Ολιάβ 

κατασκεύασαν μεγαλοπρεπείς ενδυμασίες για την υπηρεσία στο αγιαστήριο, 

κατά τις εντολές του Θεού. Κατασκεύασαν το εφώδ από ανθεκτικό λινό 

υφασμένο με γαλάζιο, πορφυρό και κόκκινο μαλλί και κεντημένο με χρυσή 

κλωστή. Έπειτα σφυρηλάτησαν χρυσάφι σε φύλλα, τα έκοψαν σε σύρματα, και 

τα πέρασαν από μέσα από το λινό το υφασμένο με κυανό, πορφυρό και ερυθρό 

μαλλί ώστε να είναι καλλιτεχνική η εργασία. Για το εφώδ κατασκεύασαν δύο 

φαρδιές τιράντες προσαρμοσμένες στις δύο άκρες από πάνω179.  

Η ζώνη του αποτελούσε ένα σώμα μ’ αυτό, καμωμένη από ανθεκτικό 

λινό υφασμένο με γαλάζιο, πορφυρό και κόκκινο μαλλί, κεντημένο με χρυσή 

κλωστή, όπως ακριβώς είχε διατάξει ο Κύριος. Ακόμα επεξεργάσθηκαν τους 

λίθους από όνυχα και τους τοποθέτησαν τον καθένα μέσα σε χρυσή στεφάνη, και 

χάραξαν πάνω τους σαν σφραγίδες τα ονόματα των υιών του Ιακώβ. Τους 

λίθους αυτούς τους τοποθέτησαν στους ώμους του εφώδ, για να υπενθυμίζουν 

τις δώδεκα φυλές των Ισραηλιτών180. 

Κατασκεύασαν το επιστήθιο με υφαντουργική τέχνη, από τα ίδια υλικά 

όπως του εφώδ ανθεκτικό λινό υφασμένο με γαλάζιο, πορφυρό και κόκκινο 
                                                 
176 Έξ. 40, 1-14. 
177 Ο Βεσαλεήλ ήταν γιος του Ουρία και εγγονός του Χουρ, από τη φυλή του Ιούδα, με ιδιαίτερη 
ικανότητα και αντίληψη. Ήταν γνώστης κάθε τέχνης και είχε μεγάλη επιδεξιότητα στο να 
επεξεργάζεται πολύτιμους λίθους και να τους συναρμόζει, να κάνει ξυλοτεχνία, να κατασκευάζει 
περίτεχνα έργα από χρυσάφι, ασήμι και χαλκό και να εκτελεί κάθε καλλιτεχνική εργασία. Ο Ολιάβ, 
γιος του Αχισαμάχ, από τη φυλή Δαν ήταν επίσης επιδέξιος σμιλευτής πολύτιμων λίθων καθώς 
και σχεδιαστής και υφαντής πορφυρού, γαλάζιου και κόκκινου μαλλιού, του λεπτού λινού και κάθε 
άλλου είδους υφάσματος. Βλ. Έξ., 31,1-11. 
178 Βλ. Έξ., 35, 10-29. 
179 Βλ. Έξ., 28, 1-43. 
180 Βλ. Έξ. 28, 1-7. 
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μαλλί, κεντημένο με χρυσή κλωστή. Το επιστήθιο ήταν μία τετράγωνη θήκη, μιας 

σπιθαμής μήκους και μιας πλάτους. Την επιφάνειά του την κάλυψαν με τέσσερις 

σειρές πολύτιμους λίθους: η πρώτη σειρά είχε ένα ρουμπίνι, ένα χρυσόλιθο και 

ένα σμαράγδι. Η δεύτερη σειρά είχε ένα μαλαχίτη, ένα ζαφείρι και ένα διαμάντι. Η 

τρίτη σειρά είχε έναν υάκινθο, έναν αχάτη και έναν αμέθυστο. Και η τέταρτη 

σειρά είχε ένα τοπάζι, έναν όνυχα και έναν ίασπι` κάθε λίθος ήταν μέσα σε χρυσό 

πλαίσιο. Πάνω σε κάθε λίθο ήταν χαραγμένο σα σφραγίδα το όνομα ενός από 

τους δώδεκα γιους του Ιακώβ. Δώδεκα συνολικά λίθοι αντιπροσώπευαν έτσι τις 

δώδεκα φυλές του Ισραήλ181. 

Για το επιστήθιο έκαναν από καθαρό χρυσάφι αλυσίδες στριφτές σα 

σχοινί. Κατασκεύασαν δύο χρυσούς κρίκους, τους έραψαν στις δύο πάνω άκρες 

του επιστηθίου και έδεσαν τις δύο χρυσές αλυσίδες στους δύο κρίκους. Τις δύο 

άλλες άκρες των αλυσίδων τις έδεσαν στα δύο χρυσά πλαίσια των επωμίδων, κι 

έτσι κρεμάστηκε το επιστήθιο στις επωμίδες, στο μπροστινό μέρος του εφώδ. 

Μετά κατασκεύασαν δύο χρυσούς κρίκους και σ’ αυτούς προσάρμοσαν τις δύο 

κάτω άκρες του επιστήθιου, από τη μέσα μεριά, εκείνη που ακουμπούσε στο 

εφώδ. Κατασκεύασαν κι άλλους δύο χρυσούς κρίκους και τους προσάρμοσαν 

στο κάτω μέρος του επιστήθιου, εκεί που καταλήγουν οι τιράντες του εφώδ, 

μπροστά, χαμηλά κοντά στο σημείο της σύνδεσης, πάνω από τη λινή ζώνη. 

Τέλος, συνέδεσαν τους κρίκους του επιστήθιου με τους κρίκους του εφώδ με 

γαλάζιο κορδόνι. Έτσι το επιστήθιο στερεώθηκε πάνω στη ζώνη του εφώδ και δε 

μετακινιόταν, όπως είχε διατάξει ο Κύριος τον Μωυσή182. 

Έπειτα κατασκεύασαν το σάκο του εφώδ, υφαντό, ολόκληρο από 

καθαρό γαλάζιο μαλλί. Στο κέντρο υπήρχε ένα άνοιγμα για το κεφάλι και γύρω 

του μία παρυφή υφαντή, σαν αυτή του ανοίγματος του θώρακα, για να μη 

σκίζεται. Γύρω-γύρω σε όλο το κράσπεδο του σάκου κατασκεύασαν μικρά ρόδια 

από γαλάζιο, πορφυρό και κόκκινο μαλλί, και χρυσά κουδουνάκια ανάμεσά τους: 

εναλλάξ ανά ένα με τα ρόδια. Προορίζονταν για την τελετουργία, όπως είχε 

διατάξει ο Κύριος το Μωυσή183.  

Έπειτα κατασκεύασαν από λινό ύφασμα τους χιτώνες για τον Ααρών και 

τους γιους του, τη μίτρα για το κεφάλι του, τα κεφαλοκαλύμματα των ιερέων και 
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τις περισκελίδες τους όλα από λινό ύφασμα. Τη ζώνη την έκαναν από ανθεκτικό 

λινό υφασμένο με γαλάζιο πορφυρό και κόκκινο μαλλί, κεντημένη καλλιτεχνικά, 

βάσει των οδηγιών του Κυρίου184.  

Επίσης κατασκεύασαν το έλασμα, την ιερή ένδειξη της αφιέρωσης, από 

καθαρό χρυσάφι και χάραξαν πάνω του σαν σφραγίδα τη φράση: «Αφιερωμένος 

στον Κύριο». Με ένα γαλάζιο κορδόνι το στερέωσαν πάνω στο κάλυμμα του 

κεφαλιού185.  

Έτσι ολοκληρώθηκαν κατά γράμμα οι οδηγίες που έδωσε ο Κύριος στον 

Μωυσή στο όρος Σινά. 

Χαρακτηριστικό είναι ότι το χρυσάφι που προσφέρθηκε και δαπανήθηκε 

για όλη την εργασία του αγιαστηρίου έφθασε τα είκοσι εννέα τάλαντα και 

επτακόσιους τριάντα σίκλους και το ασήμι που συνάχθηκε από την απογραφή 

της κοινότητας έφτασε τα εκατό τάλαντα και χίλιους επτακόσιους εβδομήντα 

πέντε σίκλους. Τα εκατό τάλαντα ασήμι δαπανήθηκαν για να χυθούν οι βάσεις 

του αγιαστηρίου και οι βάσεις του καταπετάσματος, ενώ με τους χίλιους 

επτακόσιους εβδομήντα πέντε σίκλους κατασκευάσθηκαν τα άγκιστρα των 

στύλων της Σκηνής, επαργυρώθηκαν τα κιονόκρανά τους και έγιναν οι στεφάνες 

τους186. 

Αργότερα ο Σολομών, γιος του Δαυίδ, βασιλιάς τον Εβραίων τον 10ο 

π.Χ. αι., ο οποίος βασίλευσε για σαράντα χρόνια, έκτισε ένα από τα 

σπουδαιότερα οικοδομήματα της περιόδου εκείνης. Ένα περίφημο ναό ο οποίος 

έφερε και το όνομά του187. Ο ναός του Σολομώντα κτίστηκε στο λόφο της Σιών, 

στο ψηλότερο σημείο της Ιερουσαλήμ από πέτρα και κέδρο του Λιβάνου και η 

ανέγερσή του διήρκεσε 7,5 χρόνια188. 

Χρυσάφι, ασήμι και πολύτιμα σκεύη στόλισαν τον παμμέγιστο εκείνο ναό 

του Θεού. Εκατόν πενήντα χιλιάδες εργάστηκαν για να τον τελειώσουν. 

Χωριζόταν σε δύο μέρη, όπως ακριβώς και η «Σκηνή του Μαρτυρίου»: Στα Άγια 

των Αγίων και το Άγιον. Το χώρισμα ήταν ένα βαρύτιμο καταπέτασμα. Κτίστηκε 

                                                 
184 Βλ. Έξ. 28, 27-29. 
185 Βλ. Έξ. 28, 30-31. 
186 Βλ. Έξ. 27, 9-19. 
187 Βλ. G. Barrois, Scripture Readings in Orthodox Worship, St. Vladimir’s Seminary Press, 
Crestwood, New York 1977, σ. 55. 
188 Βλ. Γ΄ Βασ. 5, 27-32. 6, 1-13. Πρβλ. Αγία Γραφή – Βίβλος. Η Παλαιά Διαθήκη κατά τους 
Εβδομήκοντα. Η Καινή Διαθήκη κατά το πρωτότυπον, εκδ. Κ. Κουμουνδουρέα, Αθήνα, σ.222. 
Πρβλ. Β. Μουστάκη– Ι. Τιμαγένους, Η Βίβλος Εικονογραφημένη, όπ.π., σ.269. 
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με πελεκητές πέτρες και επενδύθηκε με ξυλεία από τους κέδρους του Λιβάνου 

και χρυσό, από το δάπεδο μέχρι την οροφή. Είχε κλίμακες, στοές και δωμάτια 

γύρω-γύρω, θυσιαστήρια (θυμιάματος και ολοκαυτωμάτων), τράπεζα της 

προθέσεως, στρογγυλή χυτή θάλασσα με παραστάσεις, λουτήρες και πολλά 

εγχαράγματα και παραστάσεις με χερουβείμ, λιοντάρια και δέντρα. Ο ναός είχε 

δύο αυλές. Μία για τους ιερείς και μία για το λαό189. 

Στον ναό αυτό μεταφέρθηκε η Κιβωτός της Διαθήκης. Σε αυτήν 

φυλάγονταν εκτός από τις πλάκες του Νόμου, η στάμνα του μάννα, με το οποίο 

έθρεψε τους Ισραηλίτες ο Θεός κατά την διέλευσή τους από την έρημο, καθώς 

και η ράβδος του Ααρών που βλάστησε190. Η Κιβωτός της Διαθήκης 

τοποθετήθηκε με μεγαλοπρεπή τελετή στα Άγια των Αγίων. Στο Άγιο ήταν το 

θυσιαστήριο του θυμιάματος, η επτάφωτη λυχνία191 και η τράπεζα των άρτων. 

Η τελετή έγινε ως εξής: Συγκεντρώθηκαν όλοι οι Ισραηλίτες κοντά στο 

βασιλιά Σολομώντα. Ήρθαν κατόπιν οι πρεσβύτεροι του λαού. Οι ιερείς σήκωσαν 

την Κιβωτό και τη μετέφεραν με μεγαλοπρέπεια στο ναό. Εμπρός βάδιζε ο 

βασιλιάς, πίσω ο λαός και όλοι μαζί έφθασαν στο νέο μεγαλοπρεπή ναό του 

Θεού. Όλα ήταν ωραία και πλούσια. Ακόμη και οι σανίδες του ναού ήταν 

σκεπασμένες με πλάκες χρυσές. Τότε έγιναν και τα εγκαίνια του ναού.  Ο 

Σολομών προσευχήθηκε και ευχαρίστησε το Θεό που τον αξίωσε να χτίσει το 

ναό Του. Από τότε ο ναός του Σολομώντα ήταν για τους Εβραίους η μοναδική 

επίγεια κατοικία του Θεού και όλες οι θυσίες γίνονταν σε αυτόν τον ναό192.  

Το 586 π.Χ. ο βασιλιάς των Βαβυλωνίων Ναβουχοδονόσορ ο Β΄ 

κατέλαβε την Ιερουσαλήμ και έσβησε το βασίλειο του Ιούδα. Άρπαξε τα πολύτιμα 

                                                 
189 Βλ. Γ΄ Βασ. 6, 14-38. Πρβλ. Δ. Δόικου, Συνοπτική Εισαγωγή στην Παλαιά Διαθήκη, όπ.π., 
σ.231. 
190 Στην Π. Διαθήκη αναφέρεται σαν το μοναδικό ραβδί που βλάστησε για να αποδειχθεί πως ο 
Ααρών ήταν ο εκλεκτός του Θεού. Συγκεκριμένα, όταν ο γιος του Ισαάρ επαναστάτησε κατά του 
Μωυσή, ο Θεός έδωσε εντολή να τοποθετηθούν στη «Σκηνή του Μαρτυρίου» δώδεκα ραβδιά, 
αντιπροσωπευτικά για τις ισάριθμες φυλές. Από τα ραβδιά αυτά βλάστησε μόνο εκείνο που ανήκε 
στον Ααρών, γεγονός που αποτέλεσε θεϊκό σημάδι για την εκλογή του. Βλ. Αριθ. 17, 16-26. 
191Τα εφτά λυχνάρια της συμβόλιζαν το φως της θεογνωσίας που είχε ο Ιαχβέ, το οποίο 
μεταδίδονταν στους Ιουδαίους. Γι’ αυτό είχαν υποχρέωση οι Εβραίοι να λάμπουν και να 
ξεχωρίζουν ανάμεσα στους ειδωλολάτρες. Από τους ιουδαϊκούς ναούς πήραν και οι χριστιανοί 
την επτάφωτη λυχνία και έτσι επτάφωτες λυχνίες υπάρχουν και σήμερα στους χριστιανικούς 
ναούς και συμβολίζουν τα επτά χαρίσματα του αγίου Πνεύματος ή τα επτά μυστήρια. Ακόμα και 
σήμερα η επτάφωτη λυχνία είναι το σύμβολο της ενότητας των Ιουδαίων. Βλ. Αριθ. 8, 1-5. Πρβλ. 
Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί του αγίου Ναού και της τούτου καθιερώσεως, Διάλογος, κεφ. 113, 
PG 155, 344A-C. 
192 Βλ. Α΄ Έσδρα 5, 51-70. Πρβλ. Διονυσίου Φαραζουλή (Αρχιμ.), Ομιλίαι περί ηθικής και 
σωφροσύνης, εκδ. «Η Ζωή», Αθήναι, σ.30. 
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σκεύη του ναού και έσφαξε τους Ιουδαίους. Όσοι γλίτωσαν μεταφέρθηκαν 

αιχμάλωτοι στη Βαβυλώνα. Πολύ αργότερα, οι Εβραίοι επανήλθαν στα πάτρια 

εδάφη, αφού απελευθερώθηκαν από την βαβυλώνια αιχμαλωσία και ο Δαρείος 

διέταξε τον διοικητή της Συρίας και της Φοινίκης, τον Σαθραβουζάνη, να αφήσει 

ελεύθερο τον Ζοροβάβελ, διοικητή της Ιουδαίας, και τους πρεσβυτέρους των 

Ιουδαίων να ανοικοδομήσουν τον κατεστραμμένο ναό, στο ίδιο σημείο που 

αρχικά τον είχε κτίσει ο Σολομών. Διέταξε επίσης να επιστρέψουν τα ιερά σκεύη 

του οίκου του Θεού, τα οποία είχε αρπάξει ο Ναβουχοδονόσορ193. 

Έτσι και έγινε. Με την επιστροφή των ιερών σκευών στον ναό, 

προσφέρθηκαν θυσίες στο Κύριο από ταύρους, κριούς και αρνιά. Με διαταγή 

επίσης του Δαρείου, κάθε χρόνο προσφέρονταν σιτάρι, αλάτι, οίνος και έλαιο 

στους ιερείς του ναού. Οι επιχορηγήσεις αυτές γινόταν για να προσφέρονται 

θυσίες προς τον Ύψιστο Θεό υπέρ του βασιλιά Δαρείου και των παιδιών του και 

για να προσεύχονται οι ιερείς υπέρ της ζωής αυτών194. 

Η ένδυση του ισραηλιτικού λαού και των πατριαρχών και ιερέων στα 

πρώτα χρόνια γνωρίζουμε ότι ήταν απλή. Δεν είχαν εξεζητημένα και πλούσια 

ενδύματα, αλλά φορούσαν καθημερινή περιβολή η οποία τους εξυπηρετούσε και 

στις καθημερινές τους ενασχολήσεις. Χρησιμοποιούσαν την «τουνίκη», φόρεμα 

όμοιο με το χιτώνα των Ελλήνων, με ζώνη ή χωρίς ζώνη195. Υπήρχε επίσης και 

το φαιλόνιο, επανωφόρι μάλλινο σαν κουδούνι, που στο επάνω μέρος είχε 

άνοιγμα για να περνά το κεφάλι196.  

Τα πρώτα ιερατικά άμφια ήταν αυτά που διέταξε τον Μωϋσή ο Θεός να 

κατασκευάσει για να ενδύσει τον Ααρών197. Από τότε οι Εβραίοι ακολουθώντας 

πιστά τον μωσαϊκό νόμο έντυναν τους ιερείς και αρχιερείς τους βάσει των 

εντολών του Θεού. Η ενδυμασία των λειτουργών εν γένει ήταν ένα λινό λευκό 

περίζωμα στο οποίο αργότερα προστέθηκαν και άλλα «άμφια», όπως 

περισκελίδες λινές από την οσφυική χώρα μέχρι τους μηρούς, πλεκτός, λευκός 

ποδήρης χιτώνας, με χειρίδες και η τετράχρωμη μακρότατη ζώνη υφαντή, η 

                                                 
193 Βλ. Α΄ Έσδρα 6, 22-27. 
194 Βλ. Α΄ Έσδρα 6, 28-32. 
195 Η ύπαρξη της ζώνης για στήριξη των ενδυμάτων καθώς και για να μεταφέρουν αντικείμενα, 
όπλα (όπως π.χ. ξίφος) κ.λπ., χρησιμοποιούνταν από τα αρχαία χρόνια. Την ύπαρξή της 
αναφέρουν χωρία της Π. Διαθήκης. Για παράδειγμα, ο προφήτης Ηλίας ήταν «ανήρ δασύς και 
ζώνην δερματίνην περιεζωσμένος». Δ΄ Βασ. 1, 8. 
196 Βλ. Κούρκουλα, Τα ιερατικά άμφια και ο συμβολισμός αυτών εν τη Ορθοδόξω Ελληνική 
Εκκλησία, Αθήναι 1960, σ.23. 
197 Βλ. Έξ. 28, 1-43. 



 49 

οποία περίτεχνα «έζνε» μέχρι των σφυρών τον ιερέα. Η ζώνη αυτή ήταν και το 

έμβλημα της ιερατικής εξουσίας. Στο κεφάλι έφεραν «κίδαρι» δεν είχαν δε 

καλύμματα στα πόδια198. 

 Όμως στην αμφίεση του αρχιερέα υπήρχαν και άλλα άμφια με 

συμβολική σημασία, τα οποία πάντοτε έφερε υποχρεωτικά σε όλη τη διάρκεια 

της θητείας του, ως ξεχωριστός ηγέτης του περιούσιου λαού και ως εκπρόσωπος 

του «Ιαχβέ». Οι αρχιερείς έφεραν199. 

Α. «Υποδύτη» από βυσσινί χρώμα, βαθύ πορφυρό δηλαδή, χωρίς 

χειρίδες, ο οποίος έφτανε μέχρι τα γόνατα και κατέληγε κάτω από τους 

θυσάνους. Είχε σχήμα ροδιού και έφερε τετράχρωμα και χρυσά κουδούνια, 

όπως είχε προστάξει ο Θεός τον Μωυσή.  

Β. Μία επίσης τετράχρωμη και χρυσοκέντητη επωμίδα, η οποία 

αποτελούνταν από δύο μέρη, ένα εμπρόσθιο και ένα οπίσθιο, η οποία 

συγκρατιόταν με ψευδόνυχα και σφιγγόταν από ζώνη επίσης τετράχρωμη. 

Γ. Το «λαγείον», σχήματος τετραγώνου θυλακίου από το ίδιο ύφασμα, 

καθώς και επωμίδα, η οποία ήταν στολισμένη με πολύτιμους λίθους και έφερε τα 

ονόματα των δώδεκα φυλών του Ισραήλ.  

Δ. Στο στήθος υπήρχαν τα «ουρίμ» και «θουμμίμ» τα οποία οι Ο΄ 

μεταφράζουν ως «δήλωσις και αλήθεια» και ήταν πιθανώς είδος κλήρων, με την 

βοήθεια των οποίων μαντευόταν από τους αρχιερείς το θείο θέλημα. 

Ε. Στο κεφάλι φορούσαν πάνω από το σύνηθες κάλυμμα του ιερέως, 

«μίτρα» η οποία είχε πάνω από το μέτωπο χρυσό έλασμα σε σχήμα πετάλου με 

την επιγραφή «Αγίασμα Κυρίου», ακριβώς όπως είχε προστάξει ο Κύριος τον 

Μωϋσή. 

Η χρήση της καθιερωμένης ιερατικής αμφίεσης αυστηρά περιοριζόταν 

κατά την ώρα της λατρείας μόνο εντός του ναού του Θεού. Οι ιερείς στην 

καθημερινή ζωή τους έφεραν τα κοινά ενδύματα, που διευκόλυναν την κίνησή 

τους και τις άλλες εργασίες τους. Την εντυπωσιακή και πλούσια ενδυμασία των 

ισραηλιτών αρχιερέων τη συναντούμε και πολύ αργότερα, στα χρόνια του 

Χριστού200. 

                                                 
198Βλ. Π. Ι. Μπρατσιώτη, «Άμφια», ΘΗΕ, τ. 2, στ. 401.  
199 Βλ. Έξ. 28, 4-39, 39, 1-30. Λευιτ. 8, 7.  
200 Βλ. Α. Πανώτη, Τα «Δεσποτικά» του Χριστού Σκεύη, όπ.π., σσ.317-318.  
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Σε ολομέταξη, χρυσοκέντητη «ποδέα», ερυθρού χρώματος, που 

διασώθηκε και βρίσκεται στην ι. μονή Λειμώνος Λέσβου, εικονίζεται η 

ασυνήθιστη επί κεντημάτων και ενδιαφέρουσα εικονογραφικά χρυσοκέντητη 

παράσταση της Ρίζας του Ιεσσαί, η οποία περικλείεται από πλαίσιο με φυτικές 

διακοσμήσεις. Η διάταξη των μορφών έχει ως εξής: Στο κάτω μέρος είναι 

ξαπλωμένος ο δίκαιος Ιεσσαί ακουμπώντας την κεφαλή του στο δεξί του χέρι. 

Από τη μέση αυτού φύεται δέντρο πολύκλαδο και πολύφυλλο, μέσα στα κλαδιά 

του οποίου κατακόρυφα απεικονίζονται σε προτομή οι κατά σάρκα συγγενείς του 

Χριστού: Δαβίδ, Σολομών, Ιωάννης ο Πρόδρομος και η Θεοτόκος 

βρεφοκρατούσα πλαισιωμένη από αγγέλους. Εκατέρωθεν δε των προπατόρων 

αυτών βρίσκονται αριστερά οι προφήτες: Μωϋσής, Σοφονίας, Δανιήλ, Ιεζεκιήλ, 

Ησαίας, Ηλίας, Ιωνάς και Ιωήλ και δεξιά οι: Ιερεμίας, Ναούμ, Μιχαίας, Αβακούμ, 

Αμώς, Ζαχαρίας, Μαλαχίας και Βαλαάμ. Επί πλέον κάτω αριστερά στη γωνία 

έχουν αποδοθεί ολόσωμοι οι φιλόσοφοι: Πλάτων και Πλούταρχος και δεξιά ο 

Αριστοτέλης.  

Οι προφήτες εδώ εικονίζονται σύμφωνα με την παραδομένη σε μας 

εικονογραφική παράδοση, έχοντες κόμη και γενειάδα και φέροντες την 

καθιερωμένη από το Μωϋσή ιερατική ενδυμασία. Οι πτυχώσεις των ενδυμάτων 

διαγράφονται σχεδόν γραμμικά με ερυθρά και γαλάζια νήματα, σαν αυτά που 

χρησιμοποιήθηκαν για τα πρώτα άμφια που φόρεσε ο Ααρών201. 

Το περίφημο αυτό έργο που διακρίνεται για την αυστηρότητα της 

εκτέλεσης, τη συμμετρία ως προς την σύνθεση και την απουσία δυτικής 

επίδρασης πρέπει να φιλοτεχνήθηκε στο τέλος του 16ου αι. Το αξιοσημείωτο 

εικονογραφικό στοιχείο της κεντητής παράστασης είναι, εκτός από την 

απεικόνιση των προφητών, η απεικόνιση των φιλοσόφων της αρχαίας Ελλάδας. 

Η παρουσία αυτών στο έργο, υποστηρίζουν οι αναλυτές, είναι γιατί αυτοί 

μετείχαν στον σπερματικό λόγο202, ο οποίος στον χριστιανισμό, κατά τον 

                                                 
201 Βλ. Θ. Αλιπράντη, Χρυσοκέντητα Άμφια της Ι. Μονής Λείμωνος Λέσβου, Αθήναι 1975, σσ.60-
61.  
202 Σπερματικός λόγος είναι η δημιουργική και διακοσμητική δύναμη της φύσης κατά τους 
Στωικούς φιλοσόφους. Βλ. Χρ. Ανδρούτσου, Λεξικόν της Φιλοσοφίας, Θεσσαλονίκη 21965, σ.316. 
Πρβλ. Νείλου Σωτηροπούλου (Ιερομ.), Η ερχομένη οξεία και δίστομος ρομφαία, Αθήναι 41967, 
σ.30. 
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Ιουστίνο και τον Αυγουστίνο, είναι αυτός ο Θείος Λόγος που ενσαρκώθηκε και 

εμφανίστηκε σε όλη του την πληρότητα μέσω του Ιησού Χριστού203. 

 

 
 

3.  Ιερά σκεύη και άμφια στην Καινή Διαθήκη. 
 

Σε όλες τις θρησκείες επικρατεί η αντίληψη ότι τα σκεύη τα οποία 

χρησιμοποιούνται για την λατρεία του Θεού είναι ιερά και είναι μόνο για ιερατική 

χρήση, ομοίως και το ιερατείο δεν πρέπει να παρουσιάζεται μπροστά στο θείο με 

την καθημερινή ενδυμασία αλλά με ιερά άμφια204. Το ένδυμα αποκτά ιδιαίτερη 

θρησκευτική σημασία από τις πρωτόγονες αντιλήψεις ότι το ύφασμα, λόγω της 

επαφής του με το σώμα, αποτελεί κατά κάποιο τρόπο εξάρτημα της ανθρώπινης 

υπόστασης. Επομένως τα διάφορα ενδύματα για τη λατρεία του θείου εκφράζουν 

πρώτιστα την συναίσθηση ότι ο άνθρωπος διατελεί υπό την σφαίρα του 

«αγίου»205. 
Η ιδέα αυτή τροποποιείται στο χριστιανισμό ο οποίος αντιπαραβάλλει 

την εσωτερική ανακαίνιση του ανθρώπου και την ένδυση του νέου ενδύματος του 

Χριστού206. Τα ιερά άμφια σύμφωνα με την χριστιανική παράδοση εκφράζουν 

τον εσωτερικό άνθρωπο και τον καθιστούν υπεύθυνο ενώπιον του Χριστού και 

της Εκκλησίας για την άσκηση των χριστιανικών αρετών υπό του ιερού 

κλήρου207. 

Κατά τους πρώτους χριστιανικούς αιώνες δεν παρουσιάζεται καμία 

διαφοροποίηση της καθημερινής ενδυμασίας των κληρικών σε σχέση με τους 

λαϊκούς ή των χριστιανών σε σχέση με τους Ρωμαίους πολίτες208. Τόσο ο 

Κύριος, όσο και οι μαθητές του δεν ζητούσαν από τους πιστούς να διακρίνονται 

                                                 
203 Βλ. Θ. Αλιπράντη, Χρυσοκέντητα Άμφια της Ι. Μονής Λειμώνος Λέσβου, όπ.π., σ.62. Πρβλ. Ι. 
Μ. Φουντούλη, Ομιλητική, Θεσσαλονίκη 2002, σσ. 62-63. 
204 Βλ. R. Taft, The Byzantine Rite – A Short History, American Essays in Liturgy Series, The 
Liturgical Press, Minnesota U.S.A. 1992, σ.43. 
205 Βλ. Δ. Μ. Μωραΐτη, «Άμφια», ΘΗΕ, τ. 2, στ. 402.  
206 Βλ. Al. Schmemann, Introduction to Liturgical Theology, translated by Asheleigh E. 
Moorhouse, St Vladimir’s Seminary Press, New York 1986, σ.16. Πρβλ. Δ. Ασλανίδη, 
Θεματολόγιον Καινής Διαθήκης, εκδ. Μέλισσα, Θεσσαλονίκη 1987, σ.39. 
207 Βλ. Al. Schmemann, Liturgy and Life: Christian Development through Liturgical Experience, 
Department of Religious Education, Orthodox Church in America, New York, 1993, σ.11. 
208 Βλ. Π. Παπαευαγγέλου, Η διαμόρφωσις της εξωτερικής εμφανίσεως του ανατολικού και ιδία του 
ελληνικού κλήρου, Θεσσαλονίκη 1965, σσ.9-10. 
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από τους άλλους ανθρώπους με την αλλαγή της ενδυμασίας και την 

τροποποίηση της αμφίεσής τους. Την διάκριση θα την κατόρθωναν με την 

αλλαγή της εσωτερικής τους κατάστασης και τον τρόπο ζωής τους209. Γραπτές 

μαρτυρίες και απεικονίσεις μνημείων της εποχής των πρώτων αιώνων της 

Εκκλησίας μας δείχνουν ότι δεν έγινε καμία μεταβολή της εξωτερικής αμφίεσης 

των πρώτων χριστιανών και κληρικών σε σχέση με τους λοιπούς ανθρώπους της 

εποχής τους210. 

Στη Κ. Διαθήκη παρατηρείται ότι ο Κύριος και οι απόστολοι  είχαν την 

συνηθισμένη ενδυμασία της ρωμαϊκής – ελληνιστικής εποχής, δηλαδή τον 

«χιτώνα» (tunica), το «ιμάτιον» (pallium), και για τον χειμώνα την «χλαμύδα» 

(sagum ή paladamentum). Ο χιτώνας ήταν ένδυμα με μορφή υποκαμίσου, το 

οποίο φοριόταν εσωτερικά. Το ιμάτιον ήταν πλατύ τετράπλευρο ύφασμα και 

φοριόταν πάνω από τον χιτώνα αλλά καμιά φορά και κατάσαρκα. Ο χιτώνας 

ήταν χειριδωτός (με μανίκια), ενώ το ιμάτιο ρίπτονταν λοξά μπροστά, πάνω στον 

αριστερό ώμο και άφηνε ελεύθερο το δεξί χέρι. Ο χιτώνας έφτανε λίγο πιο κάτω 

από τα γόνατα στους αρχαίους Έλληνες. Στην εποχή του Χριστού γίνεται 

μακρύτερος211. 

Παραλλαγή της χλαμύδας είναι η «φαινόλη» όπως αναφέρεται στη Κ. 

Διαθήκη212. Η φαινόλη χρησιμοποιούνταν κυρίως σε έκτακτες ανάγκες όπως π.χ. 

ταξίδια, εκστρατείες, επίσημες ημέρες κ.λπ. Επιπλέον οι Εβραίοι χρησιμο-

ποιούσαν και τη «ζώνη» η οποία αναφέρεται και στους βυζαντινούς χρόνους και 

της οποίας οι άκρες κατά την τελετουργία έπεφταν στον αριστερό ώμο 213. Το 

τοπικό υφαντικό υλικό περιλάμβανε μαλλί από την Ιουδαία και λινάρι από τη 

Γαλιλαία στο φυσικό τους χρώμα που ήταν το λευκό. Τα εσώρουχα ήταν λινά και 

                                                 
209 Βλ. Αθανασίου Γκίκα (Πρωτοπ.), Η αμφίεση του ορθοδόξου κλήρου, Ιστορία - Παρόν- Μέλλον, 
Θεσσαλονίκη 2001, σ.8. Πρβλ. Αγίου Ιωάννου του Σιναίτου, Κλίμαξ, μετάφρασις Ιγνατίου (Αρχιμ.), 
Ιεράς Μονής Παρακλήτου, Ωρωπός Αττικής 2002, σσ.118-119. Πρβλ. Οσίου Πέτρου 
Δαμασκηνού, Υπόμνησις προς την εαυτού ψυχήν, Φιλοκάλια των Ιερών Νηπτικών, τ.3, 
μετάφραση Α. Γαλίτη, εκδ. Το περιβόλι της Παναγίας, Θεσσαλονίκη 31997, σσ.149-150. 
210 Βλ. Χρυσάνθης Μαυροπούλου – Τσιούμη, Βυζαντινή Θεσσαλονίκη, εκδ. Ι. Ρέκο, Θεσσαλονίκη 
1992, σσ.67,78-80.  
211 Βλ. Δ. Μ. Μωραϊτη, «Άμφια», ΘΗΕ, τ. 2, στ. 404.  
212 Βλ. Β΄ Τιμ. 4,13. 
213 Βλ. Ε. Σκορδά, Η ιστορική εξέλιξις της ενδυμασίας των ορθοδόξων ελλήνων κληρικών – 
Ιστορική έρευνα, όπ.π., σ. 5.  Πρβλ. Εγκυκλοπαίδεια Μεγάλη Ελληνική, τ. 4, όπ.π., σ.391. 
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είχαν τη μορφή «σάκου» με τη «ζώνη214» που αναφέραμε, στη μέση. Στα πόδια 

φορούσαν γενικώς σανδάλια ή πέδιλα215. 

Αυτή την ενδυμασία φορούσε ο Ιησούς όταν απέθετε «τα ιμάτια 

αυτού»216 κατά το Νιπτήρα της Μ. Πέμπτης όπου τέλεσε το ιουδαϊκό και το 

χριστιανικό Πάσχα. Τα ιμάτια που φορούσε ο Χριστός ήταν: «το σαλούκ», ένας 

χιτώνας μακρύτερος από τον ελληνικό και το «ταλίθ» που ήταν ένα ιμάτιο υφαντό 

και μάλλινο, κάτι σαν φιλοσοφικός «τρίβωνας», άρραφο και επομένως 

περιζήτητο και γι’ αυτό κληρώθηκε κατά τη Σταύρωση. Στο Νιπτήρα ο Ιησούς, για 

να δώσει το μάθημα της ταπεινοφροσύνης, ζώστηκε την «ποδιά του λεντίου» και 

προχώρησε στην νίψη των ποδιών των μαθητών του217.  Στο χωρίο: «περίζωσαι 

(τον χιτώνα) και υπόδησαι το σανδάλιά σου… περιβαλού το ιμάτιον σου και 

ακολούθει μοι»218 δηλώνεται η ενδυμασία των Αποστόλων. Επίσης, ο 

«επενδύτης» ο οποίος αναφέρεται στον ευαγγελιστή Ιωάννη θεωρείται «ιμάτιον» 

ή παραλλαγή του219. 

Κατά την αποστολική εποχή δεν υπάρχουν ενδείξεις για την 

χρησιμοποίηση της ιερατικής αμφίεσης. Κατ΄ εξαίρεση αναφέρεται μόνο το 

«φελόνιο» ή «φαινόλη»220, το οποίο ήταν πολύ χρήσιμο ένδυμα για τους 

πεζοπόρους λόγω της χονδροειδούς του κατασκευής, για να τους προστατεύει 

από το κρύο και τις βροχές. Στις Πράξεις221 γίνεται αναφορά περί της ζώνης 

Πέτρου και Παύλου αλλά δεν θεωρείται άμφιο λειτουργικό222. 

Τα άμφια εισήχθησαν κατά τον 2ο και 3ο αι., και καθιερώθηκαν κατά τις 

αρχές του 4ου αι. Έτσι το 398 μ.Χ. η σύνοδος της Καρθαγένης απαγορεύει στους 

πρεσβυτέρους να τελούν τη θεία ευχαριστία χωρίς στιχάριο. Κύριο αίτιο της 

γενίκευσης της επικράτησης και καθιέρωσης των τελετουργικών αμφίων ήταν 

αφενός μεν η ανάγκη της απόλυτης καθαριότητας και επισημότητας κατά τη 

                                                 
214 Συμεών Θεσσαλονίκης, Ερμηνεία περί τε του Θείου Ναού και των εν αυτώ Ιερέων τε περί και 
Διακόνων, Αρχιερέων τε και των ων έκαστος τούτων στολών περβάλλεται. Ου μην αλλά και περί 
της θείας Μυσταγωγίας, κεφ.40,PG, 155, 713C. 
215 Βλ. Δ. Μ. Μωραϊτη, «Άμφια», ΘΗΕ, τ. 2, στ. 404.  
216 Ματθ. 27, 35. Μάρκ. 15, 20. Λουκ. 23, 34. Ιωαν. 19, 5. 
217 «Εγείρεται εκ του δείπνου και τίθησι τα ιμάτια, και λαβών λέντιον διέζωσεν εαυτόν` είτα βάλλει 
ύδωρ εις τον νιπτήρα, και ήρξατο νίπτειν τους πόδας των μαθητών». Ιωάν. 13, 4-5.Πρβλ. Α. 
Πανώτη, Τα «Δεσποτικά» του Χριστού σκεύη, όπ.π., σ.318.  
218 Πράξ. 12, 8 
219 Βλ. Ε. Σκορδά, Η ιστορική εξέλιξις της ενδυμασίας των ορθοδόξων ελλήνων κληρικών, όπ.π., 
σ.5. 
220 Β΄ Τιμ. 4, 13. 
221 Βλ. Πραξ. 12, 8. 21, 11. 
222 Βλ. Εγκυκλοπαίδεια Μεγάλη Ελληνική, τ. 4, όπ.π., σ.389. 
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λατρεία, αφετέρου δε η εξύψωση της αίγλης και του γοήτρου των λειτουργών του 

Υψίστου στην Εκκλησία223. 

Ο πατριάρχης Κωνσταντινουπόλεως Γερμανός Α΄, αναφέρει ότι οι πιστοί 

ευλαβούνται τα άμφια του ιερέως, διότι είναι άγια και ιερά. Και ο ιερεύς, 

φορώντας την ιερατική του στολή, μας υπενθυμίζει πως, ενώ είναι εκ του κόσμου 

τούτου, δεν ανήκει μόνο στον κόσμο αυτό. Στέκεται ανάμεσα στον άνθρωπο και 

τον Θεό, γέφυρα από την οποία ανέρχονται οι προσφορές μας στον Ύψιστο και 

κατέρχονται οι δωρεές του Θεού224. 

Η θεία ευχαριστία είναι το κέντρο της ζωής και της ενότητας της 

εκκλησίας225. Στη θεία λειτουργία με το μυστήριο της θείας ευχαριστίας οι πιστοί 

γίνονται «σύσσωμοι και σύναιμοι Χριστού»226. Ο απ. Παύλος γράφει στους 

Κορινθίους: «ότι είς άρτος, εν σώμα οι πολλοί εσμέν· οι γαρ πάντες εκ του ενός 

άρτου μετέχομεν»227. Κατά την πρώτη ιερουργία του μυστήριου της θείας 

ευχαριστίας, την Μ. Πέμπτη, χρησιμοποιήθηκε βασικά ένα μόνον σκεύος, το 

«ποτήριο». Στο αποχαιρετιστήριο δείπνο, με τον ειδικό πασχάλιο χαρακτήρα, η 

πόση γινόταν με κάποιο κατάλληλο ποτήρι από μέταλλο, όπως καθόριζε το 

τυπικό του επίσημου δείπνου του Πάσχα228. 

Μαρτυρείται ακόμη ένα σκεύος το «τριβλίον», δηλαδή μια πιατέλα που 

είχε φαγητό, όμως δεν χρησιμοποιήθηκε στην κλάση του άρτου, παρά μόνο για 

την υπόδειξη του Ιούδα. Ο Κύριος χρησιμοποίησε το ποτήριο229 και το τριβλίον 

για να δείξει στους Φαρισαίους τον τρόπο της εσωτερικής κάθαρσης230. Ανέφερε 

το ποτήριο και στους υιούς Ζεβεδαίου και αργότερα στην κρίσιμη ώρα της 

προσευχής του στο όρος των Ελαιών, ως σύμβολο του πάθους του231. Τέλος 

                                                 
223 Βλ. Νεώτερον Εγκυκλοπαιδικόν Λεξικόν – Μεθοδική και συστηματική συμπύκνωσις και 
εκλαΐκευσις όλων των ανθρωπίνων γνώσεων, τ. 2, εκδ. Ήλιος, Αθήναι 1948, σ.572.  
224 Βλ. Γρηγορίου (Ιερομ.), Η Θεία Λειτουργία-Σχόλια, Ιερόν Κουτλουμουσιανόν Κελλίον Άγιος 
Ιωάννης ο Θεολόγος, Άγιον Όρος,εκδ. Δομός, Αθήνα 1987, σ.64. 
225 Βλ. Διονυσίου Αρεοπαγίτου, Περί ουρανίου Ιεραρχίας, PG 3, 376. Πρβλ. Χρ. Λασπίδη, Η 
θέωση του ανθρώπου κατά τους Πατέρες της Εκκλησίας, Θεσσαλονίκη 1992, σ.93. 
226 Ιω. Δαμασκηνού, Έκδοσις ακρίβης της ορθοδόξου πίστεως Δ΄, PG 94, 1153Α. Βλ. Νικολάου 
Καβάσιλα, Περί της εν Χριστώ Ζωής, Λόγος Α΄, PG 150, 501C. 
227 Α΄ Κορ. 10, 17. 
228 Βλ. Α. Πανώτη, Τα «Δεσποτικά» του Χριστού σκεύη, όπ.π., σ.322. 
229 «Ποτήριον το μυστικόν» ως το ονόμασε ο Αθανάσιος, το «ρύσιον ποτήριο», ως το 
ετιτλοφόρησε ο Γερμανός, το «ποτήριον της ευλογίας», ως το αποκάλεσε ο απ. Παύλος, «…θέσιν  
δε δορυφόρων επέχουσα τα δεύτερα, τα βαθμιδόν περί τα άγια δισκοπότηρα πλασθέντα και 
προσκολληθέντα». Βλ. Γερμανού, Πατριάρχου Κωνσταντινουπόλεως, Ιστορία εκκλησιαστική και 
μυστική θεωρία, PG 98, 400Β, Α΄ Κορ. 1, 16-21. Πρβλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (Πρωτοπ.), Ο 
Χριστιανικός Ναός και τα τελούμενα εν αυτώ, Αθήνα 1991, σ.178. 
230 Μάρκ. 14, 24. 
231 Ματθ. 20, 22. 



 55 

παραδόθηκε από τον ίδιο ως ποτήριο232 που περιέχει το αίμα του «το της Καινής 

Διαθήκης» 233. 

Σύμφωνα με τα ιερά κείμενα ο Ιησούς ευλόγησε, αγίασε και διαμοίρασε 

πρώτα τον άρτο με τα χέρια του. Στην συνέχεια ευλόγησε τον οίνο. Ο Ιησούς 

Χριστός κατά τον μυστικό δείπνο κατέστησε τα δύο είδη, τον άρτο και τον οίνο, 

ευχαριστιακά και εχέγγυο της ύψιστης λύτρωσης: «Τούτο εστί το σώμα μου… 

τούτο γαρ εστί το αίμα μου…»234. 

Η Διδαχή των Δώδεκα Αποστόλων καταγράφει την ευχαριστιακή ευχή 

μετά την μετάληψη των αχράντων, ζωοποιών, τιμίων δώρων: «Περί δέ της 

ευχαριστίας, ούτως ευχαριστήσατε· πρώτον περί του ποτηρίου· Ευχαριστούμεν 

σοι, πάτερ ημών, υπέρ της αγίας αμπέλου Δαβίδ του παιδός σου, ης εγνώρισας 

ημίν διά Ιησού του παιδός σου·σοί η δόξα εις τους αιώνας. περί δε του 

κλάσματος· Ευχαριστούμεν σοι, πάτερ ημών, υπέρ της ζωής και γνώσεως ης 

εγνώρισας ημίν διά Ιησού του παιδός σου·σοί η δόξα εις τούς αιώνας. ώσπερ ην 

τούτο το κλάσμα διεσκορπισμένον επάνω των ορέων και συναχθέν εγένετο εν, 

ούτω συναχθήτω σου η εκκλησία από των περάτων της γης εις την σην βασιλείαν 

ότι σού εστιν η δόξα και η δύναμις διά Ιησού Χριστού εις τους αιώνας.»235. 

Ο απ. Παύλος δεν παραδίδει μόνο τους λόγους του Κυρίου για τη 

σύσταση του μυστηρίου, αλλά και διευκρινίζει και τον τρόπο τέλεσης της 

ευχαριστίας από τους αποστόλους και τους συνεργάτες τους στο δεύτερο 

περίπου του 1ου αι., γράφει: «το ποτήριον της ευλογίας ο ευλογούμεν, ουχί 

κοινωνία του αίματος του Χριστού εστι; τον άρτον όν κλωμεν, ουχί κοινωνία του 

αίματος του σώματος του Χριστού εστιν; ότι είς άρτος, έν σώμα οι πολλοί εσμέν οι 

γαρ πάντες εκ του ενός άρτου μετέχομεν.»236.. 

Ύστερα από 100 περίπου χρόνια από την μαρτυρία του απ. Παύλου, 

περί το 150 μ.Χ., ο Ιουστίνος στην Α΄ Απολογία του προς τον αυτοκράτορα 

Αντωνίνο τον Ευσεβή, γράφει ότι δίδεται «τω προεστώτι των αδελφών άρτος και 
                                                 
232 Α΄ Κορ. 11, 26.  
233 Καθώς προσφέρει ο Χριστός το πανάγιο αίμα Του στους μαθητές, το ονομάζει  «αίμα της 
Καινής Διαθήκης», δηλαδή αίμα της υποσχέσεως, της επαγγελίας και του νέου νόμου. Γιατί αυτό 
είχε υποσχεθεί παλαιότερα, και αυτό το αίμα είναι που διαφυλάσσει τη συμφωνία της Κ. 
Διαθήκης. Όπως η Π. Διαθήκη είχε πρόβατα και μόσχους, έτσι η Κ. Διαθήκη έχει το αίμα του 
Δεσπότου Χριστού. Βλ. Γρηγορίου (Ιερομ.), Η Θεία Ευχαριστία και η Θεία Οικονομία, Ιερόν 
Κουτλουμουσιανόν Κελλίον, Άγιος Ιωάννης ο Θεολόγος, Άγιον Όρος, εκδ. Δόμος, Αθήνα 2001, 
σ.59. 
234 Μαρκ. 14, 22-23, Ματθ. 26, 26-28, Λουκ. 22, 19-20, Α΄ Κορ. 11, 24-25. 
235 Διδαχή 5, 10-15, ΒΕΠΕΣ 2, σ.218. 
236 Α΄ Κορ., 10, 16-17. 
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ποτήριον ύδατος και κράματος …ου γαρ ως κοινόν άρτον, ουδέ κοινόν πόμα 

ταύτα λαμβάνομεν»237.  

Βεβαιώνεται επίσης η χρήση του ποτηρίου και του άρτου ως 

«κλάσματος» και από το αρχαϊκό κείμενο της Διδαχής238, της οποίας η συγγραφή 

ανάγεται στο 40-160 μ.Χ239. Τον 3ο αι. η Αποστολική Παράδοσις του Ιππολύτου 

διέσωσε τόσο σημαντικές πληροφορίες και μάλιστα τον λειτουργικό σύνδεσμο 

Αλεξανδρείας και Ρώμης240. Εκτός όμως από τα κείμενα των δύο πρώτων 

αιώνων υπάρχουν και σπουδαίες παραστάσεις που επιβεβαιώνουν την χρήση 

του ποτηρίου ως κύριου ευχαριστιακού σκεύους241.  

Όμως το μοίρασμα και η περισυλλογή των υπολειμμάτων των 

κλασμάτων του άρτου απαιτούσε την χρησιμοποίηση και ενός δίσκου, του 

ονομαζόμενου «τριβλίου». Τα κείμενα μιλούν για τεμαχισμό κατά την «κλάση του 

άρτου». Γνωρίζουμε ότι κατά τον χορτασμό των πεντακισχιλίων ο Ιησούς 

προσευχήθηκε «ευχαριστιακά» και  «πήρε τους άρτους, τους έκοψε σε κομμάτια 

και τους μοίρασε στους μαθητές του και εκείνοι στο πλήθος»242. Τελικά μάζεψαν 

τα περισσεύματα σε δώδεκα κοφίνια. Το ίδιο φαίνεται πως επαναλάμβαναν οι 

λειτουργοί της θείας ευχαριστίας ανά τους αιώνες με ένα μικρότερο σκεύος, 

όπως είναι ο δίσκος, αντί του κοφινιού243. 

Το «τριβλίον» ή δίσκος ή δισκάριον, λοιπόν, αποτελεί με το ποτήριο το 

ζεύγος των δύο ιερότερων λειτουργικών σκευών. Σ’ αυτό αποτίθεται ο 

προσφερόμενος άρτος από την Εκκλησία, και πάνω σ’ αυτό, μετά τον 

καθαγιασμό, απόκειται αυτό το σώμα του Κυρίου Ιησού Χριστού.  

Η χρήση του δίσκου είναι τόσο παλιά όσο σχεδόν και η χριστιανική 

λατρεία. Στην αρχή είχε οικιακή χρήση και είχε πρακτικούς σκοπούς. Οι ιερείς 

έβαζαν στον δίσκο την προσφορά του άρτου των πιστών, όπου καθαγιαζόταν και 

                                                 
237 Ιουστίνου Φιλοσόφου, Απολογία Α΄, ΒΕΠΕΣ, τ.3, σ.198. 
238 Διδαχή 14, 1, όπ.π., σ.218. 
239 .Διδαχή (Εισαγωγή Α΄), όπ.π., σ. 212. 
240 Βλ. H. Wybrew, The Orthodox Liturgy – The Development of the Eucharistic Liturgy in the 
Byzantine Rite, όπ.π., σ.19. 
241 Βλ. Χρυσάνθης  Μαυροπούλου – Τσιούμη, Βυζαντινή Θεσσαλονίκη, όπ.π., σσ.39-45. Πρβλ. Ε. 
Κυριακούδη, Η μνημειακή ζωγραφική στη Θεσσαλονίκη και το Άγιον Όρος, το 18ο αιώνα, περιοδ. 
«Θεσσαλονικέων Πόλις», τεύχος 4, (Φεβρουάριος 2001), εκδ. Ε. Χεκίμογλου, Θεσσαλονίκη 2001, 
σσ.143-149. 
242 Ματθ. 14, 19. 
243 Βλ. Α. Πανώτη, Τα «Δεσποτικά» του Χριστού σκεύη, όπ.π., σ.324. 
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μοιραζόταν με προσοχή, για να μην διασκορπιστεί και βεβηλωθεί κατά την 

«κλάσιν» και την διανομή των μερίδων στον κλήρο και στους πιστούς244. 

Η παρουσία του ιχθύος είναι συμβολική. Στην ακροστιχίδα του ΙΧΘΥΣ 

κωδικοποιείται ένα από τα αρχαϊκότερα σύμβολα των χριστιανών, που 

ομολογούν στην ελληνική γλώσσα, ότι: ο Ιησούς Χριστός είναι του Θεού Υιός και 
Σωτήρας του κόσμου και όχι τα είδωλα. Κατά τον Ωριγένη, ο Χριστός είναι «ο 

τροπικώς ιχθύς» και κατά τον Κλήμεντα Αλεξανδρέα, προς εξορκισμό πρέπει να 

σφραγίζονται με το σύμβολο αυτό ακόμη και τα οικιακά σκεύη των χριστιανών. Η 

σφράγιση αυτή των ι. σκευών οφείλεται στο γεγονός ότι πολύ νωρίς, κατά τον 2ο 

αι. ο ιχθύς ταυτιζόταν συμβολικά με τον Χριστό245.  

Επίσης σφραγιζόταν με ιχθύ, οι άρτοι και οι  αμφορείς με εγγυημένο οίνο 

για την θεία ευχαριστία. Η συνήθεια της σφράγισης των άρτων άλλαξε μετά τον 

θρίαμβο της Εκκλησίας. Δεν υπήρχε πλέον λόγος να γίνεται συμβολική αναφορά 

στον ιχθύν-Χριστόν και καθιερώθηκε νέα σφραγίδα. Αυτή συνδύαζε δύο 

ιστορικές ρήσεις: την θεία παρότρυνση « εν τούτω νίκα» προς τον Μ. 

Κωνσταντίνο και την νικητήρια ιαχή των χριστιανών, ‘Χριστός νικά’. Έτσι 

προέκυψε η γνωστή σήμερα σφραγίδα: ΙΣ ΧΣ – ΝΙ ΚΑ! Η προσχισματική 

προέλευση της σφραγίδος βεβαιώνεται μέχρι σήμερα από την γενική χρήση της 

στον ένζυμο άρτο της θείας ευχαριστίας σε Ανατολή και Δύση246. 

Ο Χριστός ερχόμενος στον κόσμο δεν άφησε ένα φιλοσοφικό σύστημα 

διδασκαλίας και δεν ίδρυσε μία απλή θρησκεία, με σκοπό να δημιουργήσει 

οπαδούς. Άφησε το σώμα του, που είναι το σώμα του ανθρώπου θεωμένο και 

μεταμορφωμένο, από τη θεία του φύση, και μ’ αυτό ανακαίνισε ολόκληρη την 

ανθρώπινη φύση. Γι’ αυτό και ονομάστηκε και υιός ανθρώπου εκτός από υιός 

Θεού. Το σώμα του αυτό, που το έκανε Εκκλησία, αποτελεί το πνευματικό 

κέντρο του κόσμου. Μέσα σ’ αυτήν ενώνεται ο άνθρωπος με τον Θεό εν Χριστώ 

με την άρρηκτη αγάπη Του, όταν ο άνθρωπος παραμένει στο πνεύμα των 

ευαγγελικών εντολών και μετέχει της θείας ευχαριστίας247. 

                                                 
244 Βλ. Ι. Μ. Φουντούλη, Λειτουργική Α΄- Εισαγωγή στην Θεία Λατρεία, όπ.π., σ.46. 
245 Βλ. Α. Πανώτη, Τα «Δεσποτικά» του Χριστού σκεύη, όπ.π., σ.326. Βλ. Ντέκιγκερ Φρ., ΙΧΘΥΣ,  
Μόναχο, 1940, σ.37. 245. Πρβλ. Λ. Δρίτσα, Ν. Μόσχου, Στ. Παπαλεξανδροπούλου, 
Χριστιανισμός και η Εκκλησία των Μαρτύρων, εκδ. Αδελφότης Θεολόγων Η Ζωή, Αθήναι 1959, 
σ.175. 
246 Α. Πανώτη, Τα «Δεσποτικά» του Χριστού σκεύη, όπ.π., σ.326. 
247 Βλ. Μαξίμου Κυρίτση (Αρχιμ.), Παράδοση και Παραδόσεις, περιοδ. «Θεοδρομία», τεύχη 1-3, 
έτος 4, (Ιανουάριος-Σεπτέμβριος/ 2002) , σ.94. 
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Το ποτήριο και το δισκάριον διακονούν στην «επί της αγίας Τραπέζης 

αναίμακτη θυσία του θείου Αμνού», η οποία τελείται μέχρι σήμερα στη 

λειτουργική ζωή της Εκκλησίας σύμφωνα με την εξέλιξη της λατρευτικής ζωής248. 

 

 

 

4.  Μορφές ιερών σκευών και αμφίων σε εξελικτική πορεία. 
 

Από τα ευρήματα ανά τον κόσμο αποδεικνύεται περίτρανα η διαχρονική 

ανάγκη του ανθρώπου, ανεξαρτήτως φύλου, φυλής, γεωγραφικής περιοχής, 

χρόνου ή τόπου, να υμνήσει τον Πατέρα – Δημιουργό, να Τον ευχαριστήσει, να 

Τον παρακαλέσει, να δείξει την αγάπη και τον σεβασμό του προς Αυτόν. Από τα 

αρχαία χρόνια το δημόσιο έργο της λατρείας το τελούσε ο λειτουργός249 που ήταν 

η συνισταμένη μεταξύ ουρανού και γης250. Σε όλα σχεδόν τα θρησκεύματα η 

διακονία του «ιερού» γινόταν με κάποια λευκή περιβολή, που έδειχνε το 

λειτούργημά του και συμβόλιζε την ψυχική του καθαρότητα για την επάξια 

προσέγγιση της υπερβατικής πραγματικότητας251. 

Από την παλαιολιθική ακόμη εποχή απαραίτητο ρόλο έπαιζαν και τα 

σκεύη που χρησιμοποιούσαν οι ιερείς για να υμνήσουν το Θεό και να 

ολοκληρώσουν τις ιεροτελεστίες τους.  

Τα υλικά κατασκευής των ιερών σκευών και των αμφίων καθώς και τη 

χρησιμότητα και πρακτικότητά τους μέσα στο χρόνο, θα δούμε παρακάτω. 

 

                                                 
248 Βλ. Νικοδήμου Σκρέττα (Αρχιμ.), Η Θεία Ευχαριστία και τα προνόμια της Κυριακής κατά τη 
διδασκαλία των Κολλυβάδων, εκδ. Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη (22006), σ.213. 
249 Ο Διογένης ο Λαέρτιος αποδίδει στους ιερουργούς το εξής τριπλό παράγγελμα: «σέβειν θεούς 
και μηδέν κακόν δραν και ανδρείαν ασκείν». Διογένη Λαέρτιου, Βίοι Φιλοσόφων, τ. 28, σειρά 
«Βιβλιοθήκη των Ελλήνων», εκδ. Ελληνικός Εκδοτικός Οργανισμός, Αθήναι 1972, σ.64. 
250 Σε όλους σχεδόν τους πολιτισμούς ανά τον κόσμο συναντούμε τον «ιερέα», ο οποίος συνήθως 
έχει μεγάλη δύναμη και αξίωμα ισάξιο των αρχηγών και βασιλέων. Στην αρχαία Αίγυπτο, για 
παράδειγμα, ο Φαραώ δεν ενεργεί χωρίς την συμβουλή του αρχιερέα. Στην αρχαία Ελλάδα οι 
βασιλείς συμβουλεύονται τα μαντεία και τους ιερείς πριν πάρουν οποιαδήποτε σοβαρή απόφαση. 
Στην περιοχή της Γαλλίας, στην αρχαία Γαλατία, καθώς και της Βρετάνης και Ιρλανδίας, ο 
αρχιερέας, ο ανώτατος «Δρυίδης», όπως ονομάζονταν, ήταν ο ισόβιος αρχηγός τους. Από τη 
σανσκριτική λέξη «Δρυίδης» που σημαίνει σοφός ή άγιος άνθρωπος, μαθαίνουμε και τη σημασία 
που απέδιδαν οι αρχαίοι λαοί της περιοχής εκείνης στον ιερέα τους. Τον θεωρούσαν κάτι 
αντίστοιχο με τους «μάγους» των Περσών και για να μπορέσει κάποιος να εκλεχθεί στη θέση 
αυτή έπρεπε να προέρχεται από διακεκριμένη οικογένεια και να μορφωθεί για αρκετά χρόνια. Βλ. 
Γ. Σιέττου, Δρυιδικά Μυστήρια, όπ.π., σσ.16-17. 
251 Βλ. Α. Πανώτη, Τα «Δεσποτικά» του Χριστού Σκεύη, όπ.π., σ.317. 
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α. Υλικά κατασκευής. 

1. Σκεύη. 

Τα υλικά κατασκευής των σκευών των πρώτων χρόνων της λατρευτικής 

παλαιολιθικής περιόδου είναι υλικά από τη φύση, πολλές φορές ακατέργαστα, 

όπως π.χ. πέτρες, ξύλα, φύλλα και άνθη, κ.λπ. Την ανάγκη έκφρασης της 

λατρείας προς τον Θεό την συναντούμε επίσης σε βραχογραφίες και λαξεμένα 

από πέτρα είδωλα και φυλαχτά, κυρίως στη μεσολιθική εποχή, όπου υπάρχουν 

και οι πρώτες σαφείς ενδείξεις για την επικράτηση μιας αξιόλογης θρησκείας, 

μαγικής δομής252. Ιεροί χώροι υπήρξαν επίσης την περίοδο εκείνη σε σπηλιές, 

όπου γινόταν πιθανόν θυσίες σε βωμούς από λαξεμένη πέτρα253. 

Στη νεολιθική εποχή, τα ιερά σκεύη ήταν κυρίως ξύλινα ή πέτρινα 

αγαλματίδια, καθώς και οστά των προγόνων, τα οποία φύλαγαν στους χώρους 

λατρείας, κάτι το οποίο παρατηρήθηκε σε διάφορες ηπείρους (Ασία, Ευρώπη, 

Αμερική)254. 

Στην περίοδο του χαλκού και αργότερα, στα γεωμετρικά και αρχαϊκά 

χρόνια, βλέπουμε την κατασκευή και την ποικιλία των ιερών σκευών να 

ακολουθεί την εξέλιξη του πολιτισμού των λαών, η οποία είναι ραγδαία. Αγγεία 

από πηλό, με περίτεχνη διακόσμηση, ειδώλια από μάρμαρο, χαλκό, χρυσό και 

ασήμι, αγάλματα μαρμάρινα και χάλκινα, σαρκοφάγοι από κέδρους του Λιβάνου, 

φιλοτεχνημένες με ταλέντο και ευαισθησία και με ανεξίτηλα χρώματα, όλα 

αφιερώματα στους θεούς, κατακλύζουν τη λεκάνη της Μεσογείου, αλλά και όλο 

τον πλανήτη255. 

Τα οικοδομήματα τα αφιερωμένα στον Θεό είναι μεγάλα, επιβλητικά, 

περίτεχνα, αριστουργήματα αρχιτεκτονικής και κατασκευαστικής. Οι ναοί των 

Ίνκας, οι Πυραμίδες της Αιγύπτου, ο τάφος του Ιάπωνα αυτοκράτορα της γενιάς 

των Χαν που ανακαλύφθηκε πρόσφατα, αλλά κυρίως ο ναός της θεάς Αθηνάς, ο 

Παρθενώνας, σκαρφαλωμένος στην Ακρόπολη των Αθηνών, είναι μερικά από τα 

έργα τα αφιερωμένα στους θεούς της περιόδου εκείνης256. 

Οι αρχαίοι Έλληνες, όταν νικούσαν σε μία μάχη, τα εκλεκτά λάφυρα που 

αποκτούσαν τα ξεχώριζαν για να τα αφιερώσουν στους θεούς. Χαρακτηριστικά 
                                                 
252 Βλ. Αθηνάς Καλογεροπούλου, Ιστορία των αρχαίων χρόνων ως τα 146 π.Χ., όπ.π., σ.21. 
253 Βλ. F. Clark and P. Williams, Εισαγωγή στη μελέτη των θρησκειών, όπ.π., σ.50. 
254 Βλ. Magazine «National Geographic», vol. 180, No 3, όπ.π., σσ.94-95. Πρβλ. Magazine 
«National Geographic», vol. 176, No 4, October 1989, όπ.π., σ.480. 
255 Βλ. Magazine «National Geographic», vol. 182, No 2, όπ.π., σσ.114-117. 
256 Βλ. Magazine «National Geographic», όπ.π., σ.118. 
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αναφέρει ο Ηρόδοτος ότι μετά τη μάχη της Σαλαμίνας, εκτός από χρυσά 

αναθέματα, προσέφεραν στους θεούς και τρεις τριήρεις φοινικές. Τη μία την 

αφιέρωσαν στο Σούνιο, την άλλη στη Σαλαμίνα προς τιμή του Αίαντα και την 

τρίτη στους Δελφούς μαζί με τα χρυσά λάφυρα, τα οποία έλιωσαν και 

κατασκεύασαν έναν ανδριάντα που κρατούσε στο χέρι ένα ακρόπρωρο 

καραβιού, με ύψος δώδεκα πήχεις. Ρώτησαν μετά οι Έλληνες το μαντείο των 

Δελφών αν οι θεοί ήταν ικανοποιημένοι από τις προσφορές τους και, μετά την 

απάντηση των ιερέων για πλήρη ικανοποίηση των θεών, αφιέρωσαν στο μαντείο 

επιπλέον τρία χρυσά αστέρια τοποθετημένα σε χάλκινο ιστό στον χρυσό κρατήρα 

του Κροίσου257. 

Οι αρχαίοι Έλληνες, όπως και οι λαοί της Μεσοποταμίας αλλά και οι 

Αιγύπτιοι χρησιμοποιούσαν λάβαρα. Τα εμβλήματα αυτά τα χρησιμοποιούσαν 

από τα πανάρχαια χρόνια, αλλά διαδόθηκαν ευρέως την εποχή του Μ. 

Αλεξάνδρου. Αρχικά αναρτούσαν πάνω σε σάρισα τεμάχιο πορφυρού 

υφάσματος, ως σήμα έναρξης της μάχης. Τα απλά εκείνα υφάσματα 

κατεστάθησαν με την πάροδο του χρόνου εμβλήματα των επίλεκτων μονάδων 

του στρατού και υπήρχαν σε διάφορες ποικιλίες ανάλογα με τα επί μέρους 

στρατιωτικά σώματα258. 

Οι αρχαίοι Κέλτες, οι κάτοικοι δηλαδή της σημερινής Γαλλίας, Ιρλανδίας 

και Βρετάνης, κατά τους ελληνιστικούς και πρώτους ρωμαϊκούς χρόνους, τους 

βωμούς τους εξακολουθούσαν να τους κατασκευάζουν από ακατέργαστη πέτρα 

η οποία δεν είχε κατ’ αυτούς, μολυνθεί από μεταλλικό εργαλείο. Κανένας, ούτε οι 

ιερείς τους οι Δρυίδες, δεν έμπαινε στους ιερούς τόπους αν δεν έφερε «αλυσίδα». 

Επίσης και αυτοί, όπως οι αρχαίοι Έλληνες αλλά και άλλοι λαοί της αρχαιότητας, 

χρησιμοποιούσαν φυτά για να φτιάξουν στεφάνια και να αποδώσουν έτσι τιμές 

στους νεκρούς τους και να στεφανώσουν τα ζώα τα οποία είχαν επιλεχθεί να 

θυσιαστούν στους θεούς. Το φυτό το οποίο χρησιμοποιούσαν κυρίως για τον 

σκοπό αυτό ήταν το γκυ259 το οποίο συναντάται μέχρι σήμερα στα δάση και τα 

βουνά των χωρών της Μεσογείου260. 

                                                 
257 Βλ. Ιγ. Σακαλή,  Ηροδότου Ιστορία, εκδ. Ο.Ε.Δ.Β., Αθήνα 111995, σ.165. 
258 Βλ. Ιγ. Σακαλή,  Ηροδότου Ιστορία, όπ.π., σ.166. 
259 Η επίσημη ονομασία του είναι cuscuta australis. Το γκυ είναι φυτό, διαρκώς πράσινο, που ζει 
παρασιτικά στον κορμό συνήθως της βελανιδιάς. Επειδή θεωρείτο από τα αρχαία χρόνια ως φυτό 
που συνδέεται με το Θεό, γιατί είναι πράσινο όλο το χρόνο και συμβολίζει την ελπίδα για ένα 
καλύτερο κόσμο, διατηρήθηκε το έθιμο κυρίως από τους καθολικούς χριστιανούς και στην 
χριστιανική εποχή να κρεμούν πριν τα Χριστούγεννα γκυ έξω από την πόρτα τους ως σύμβολο 
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Από τις πληροφορίες που έχουμε από την Π. Διαθήκη, γνωρίζουμε ότι οι 

Εβραίοι προσέφεραν θυσίες στον Θεό, οι οποίες μπορεί να ήταν αιματηρές ή 

αναίμακτες. Οι γεωργοί, πρώτος από τους οποίους ήταν ο Κάιν, προσέφεραν 

μέρος της συγκομιδής τους στον Θεό, ενώ οι κτηνοτρόφοι, πρώτος από τους 

οποίους ήταν ο Άβελ, πρόσφεραν αμνούς ως λατρεία στον Ύψιστο. Εκτός από 

τα θυσιαστήρια, ως πρώτο ιερό σκεύος, μπορεί να θεωρήσει κανείς και τον 

«κανόνα», το μπαστούνι δηλαδή στο οποίο στηριζόταν οι πατριάρχες και οι 

αρχιερείς των Εβραίων, γιατί εκτός από τη λειτουργική του σημασία είχε και 

συμβολική, επειδή περιέκλειε την έννοια της ηθικής, του κανόνα και του νόμου 

του Θεού261. 

Το ιερότερο σκεύος της Π. Διαθήκης ήταν η «Κιβωτός της Διαθήκης», 

που περιείχε τις δύο πέτρινες πλάκες πάνω στις οποίες ο Θεός έγραψε τους 

νόμους Του, το μάννα που έθρεψε τους Ισραηλίτες κατά την πορεία τους μέσα 

στην έρημο και το ραβδί του Ααρών που άνθισε. Τα υλικά που 

χρησιμοποιήθηκαν για να κατασκευασθεί η Κιβωτός της Διαθήκης ήταν ξύλο και 

χρυσάφι. Το καταπέτασμα που την κάλυπτε ήταν κατασκευασμένο από βαρύτιμο 

λινό ύφασμα262. 

Ιερά σκεύη επίσης μπορούν να θεωρηθούν και το τραπέζι από ξύλο 

ακακίας που ήταν επιχρυσωμένο (στο οποίο τοποθετήθηκαν η Κιβωτός της 

Διαθήκης και οι δώδεκα άρτοι που κάθε Σάββατο έτρεφαν τους ιερείς) καθώς και 

η επτάφωτη λυχνία η οποία ήταν και αυτή χρυσή263. Η «Σκηνή του Μαρτυρίου», 

η οποία αντικαταστάθηκε αργότερα από το ναό του Σολομώντα, φτιαγμένη από 

πολύτιμα υφάσματα και σκεπασμένη με δέρματα, φιλοξενούσε την Κιβωτό και 

ήταν, μαζί με το βωμό στην είσοδό της, ο τόπος λατρείας των Εβραίων264. 

                                                                                                                                                 
της έλευσης του Σωτήρος. Βλ. Ελ. Μπάουμαν, Η ελληνική χλωρίδα στο μύθο, στην τέχνη και στη 
λογοτεχνία, μετάφραση Π. Μπρούσαλη, εκδ. Ελληνικής Εταιρίας Προστασίας της Φύσεως, Αθήνα 
21993, σ.49. Πρβλ. Γ. Σιέττου, Δρυιδικά Μυστήρια, όπ.π., σ.33. 
260 Βλ. Γ. Σιέττου, Δρυιδικά Μυστήρια, όπ.π., σσ.32,35. Πρβλ. The University of Belgrade, The 
Neolithic of Serbia Archaeological Research 1948 – 1988, όπ.π., σ.27. 
261 Βλ. Δ. Δόικου, Συνοπτική Εισαγωγή στην Παλαιά Διαθήκη, όπ.π., σ.175. 
262 Βλ. Έξ. 25, 10-22. 
263 «Και ελάλησε Κύριος προς Μωυσήν λέγων ‘λάλησον τω Ααρών και ερείς προς αυτόν όταν 
επιτιθής τους λύχνους, εκ μέρους κατά πρόσωπον της λυχνίας φωτιούσιν οι επτά λύχνοι` και 
εποίησεν ούτως Ααρών` εκ του ενός μέρους κατά πρόσωπον της λυχνίας εξήψε τους λύχνους 
αυτής, καθά συνέταξε Κύριος τω Μωυσή` και αύτη η κατασκευή της λυχνίας` στερεά χρυσή, ο 
καυλός αυτής και τα κρίνα αυτής, στερεά ύλη κατά το είδος, ό έδειξε Κύριος τω Μωυσή, ούτως 
εποίησε την λυχνίαν».Αριθ. 8, 2-3. 
264 Έξ. 30, 1-18. 
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Τα ιερά σκεύη της Κ. Διαθήκης είναι το «ποτήριο» και το «δισκάριον» ή 

«δίσκος» ή «τριβλίον». Στο αδελφικό αποχαιρετιστήριο δείπνο της Μ. Πέμπτης, 

με τον ειδικό πασχάλιο χαρακτήρα, η πόση γινόταν με κάποιο για την περίσταση 

κατάλληλο ποτήρι πιθανώς από μέταλλο, όπως όριζε και το τυπικό του επίσημου 

δείπνου του Πάσχα. Το σκεύος αυτό δεν μπορούσε να ήταν πήλινο, αφού τότε 

επικρατούσε η αντίληψη περί της ακαθαρσίας της χοϊκής ύλης265. 

Τι είδους ποτήριο χρησιμοποίησε ο Κύριος στον μυστικό δείπνο είναι 

άγνωστο, γιατί δεν γνωρίζουμε τι ποτήρια χρησιμοποιούσαν οι απόστολοι για την 

θεία ευχαριστία. Κατά τον 7ο αι. παρουσίασαν στην Ιερουσαλήμ ένα μεγάλο 

αργυρό ποτήρι, με τη μορφή αμφορέα, το οποίο θεωρείτο παρόμοιο με αυτό του 

μυστικού δείπνου. Αυτό όμως ήταν άγνωστο νωρίτερα και κατά τον Χρυσόστομο 

«ουδέ το ποτήριον ην χρυσούν, εξ ου έδωκε τοις μαθηταίς  ο Χριστός το αίμα το 

εαυτού»266. Επίσης δεν δύναται να θεωρηθεί ως ποτήριο του μυστικού δείπνου 

και το προσκομιζόμενο από την Καισάρεια από τους σταυροφόρους, και το οποίο 

βρίσκεται στην εκκλησία του αγίου Λαυρεντίου στη Γένοβα267. 

Στην αρχαία εκκλησία κατά την εποχή των διωγμών ήταν σε χρήση 

υάλινα ποτήρια, γιατί θεωρούνταν φθηνά και μπορούσαν να καθαρίζονται, όπως 

πληροφορούμαστε από σχετικές μαρτυρίες. Κατά τον Τερτυλλιανό, τα χάλκινα 

ποτήρια θεωρούνταν παλιά και δεν χρησιμοποιούνταν εκείνη την περίοδο συχνά. 

Αν και ανέκαθεν η αξία του ποτηρίου δεν εξαρτιόταν από την ύλη αλλά από τον 

υψηλό προορισμό, εν τούτοις αργότερα, όταν η Εκκλησία λαμπρύνθηκε, τα άγια 

ποτήρια, καθώς και τα άλλα ιερά σκεύη, ήταν πολύτιμα268. 

Το «τριβλίον», ή «δισκάριον» ή «δίσκος», ήταν μια πιατέλα που είχε 

φαγητό, όμως δεν χρησιμοποιήθηκε στην κλάση του άρτου, παρά μόνο για την 

υπόδειξη του Ιούδα269. Ούτε για το δισκάριον γνωρίζουμε κάτι συγκεκριμένο για 

το υλικό της κατασκευής του, στα πρώτα χριστιανικά χρόνια. Απλά 

συμπεραίνουμε από ανάλυση των αγιογραφιών και των απεικονίσεων που 

βρέθηκαν κυρίως σε κατακόμβες των πρώτων χριστιανικών χρόνων270. Με την 

                                                 
265 Βλ. Α. Πανώτη, Τα «Δεσποτικά» του Χριστού σκεύη, όπ.π., σ.322. 
266 Ιωάννου Χρυσοστόμου, Εις Ματθαίον, Ομιλία 50, PG 57. 789C. 
267 Βλ. Μεγάλη Ελληνική Εγκυκλοπαίδεια,, τ. 4, όπ.π., σ 548. 
268 Βλ. Ι. Μ. Φουντούλη, «Ποτήριο», ΘΗΕ, τ.10, στ.563. Πρβλ. Αμβροσίου Σταυρινού (Μητροπ. 
πρώην Καισαρείας), Αι αρχαιόταται και αι σύγχρονοι λειτουργίαι των κυριωτέρων του Χριστού 
Εκκλησιών, όπ.π., σ. 443. 
269 Μαρκ. 14, 24.  
270 Βλ. Α. Πανώτη, Τα «Δεσποτικά» του Χριστού σκεύη, όπ.π., σ.333. 
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ίδρυση της βυζαντινής αυτοκρατορίας στην κατασκευή του δισκαρίου κυριαρχεί ο 

άργυρος και ο χρυσός. Υπήρχαν επίσης και γυάλινοι δίσκοι, αλλά και δίσκοι 

φτιαγμένοι από πηλό ή ελαφαντόδοντο271. Παράλληλα αρχίζει και η 

χρησιμοποίηση των πολύτιμων σκληρών λίθων, όπως του αλάβαστρου, του 

αχάτη, του όνυχα, του χαλκηδόνιου ή και του σαρδόνιου, ως βασικού υλικού του 

δισκαρίου ή και της κούπας του κρατήρα, η οποία συνεχίζεται μέχρι τις μέρες 

μας. Σώζονται δε μέχρι σήμερα αρκετοί δίσκοι με συμβολικές παραστάσεις 

ιχθύων, σκηνών από την Π. ή την Κ. Διαθήκη, όπως ο βυζαντινός δίσκος του 

10ου αι. του θησαυρού του αγίου Μάρκου της Βενετίας, αλαβάστρινος με 

παράσταση με σμάλτο στο κέντρο, του Κυρίου, με την επιγραφή: «Λάβετε, 

φάγετε, τούτο μου εστί το σώμα». Άλλος επίσης στον ίδιο ναό σώζεται με 

ανάγλυφες εικόνες της σταύρωσης, της ταφής και της ανάστασης του Κυρίου, με 

επιγραφή: «Ξύλω κρεμασθείς, φως αμαυροίς ηλίου. Τάφω δε κρυφθείς, ενδύεις 

αφθαρσίαν. Τυθείς, πρόκεισαι ζωοποιός εστία. Χήρας δέδεξαι λεπτά, δέξαι και 

τόδε»272. 

Πολύ σημαντική απεικόνιση με ευχαριστιακό νόημα, εκτός από την 

κατακόμβη της αγίας Πρισκίλης της Ρώμης, είναι και η κατακόμβη του αγίου 

Καλλλίστου και είναι της ίδιας περίπου εποχής με την πρώτη. Σ’ αυτήν 

απεικονίζονται δύο πρόσωπα. Αριστερά στέκεται κατ’ ενώπιον ένας ασκεπής 

άνδρας, που φορεί χιτώνα και ιμάτιο και στα πόδια σανδάλια. Προσέρχεται σε 

κινητή τρίποδη τράπεζα και προσφέρει ένα ευρύστομο κύπελλο και ένα ένζυμο 

άρτο. Δεξιά στην προσφορά αυτή δέεται, πάλιν κατ’ ενώπιον, με ανασηκωμένα 

τα δύο του χέρια ένα μυστηριώδες πρόσωπο με «ιερή» καλύπτρα. Αυτό φέρει 

κοντό σχετικά χιτώνα, σαν το μοναχικό κολόβιο, και είναι ζωσμένο στη μέση του, 

έτοιμο να διακονήσει τη θυσία. Για το πρόσωπο αυτό υπάρχει ενδοιασμός αν 

είναι άνδρας ή γυναίκα, ο Χριστός ή ένας επίσκοπος, ή τέλος είναι η «δεομένη» 

Εκκλησία273. 

Η περίοδος των διωγμών ήταν μακρότατη και οι επίσκοποι ήταν 

φειδωλοί στην απόκτηση κινητών σκευών και πραγμάτων, που εύκολα 

μπορούσαν να κατασχεθούν. Σε κάθε διωγμό ο πρώτος στόχος ήταν τα βιβλία 

                                                 
271 Βλ. Ι. Μ. Φουντούλη, «Δίσκος», ΘΗΕ, τ. 5, στ.115. 
272 Bλ. Ι. Μ. Φουντούλη, όπ.π., στ.116. 
273 Α. Πανώτη, Τα «Δεσποτικά» του Χριστού σκεύη, όπ.π., σ.326. 
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και τα σκεύη των χριστιανών274. Όμως η ιερότητά τους επέβαλε την προσεκτική 

κατασκευή τους. Διάταξη του Ζεφυρίνου Ρώμης επέβαλε να γίνονται από 

πολύτιμο μέταλλο ή γυαλί, ίσως επειδή περνούσαν από «καθαρτήρια» φωτιά. 

Κατασκευάζονταν ακόμη και από στιλβωμένο σκληρό και ειδικό ξύλο για να 

μπορούν σε στιγμή ανάγκης να τα κάψουν. Όμως πολλές φορές οι συνεχείς 

διώξεις τους ανάγκαζαν να χρησιμοποιήσουν και τα κοινά σκεύη275. 

 

 

2. Άμφια 

Όσον αφορά στα ιερά άμφια, για την παλαιολιθική και νεολιθική περίοδο 

δεν υπάρχουν πληροφορίες για τον τρόπο που ντυνόταν οι ιερείς. Από την 

περίοδο του χαλκού και μετά γνωρίζουμε ότι οι ιερείς χρησιμοποιούσαν ως 

χρώμα το λευκό, ως σύμβολο ψυχικής καθαρότητας και αγνότητας, και τα 

«άμφια» ήταν περίτεχνα, γιατί ο ιερουργός που θα ερχόταν σε επικοινωνία με το 

Θεό θα έπρεπε να παρουσιάζεται μπροστά του όσο πιο ευπρεπώς γινόταν276.  

Έτσι οι αρχαίοι Αιγύπτιοι ιερείς, όπως και οι Κινέζοι, οι Ιάπωνες αλλά και 

οι Δρυίδες, περνούν από τελετές εξαγνισμού και φορούν μανδύες λευκούς, 

περίτεχνους, τους οποίους αλλάζουν ανάλογα με την τελετουργία που 

εκτελούν277. 

Το ένδυμα των ιερέων τους στην αρχή ήταν συνήθως ένα κομμάτι από 

λινό ύφασμα, που σιγά-σιγά διαμορφώθηκε σε φόρεμα μακρύ, με πτυχές. Άλλοτε 

κατασκευαζόταν και από άλλα υλικά όπως από μαλλί ή από βαμβάκι. Τα ρούχα 

των ιερέων καθώς και των βασιλιάδων ξεχώριζαν χάρη στα ιδιαίτερα συμβολικά 

εμβλήματα και περίτεχνα κοσμήματα, με τα οποία ήταν στολισμένα. Στους 

Σουμέριους, τους Ασσύριους, τους Βαβυλώνιους και τους Πέρσες η ιερατική 

στολή είναι παρόμοια. Τα ενδύματά τους χαρακτηρίζονται από μακριούς 

μάλλινους κροσσούς, οι οποίοι υπερκαλύπτουν ο ένας τον άλλο και φορούν λινό 

κάλυμμα στο κεφάλι, το «σαρίκι», στολισμένο με κέρατα και φτερά. 

                                                 
274 Βλ. Α. Παπαδόπουλου, Αγιολογία Ι – Θέματα Γενικά, Ειδικά και Εορτολογίου, εκδ. Π. 
Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 1996, σσ.124-125. 
275 Α. Πανώτη, Τα «Δεσποτικά» του Χριστού σκεύη, όπ.π., σ.327. 
276 Βλ. Μεγάλη Ελληνική Εγκυκλοπαίδεια, τ. 4, όπ.π., σ.390. 
277 Βλ. G. Hart, Μύθοι των Αιγυπτίων [σειρά «Μύθοι και Ιστορία των Λαών»], όπ.π., σσ.50,54. 
Πρβλ. J. Henderson, The science and archaeology of materials – An investigation of inorganic 
materials, όπ.π., σ.37. Πρβλ. F. Guirand, Παγκόσμιος Μυθολογία – Ιαπωνική Μυθολογία, τ. 2, 
όπ.π., σσ.574-575. Πρβλ. Γ. Σιέττου, Δρυιδικά Μυστήρια, όπ.π., σ.35. 



 65 

Χαρακτηριστικό όλων των λαών αυτών είναι ότι φορούν ένα είδος φαρδιού 

παντελονιού, το οποίο το διατήρησαν για πολλά χρόνια, και το οποίο συναντάται 

ακόμη και σήμερα στους μουσουλμάνους ιερείς278. 

Γνωρίζουμε από τις παραστάσεις, τα αγάλματα και τις περιγραφές ότι το 

ένδυμα των αρχαίων Ελλήνων αποτελείτο κυρίως από τον χιτώνα και το ιμάτιο, 

τα οποία ήταν συνήθως υφαντά λινά ή μάλλινα. Η φαινόλη, την οποία 

χρησιμοποιούσαν σε ταξίδια, σε εκστρατείες ή για να αντιμετωπίσουν το χειμώνα, 

ήταν συνήθως μάλλινη, σπανιότερα δερμάτινη, χωρίς μανίκια, με μία οπή από 

την οποία περνούσε το κεφάλι279.  

Η ένδυση των ιερέων και ιερειών των αρχαίων Ελλήνων διατηρήθηκε 

ίδια και στα ελληνιστικά καθώς και στα ρωμαϊκά χρόνια. Είχε μάλιστα επηρεάσει 

όλη τη ρωμαϊκή επικράτεια και μέσα σ’ αυτήν συγκαταλέγονταν και η Ιουδαία280. 

Οι πρώτες συγκεκριμένες μαρτυρίες για «ιερά άμφια» λαμβάνονται από το 

μωσαϊκό νόμο, και ειδικότερα από την εντολή που έδωσε ο Θεός στον Μωυσή 

για να ετοιμάσει τα άμφια με τα οποία ο αδελφός του Ααρών και οι γιοι του θα 

ντυνόταν. Άλλωστε ο Ααρών θεωρείται ο πρώτος αρχιερέας της Π. Διαθήκης281. 

Έτσι λοιπόν γνωρίζουμε ότι χρησιμοποιήθηκε λινό, ύφασμα για την 

κατασκευή των χιτώνων και της μίτρας, που ήταν το κεφαλο-κάλυμμα των 

ιερέων, καθώς και για τις περισκελίδες τους. Παράλληλα ένα έλασμα από καθαρό 

χρυσάφι, σκαλισμένο με τη φράση «Αφιερωμένος στον Κύριο», στόλιζε τη μίτρα, 

στερεωμένο με ένα γαλάζιο κορδόνι. Εκτός από το λινό λευκό ύφασμα, 

χρησιμοποιήθηκε και τριών ειδών μαλλί, κυανό, πορφυρό και κόκκινο, για την 

κατασκευή της ενδυμασίας282. 

Η ζώνη283 αποτελούσε το σύμβολο της ιερατικής εξουσίας και ήταν και 

αυτή κατασκευασμένη από ανθεκτικό λινό, υφασμένη με γαλάζιο, πορφυρό και 

κόκκινο μαλλί, και κεντημένη καλλιτεχνικά με χρυσή κλωστή284. 

Η στολή του αρχιερέα έφερε ραμμένους και κωδωνίσκους χρυσούς, 

όπως στους ηγεμόνες της αρχαίας ανατολής. Επίσης χρυσές αλυσίδες ένωναν το 

                                                 
278 Βλ. F. Guirand, Παγκόσμιος Μυθολογία, τ. 1, όπ.π., σ.119. Πρβλ. P. Blavatsky, Αρχαία 
Μυστήρια – Αποκρυφισμός, όπ.π., σ.76. 
279 Βλ. Δ. Ν. Μωραΐτη, «Άμφια», ΘΗΕ, τ. 2, στ.404. 
280 Βλ. Π. Ιωαννίδη, Η άγνωστη προϊστορία των Ελλήνων 10.000 – 2.000 π.Χ., όπ.π., σ.68. 
281 Βλ. Έξ. 28, 27-29. 
282 Βλ. Έξ. 28, 1-43. 
283 Βλ. Δ. Μ. Μωραΐτη, «Άμφια», ΘΗΕ, τ. 2, στ.406.  
284 Βλ. Έξ. 28, 30-31. 
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«λογείον» με την επωμίδα. Το λογείον ήταν ένας τετράγωνος θύλακας ραμμένος 

με νήμα υακύνθου. Στο μπροστινό τμήμα του λογείου ήταν κολλημένοι τέσσερις 

στίχοι και δώδεκα πολύτιμοι λίθοι πάνω στους οποίους ήταν χαραγμένα τα 

δώδεκα ονόματα των φυλών του Ισραήλ285. 

Η αναγκαιότητα των ιερατικών αμφίων για τη λατρεία, γνωστή από την Π. 

Διαθήκη, παραλήφθηκε και από τη χριστιανική Εκκλησία και καλλιεργήθηκε από 

τους πρώτους ακόμη αιώνες. Στην Κ. Διαθήκη το ένδυμα αποτελεί αντικείμενο 

που περιέχει πνευματική έννοια. Κατά την Μεταμόρφωση, τα ιμάτια του Κυρίου, 

συμμετέχουν τρόπον τινά στην δόξαν αυτού, γινόμενα λευκά ως το φως. Το ίδιο 

αυτό ιμάτιο του Κυρίου υπήρξε ο μυστικός αγωγός της δύναμης με την οποία η 

αιμορροούσα πίστεψε: «Εάν μόνον άψωμαι του ιματίου αυτού σωθήσομαι»286, ο 

δε χιτώνας Του ο άρραφος, ο υφαντός, αποτέλεσε το σύμβολο και την εικόνα της 

Εκκλησίας του Χριστού287. 

Αλλά και στα πρώτα βήματά της η Εκκλησία χρησιμοποιεί τον λευκό 

χιτώνα των νεοφώτιστων, κατά την τελετή του βαπτίσματος, ως συμβολισμό της 

καθαρότητας και της αγνότητας της ψυχής αυτών που προσήλθαν μόλις στην 

χριστιανική πίστη288. Διότι με το να πλυθεί ένας άνθρωπος από κάθε αμαρτία και 

να «λευκανθή υπέρ χιόνα»289, κατά το Δαβίδ, και με το να αυτοσυγκεντρωθεί και 

να κοιτάξει τον εσωτερικό του κόσμο, φέρνει μέσα στην ψυχή του ζωντανά το 

Θεό και κάνει την καρδιά του ένα θυσιαστήριο. 

 
β. Χρησιμότητα και πρακτικότητα  

 

Ελάχιστα γνωρίζουμε για τη χρησιμότητα και πρακτικότητα των 

λατρευτικών σκευών κατά την παλαιολιθική και νεολιθική εποχή. Ήδη στην 7η 

π.Χ. χιλιετία οι άνθρωποι λάτρευαν τότε και θεοποιούσαν ποτάμια, βουνά, την 

αστραπή, τον κεραυνό κλπ, και τα ιερά σκεύη τους πίστευαν ότι είχαν τη μαγική 

δύναμη να τους προστατεύσουν από φυσικές καταστροφές, όπως πυρκαγιές, 

                                                 
285 Βλ. Έξ. 28, 1-43. 
286 Ματθ. 9, 21. 
287 Βλ. Ιωαν. 19, 23. 
288 Βλ. Κούρκουλα, «Άμφια», ΘΗΕ, τ. 2, στ. 412. «Σημαίνεται δε η Εκκλησία εν τοις μυστηρίοις, 
ουχ ως εν συμβόλοις, αλλ΄ ως εν καρδία μέλη, και ως εν ρίζη του φυτού κλάδοι, και καθάπερ έφη 
ο Κύριος, ως εν αμπέλω κλήματα». Πρβλ. Νικολάου Καβάσιλα, Ερμηνεία της Θείας Λειτουργίας, 
PG 150, 452 C-D. 
289 Ψαλμ. 50, 9. 



 67 

πλημμύρες κ.α. Για το λόγο αυτό και βρέθηκαν αγαλματίδια ξύλινα ή πέτρινα με 

μικρή οπή στο πάνω μέρος. Αυτά πιθανώς τα κρεμούσαν στο λαιμό, ως φυλαχτά 

για να προφυλάγονται από τους κινδύνους290. Επίσης συνήθιζαν να κάνουν 

περιφορά ιερών σκευών με δύναμη κατευναστική των στοιχείων της φύσης, 

καθώς και χορούς αποτροπής θεομηνιών, χρησιμοποιώντας κόκαλα ή άλλα 

μαγικά αντικείμενα και πιθανώς ήταν ντυμένοι με ειδικές για την τελετουργία 

στολές291.  

Στην προϊστορική Νότια Ασία, η αρχαιολογική σκαπάνη έφερε στο φως 

αγγεία τα οποία κατασκευάσθηκαν τον 7ο αι. π.Χ. Μερικά από αυτά 

χρησιμοποιούνταν από τις πρώτες κοινωνίες ανθρώπων που είχαν εγκατασταθεί 

εκεί και χρησίμευαν είτε ως μαγειρικά σκεύη ή σκεύη για το τάισμα και την 

καθαριότητα των βρεφών  είτε ως σκεύη προσφοράς θυσιών προς τους 

θεούς292. 

2000 χρόνια πριν τη γέννηση του Χριστού οι Μάγια χρησιμοποιούσαν 

ειδικά ενδύματα για τους ιερείς τους, καθώς και ξύλινα δοχεία με σπόρους  και 

πήλινα αγαλματίδια με μορφές θεών ή βασιλέων, τα οποία, όπως πιστεύουν  οι 

αρχαιολόγοι κρίνοντας από τα ευρήματα, αποτελούσαν μέρος ιεροτελεστίας και 

αναθήματα προς τιμή των θεών293. 

Οι αρχαίοι Αιγύπτιοι χρησιμοποιούσαν πήλινα κυρίως αγγεία για να 

τοποθετούν εκεί τα μαλακά όργανα του ανθρωπίνου σώματος τα οποία 

αφαιρούσαν κατά την διαδικασία μουμιοποίησης των νεκρών294. Τα ενδύματα 

των ιερέων τους ξεχώριζαν για το λευκό  τους χρώμα, όπως και όλων σχεδόν 

των λαών της περιόδου εκείνης, που σήμαινε αγνότητα και εσωτερική 

καθαρότητα, καθώς και για τα συμβολικά εμβλήματα και περίτεχνα κοσμήματα, 

με τα οποία ήταν στολισμένα για να δείχνουν στους πιστούς την άμεση σχέση 

                                                 
290 Βλ. Νεώτερον  Εγκυκλοπαιδικόν Λεξικόν, τ. 1, όπ.π., σ.722. Πρβλ. Magazine «National 
Geographic», vol. 176, No 3, όπ.π., σ.397. Πρβλ. L. Eckstrom, Excursion to Enchantment – A 
Journey to the World’s Most Beautiful Places, όπ.π., σ.87. 
291 Βλ. Ι. Χαραλαμποπούλου, Ηλιακή Μυσταγωγία – Δελφική Λατρεία, Αποσυμβολισμός της 
Ελληνικής Μυθολογίας και της Θρησκευτικής Δοξασίας, όπ.π., σσ.51,63.   
292 Βλ. Joan Gero and Margaret Conkey, Engendering Archaelogy – Women and Prehistory, 
όπ.π., σ.195. Πρβλ. Pr. Rice, Pots and Potteries – Current Approaches in Ceramic Archeology, 
όπ.π., σ.27. Πρβλ. Σ. Χουκ, Μυθολογία της Μέσης Ανατολής, όπ.π., σ.74. 
293 Βλ. Magazine «National Geographic», vol. 180, No 3, όπ.π., σσ.103-104. Πρβλ. Magazine 
«National Geographic», vol. 183, No 2, όπ.π., σ.95. Πρβλ. Magazine «National Geographic», vol. 
182, No 5, όπ.π., σ.99. 
294 Βλ. Γ. Σιέττου, Υακίνθια Μυστήρια, όπ.π., σ. 32. Πρβλ. Adrienne Jack, Pocket Encyclopedia, 
όπ.π., σ.83.  
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των ιερέων με τους θεούς και κυρίως με το θεό ήλιο, τον Ρα295, όπως τον 

αποκαλούσαν296. 

Οι Δρυίδες, οι ιερείς των Κελτών, ντυνόταν με τα τρία ιερά χρώματα:  

 Το λευκό, που ήταν σύμβολο του φωτός 

 Το μπλε, που ήταν σύμβολο της αλήθειας και 

 Το πράσινο, που συμβόλιζε την ελπίδα 

Ο αρχιερέας, ο οποίος κατά τους Γαλάτες έφθανε στην κορυφή της 

τελειοποίησης, ντυνόταν με κόκκινη τιάρα και κατάλευκο μανδύα, για να δείξει 

την αγνότητα και την τελειότητα που τείνει στο θείο. Ως ιερό σκεύος επίσης 

χρησιμοποιούσαν και ένα χρυσό δρεπάνι για να κόψουν το ιερό φυτό τους, το 

γκυ και να κατασκευάσουν στεφάνια297. 

Οι αρχαίοι Έλληνες βέβαια δεν αρκέστηκαν στο να πιστέψουν απλά σε 

μία θεϊκή δύναμη, που σ’ αυτούς αντιπροσωπευόταν με τους δώδεκα ολύμπιους 

θεούς. Πνεύματα φύσει ανήσυχα, μέσω της φιλοσοφίας, έθεσαν σημαντικότατα 

ερωτήματα σχετικά με τη φύση του ανθρώπου και δημιούργησαν την έλλογη 

θεολογία. Ο θεός, για παράδειγμα, του Αριστοτέλη είναι μάλλον έννοια παρά όν. 

Εν τούτοις ορισμένα στοιχεία του φιλοσοφικού συστήματος του Αριστοτέλη, 

όπως είναι οι κατηγορίες του και προ πάντων η έννοια της ουσίας, θα 

χρησιμοποιηθούν από τους πατέρες στους τριαδολογικούς αγώνες τους298. 

Το σύστημα ωστόσο που αποτέλεσε ανεξάντλητη πηγή και μοναδικό 

εφόδιο για τη διεξαγωγή των αγώνων της ορθοδοξίας εναντίον των διαφόρων 

αιρέσεων είναι το σύστημα του Πλάτωνα. Τα συγγενικά στοιχεία της πλατωνικής 

φιλοσοφίας προς το χριστιανισμό γενικά είναι τα εξής:  

 ο χωρισμός μεταξύ ιδέας και πραγματικότητας 

 ο έρως προς το υπεραισθητό 

 η μεταφυσική, η εσχατολογία και 

 ο ακοίμητος έρως προς τον Θεό. 

                                                 
295 Βλ. Αθανασίου (Αρχιμ.) Ηγουμένου Ιεράς Μονής Τροοδιτίσσης, Η φωνή ενός Μοναχού, εκδ. 
Ιεράς Μονής Τροοδιτίσσης, Λευκωσία, Κύπρος 1998, σ.90. 
296 Βλ. G. Hart, Μύθοι των Αιγυπτίων, όπ.π., σ.50. Πρβλ. Αθηνάς Καλογεροπούλου, Ιστορία των 
αρχαίων χρόνων ως τα 146 π.Χ., όπ.π., σ.36. Πρβλ. Ιουλίας Πιτσούλη, Έλληνες οι θεοί της 
Αιγύπτου, όπ.π., σ.109. Πρβλ. Ph. Jockey, L’ archeologie, όπ.π., σ.36. 
297 Βλ. Γ. Σιέττου, Δρυικά Μυστήρια, όπ.π., σσ. 32,35,44. 
298 Βλ. Χρ. Λασπίδη, Ελληνισμός και Χριστιανισμός – Η σύζευξη του ελληνικού πνεύματος με τον 
αποκεκαλυμμένο θείο λόγο, όπ.π., σ.19. 



 69 

Οι Έλληνες λοιπόν επέδρασαν με απόλυτο τρόπο στην ανθρωπότητα, 

τόσο με τον τρόπο της λατρείας, τα ιερά σκεύη και τα άμφια των λειτουργών 

τους, όσο με το πνεύμα και τα έργα τους, τόσο προς ανατολάς όσο και προς 

δυσμάς. Σε αυτό συνέβαλε άμεσα και η εξάπλωση του πολιτισμού, των 

γραμμάτων και της αρχαίας φιλοσοφίας στα βάθη της ανατολής, με την 

ανυπέρβλητη πολεμική μηχανή του Μ. Αλεξάνδρου299. 

Οι Εβραίοι, λαός βαθιά θρησκευόμενος, κατόρθωσαν να διατηρήσουν 

την πίστη και τις παραδόσεις τους, γιατί πίστευαν στον ένα και μοναδικό Θεό. Η 

χρησιμότητα που είχαν λοιπόν τα ιερά σκεύη και τα άμφια για τους Ιουδαίους 

ήταν η διατήρηση και εδραίωση της πίστης τους, η δοξολογία, ευχαριστία και 

προσκύνηση του Θεού καθώς και η προετοιμασία του εδάφους για την έλευση 

του Μεσσία. Η Κιβωτός της Διαθήκης, εκτός από την φύλαξη των εντολών του 

Θεού, σκοπό είχε να τους υπενθυμίσει ότι σε κάθε δύσκολη στιγμή τους ο Θεός 

ήταν αρωγός` και γι’ αυτό φυλάσσονταν στο ίδιο σκεύος και το μάννα που τους 

έθρεψε μέσα στην έρημο. Παράλληλα φυλασσόταν στην Κιβωτό και το ραβδί του 

Ααρών για να τους υπενθυμίζει πόσο εύκολα μπορούν οι άνθρωποι να 

υποκύψουν στην αμαρτία όπως όταν προσκύνησαν τα είδωλα κατά τη διάρκεια 

της παραμονής τους στην έρημο, ενώ ο Μωυσής ήταν στο όρος Σινά για να 

παραλάβει τον Δεκάλογο300. 

Παρόμοια σημασιολογική χρησιμότητα είχαν και τα κουδουνάκια που 

κοσμούσαν τη στολή των αρχιερέων. Ταυτόχρονα η πολύτιμη στολή των ιερέων 

υπενθύμιζε τον τρόπο με τον οποίο πρέπει να απευθυνόμαστε στον Θεό με 

ευπρέπεια, σεβασμό, καθαρότητα ψυχής και αγάπη για τον πλησίον. Γι’ αυτό και 

τα δώδεκα πολύτιμα πετράδια αναφερόταν στις δώδεκα φυλές του Ισραήλ. Για 

να μην ξεχνούν οι Εβραίοι ότι όλοι είναι παιδιά του ίδιου Πατέρα301. 

Η χρήση των αμφίων είναι γνωστή από τους αποστολικούς χρόνους. 

Γραπτές μαρτυρίες έχουμε από τον 3ο αι. Κάποιοι κάποτε για λόγους απλότητας 

και ταπεινοφροσύνης δεν έκαναν χρήση αμφίων και η σύνοδος της Γάγγρας το 

343 μ.Χ., αναθεμάτισε με τον 12o κανόνα της εκείνους που τα απέρριπταν. Τα 

άμφια έχουν βαθύ ιερό συμβολισμό· γι’ αυτό, καθώς ο λειτουργός τα ενδύεται, 
                                                 
299 Βλ. Ι. Δρόυσεν, Ιστορία του Μακεδονικού Ελληνισμού – Ιστορία του Μεγάλου Αλεξάνδρου, τ. 1, 
μετάφραση Ι. Πανταζίδου, εκδ. Π. Σακελλαρίου, Αθήναι 1899, σσ.327-409. 
300 Έξ., 25,10-22. Πρβλ. Π. Βασιλειάδη, Η Παλαιά Διαθήκη μετά Συντόμου Ερμηνείας –Γένεσις, τ. 
1ος όπ.π., σ.75. Πρβλ. Ι. Κολιτσάρα, Η Παλαιά Διαθήκη κατά τους Εβδομήκοντα, τ.3ος, όπ.π., 
σ.11. 
301 Βλ. Μεγάλη Ελληνική Εγκυκλοπαίδεια, τ. 1, όπ.π., σ.391. 
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απαγγέλλει αγιογραφικούς στίχους, που δείχνουν τον πνευματικό τους 

συμβολισμό302. 

Για τους πρώτους χριστιανικούς χρόνους αλλά και μέχρι σήμερα, τη 

διαχρονική χρησιμότητα και λειτουργικότητα της διαφορετικής ένδυσης των 

ιερωμένων ανάλογα με την βαθμίδα ιεροσύνης στην οποία βρίσκονται,  και 

επομένως την ύπαρξη ιεραρχίας στο σώμα της Εκκλησίας, μας την περιγράφει 

πολύ καθαρά ο Διονύσιος Αρεοπαγίτης. Σύμφωνα με αυτόν, η ιεραρχία στο 

σώμα της Εκκλησίας ακολουθεί την ουράνια ιεραρχία. Ο σκοπός και στις δύο 

ιεραρχίες είναι να κοινωνήσουν στον θείο φωτισμό ο οποίος πηγάζει από την 

αγία Τριάδα, την πηγή όλων των ιεραρχιών, και κατεβαίνει την κλίμακα 

φτάνοντας στην κατώτερη βαθμίδα των αγγέλων και στη συνέχεια του 

οριζόμενου κλήρου και των πιστών, ώστε με τον τρόπο αυτό της επικοινωνίας να 

οδηγηθούν οι άνθρωποι στην αληθινή γνώση του Θεού303. Ο σύνδεσμος που 

υπάρχει μεταξύ αισθητών και νοητών είναι στενός, καθότι τα πρώτα απότελούν 

σύμβολα των δευτέρων304. 

Ο θείος αυτός φωτισμός γίνεται μυστικά, μέσω μιας επικοινωνίας 

τελείως πνευματικής, στη σφαίρα του αγγελικού κόσμου, επαναλαμβάνεται στην 

εκκλησία με σύμβολα, με οράματα και με τα ιερά μυστήρια, τα οποία έχουν 

μορφή μισή πνευματική μέθεξη σε υψηλότερες σφαίρες οδηγώντας τον άνθρωπο 

στη θέωση305.  

Κάθε ιερή λοιπόν τελετή αποτελείται από δύο στοιχεία, το υλικό της 

μέρος και το πνευματικό, όπως ο άνθρωπος αποτελείται από δύο στοιχεία, το 

σώμα και την ψυχή306. Μεταξύ αισθητών και νοητών υπάρχει στενός σύνδεσμος, 

καθότι τα πρώτα αποτελούν σύμβολα των δεύτερων307. 

Το ιερό θυσιαστήριο της αγίας Τραπέζης και το μέγα μυστήριο της θείας 

ευχαριστίας αποτέλεσαν το αμετάθετο κέντρο της χριστιανικής λατρείας από την 

                                                 
302 Βλ. Τιμοθέου Τζιαβάρα (Αρχιμ.), Το Πασχάλιο Δείπνο, εκδ. Ι.Μ. Οσίου Θεοδοσίου, Αθήναι 
1989, σ.36. 
303 Βλ. Διονυσίου Αρεοπαγίτου, Περί της Ουρανίου Ιεραρχίας, PG 3, 121Α-D. 128A. 201Β. 
304 Βλ. Ι. Μ. Φουντούλη, Το λειτουργικόν έργον Συμεών Θεσσαλονίκης – Συμβολή εις την ιστορίαν 
και θεωρίαν της θείας λατρείας, Εταιρεία Μακεδονικών Σπουδών, Ίδρυμα Μελετών Χερσονήσου 
του Αίμου, Θεσσαλονική 1966, σ. 129. 
305 Βλ. H. Schulz, The Byzantine Liturgy – Symbolic Strusture and Faith Expression, translated by 
Matthew J. O’ Connell, Pueblo Publishing Co., New York U.A.S. 1986, σσ.25-26. 
306 Βλ. Ι. Φουντούλη, όπ.π. σ.129. 
307 Βλ. Ι. Φουντούλη, όπ.π., σ.129. Πρβλ. Οσίου Παϊσίου Βελιτσκόφσκυ, Κρίνα του Αγρού, Ι.Μ. 
Παρακλήτου, Ωρωπός Αττικής 41999, σσ.31-32. 
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αρχή της εμφάνισης της χριστιανικής εκκλησίας308. Το ποτήριο μαζί με το 

δισκάριο αποτελούν το ζεύγος των δύο ιερότερων λειτουργικών σκευών. Σ’ 

αυτόν αποτίθεται ο προσφερόμενος άρτος από την εκκλησία και πάνω σ’ αυτόν 

μετά τον καθαγιασμό απόκειται το ίδιο το σώμα του Κυρίου Ιησού Χριστού309. 

Το ποτήριο, το χρησιμοποιούμενο κατά την θεία ευχαριστία, είναι το 

κυριότερο και αρχαιότερο από όλα τα άλλα ιερά σκεύη. Η χρήση του αρχίζει 

ακόμη από τους αποστολικούς χρόνους310. Το άγιο ποτήριο, εντός του οποίου 

τίθεται το τίμιο αίμα του Χριστού, εικονίζει το κατά τον μυστικό δείπνο ποτήρι που 

χρησιμοποιήθηκε από τον Σωτήρα, όταν έδωσε σε αυτούς την ευλογία του 

λέγοντας: «Πίετε εξ αυτού πάντες, τούτο εστί το αίμα μου, το της Καινής 

Διαθήκης, το περί πολλών εκχυνόμενον εις άφεσιν αμαρτιών»311 . 

 

 
 

γ.  Παραστάσεις σκευών και αμφίων στη ζωγραφική τέχνη. 
  

Το κάλλος δεν υπάρχει απλά για να μας αρέσει, να μας εντυπωσιάζει 

συναισθηματικά ή να μας διδάσκει. Παράλληλα μας αποκαλύπτει τον τρόπο με 

τον οποίο η γήινη πραγματικότητα ελευθερώνεται από τη φθορά και το θάνατο και 

μετέχει μιας άλλης πραγματικότητας, αθάνατης και ουράνιας που είναι η μετοχή 

στο κάλλος του Θεού. Αυτό το κάλλος παρουσιάζεται στην χριστιανική τέχνη μέσω 

της αγιογραφίας, της ζωγραφικής, της χαλκογραφίας, της χάραξης, της υφαντικής, 

των ψηφιδωτών312.  

                                                 
308 «Αυτός είπε ‘Τούτο εστί το σώμα μου’. ‘Τουτο το αίμα μου’. Αυτός και τοις αποστόλοις εκέλευσε, 
και δι’εκείνων τη πάση Εκκλησία, τούτο γάρ, φησί, ποιείτε εις τήν εμήν ανάμνησιν, ουκ αν 
κελεύσας τούτο ποιείν, ει μη δύναμιν ενθήσειν έμελλεν, ώστε δύνασθαι τούτο ποιείν. Και τις η 
δύναμις; Το πνεύμα το άγιον, η εξ ύψος τους αποστόλους οπλίσασα δύναμις; Το Πνεύμα το άγιον, 
η εξ ύψους τους αποστόλους οπλίσασα δύναμις, κατά το ειρημένον προς αυτούς υπό του Κυρίου 
‘Υμείς δε καθίσατε εν τη πόλει Ιερουσαλήμ, έως ού ενδύσησθε δύναμιν εξ ύψους’». Νικολάου 
Καβάσιλα, Ερμηνεία της Θείας Λειτουργίας, PG 150, 425D-.Α. 
309 Βλ. Βαρνάβα (Χωρεπισκόπου Σαλαμίνος), Έχομεν θυσιαστήριον, εκδ. Ι. Γ. Κασουλίδη, 
Λευκωσία 1990, σ.13. Πρβλ. Κρικώνη Χρ., Συλλογή Πατερικών Κειμένων, τ. 1, εκδ. University 
Studio Press, Θεσσαλονίκη 21997, σσ.22-23. 
310 Το άγιο ποτήριο μαρτυρείται από τα παρετεθέντα κείμενα των αρχαίων λειτουργιών Ιακώβου 
και Κλήμεντος, όπου αναφέρεται ο τρόπος μετάδοσης της θείας Ευχαριστίας. Βλ. Κωνσταντίνου 
Καλλινίκου (Πρωτοπ.), όπ.π., σ.180. 
311 Ματθ. 26, 27-28. 
312 Βλ. Μ. Π Παπαδοπούλου, Λειτουργική της Ανατολικής Ορθοδόξου Εκκλησίας – Τα τελούμενα 
εντός του ναού, εκδ. Επτάλοφος, Αθήναι 1992, σ. 48. 
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Για τον τρόπο της κατασκεύης, την τέχνη, τους ρυθμούς, την εξέλιξη του 

ναού, τις αγιογραφίες κ.λπ, ασχολείται η ειδική επιστήμη που ονομάζεται 

Χριστιανική Αρχαιολογία και διδάσκεται στις Θεολογικές και τις Φιλοσοφικές 

Σχολές. Η διαμόρφωση της αψίδας και του σύνθρονου, του άμβωνος, των 

βαπτιστηρίων κ.λπ. φανερώνουν την εξέλιξη της λατρείας και την προσδιορίζουν 

χρονικά. Ομοίως τα ιερά σκεύη και άμφια που εικονίζονται στις τοιχογραφίες, στις 

φορητές εικόνες ή που φυλάσσονται σε μουσεία και στα σκευοφυλάκια και 

μελετώνται από τους αρχαιολόγους, διαφωτίζουν την εξέλιξη της χριστιανικής 

λατρείας και την λειτουργική τους χρήση313. 

Οι ακολουθίες, οι εικόνες, τα ιερά σκεύη και άμφια, το θυμίαμα, οι 

ψαλμωδίες, τα κεριά, ο ναός, ο τρούλλος και όλα όσα συνθέτουν την θεία λατρεία 

οδηγούν στη πρόγευση του καινού αιώνος που εισβάλλει μέσα στον παλαιό 

άνθρωπο και τον μεταμορφώνει οντολογικά στο αναστάσιμο και εσχατολογικό 

φως του Κυρίου314.  

Για λόγους ιστορικούς και για λόγους μεθοδολογικούς επισυνάψαμε στην 

καταγραφή μας και περιγραφή κειμηλίων αντί μόνο ζωγραφικών παραστάσεων. 

Αλληγορικές παραστάσεις που εικονίζονται στα πολύτιμα ιερά σκεύη και άμφια, 

συνδυάζονται συμβολικά με την χριστιανική λατρεία, τα άγια μυστήρια και 

ειδικότερα το φοβερό μυστήριο της θεοτικής, αγιαστικής, άκτιστης ενέργειας, της 

θείας Ευχαριστίας.  

 

 

α) Εικονογραφικές παραστάσεις ιερών σκευών. 

 

Στις εικονικές παραστάσεις που βρέθηκαν σε κατακόμβες των πρώτων 

χριστιανικών χρόνων, μαρτυρούνται τα αρχαιότερα ιερά σκεύη που 

χρησιμοποιήθηκαν στις πρώτες χριστιανικές συνάξεις, τις καλούμενες αγάπες. 

Στην κατακόμβη της αγίας Πρισκίλης βρίσκονται οι αρχαιότερες  

παραστάσεις των Ευχαριστιακών δείπνων που χρονολογούνται στα τέλη του 2ου 

αι. Στην απεικόνιση συμμετέχουν επτά πρόσωπα γύρω από ένα ανάκλιντρο της 

εποχής εκείνης. Ένα από αυτά τα πρόσωπα είναι μια πεπλοφορούσα γυναίκα η 

                                                 
313 Βλ. Ι. Μ. Φουντούλη, Λειτουργική Α΄-Εισαγωγή στη Θεία Λατρεία, όπ.π., σ.39. 
314 Βλ. Χρ. Οικονόμου, Θεολογία της Καινής Διαθήκης και Πατερική Ερμηνευτική, [Βιβλική 
Βιβλιοθήκη 21], εκδ. Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 2001, σ.349. 
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οποία συμβολίζει την Εκκλησία. Στο τραπέζι παρατίθεται ένα δισκόμορφο πιάτο 

με δύο «ιχθείς» και ένα πιάτο με πέντε «κλάσματα» άρτων. Στην αριστερή 

πλευρά, ένας γενειοφόρος άντρας ντυμένος με χιτώνα - τούνικα και ένα ιμάτιο – 

φόρεμα, απλώνει τα χέρια του προς ένα ποτήριο σε στάση ευλογίας. 

Το αρχαίο ποτήριο έχει ομοιότητες με κάνθαρο – ψάρι και έχει δύο 

χερούλια για διευκόλυνση της προσφοράς της θείας Ευχαριστίας στους 

χριστιανούς. Τα πρόσωπα που κάθονται γύρω από το τραπέζι, απλώνουν το 

δεξί τους χέρι προς τον κεντρικό δίσκο για να γευθούν από τον ιχθύ. Δεξιά και 

αριστερά της παράστασης υπάρχουν κοφίνια με άρτους, που παρομοιάζεται 

αλληγορικά με τον χορτασμό των πεντακισχιλίων και με την ιερουργία του 

θειότατου δείπνου της θεία Ευχαριστίας. Ο Ιωσήφ Βίλπερ το 1894 μ.Χ. 

αντιπαραθέτει το δείπνο αυτό με άλλα 38 δείπνα που περιγράφονται σ’άλλες 

κατακόμβες και τεκμηρίωσε πως το προβαλλόμενο δείπνο στην κατακόμβη της 

αγίας Πρισκίλης είναι η αρχαιότερη ευχαριστιακή παράσταση της «κλάσης του 

άρτου»315.. Περιγράφουμε ευκαιριακά και εικονικές παραστάσεις που βρίσκονται 

πάνω στα άγια σκεύη. 

 

1. Άγιος  δίσκος(ή δισκάριον). 
 Ο άρτος της θείας Ευχαριστίας τοποθετείται σε ένα αβαθή, μικρό δίσκο, 

ο οποίος εισοδεύεται κατά την μεγάλη Είσοδο για τον καθαγιασμό των τιμίων 

δώρων στην θεϊκή τράπεζα των μυστηρίων.  

Η εξέλιξη του δίσκου στην τέχνη ήταν πολύ σημαντική. Εξίσου σημαντικές 

ήταν και οι εξελίξεις στην τέχνη των άλλων σκευών. Ανάλογα με την κατασκευή 

του, ο δίσκος, έχει χαμηλή βάση ή είναι χωρίς βάση. Στις αρχαιότερες 

εικονογραφικές παραστάσεις στην Γκρατσάνιτσα (Σερβία), στο Μυστρά 

(Πελοπόννησο) και στην Ραβάνιτσα (Σερβία), ο δίσκος είναι χωρίς βάση, ενώ 

αντίθετα στις ι. μονές Δοχειαρείου, Βατοπαιδίου, στο παρεκκλήσιο αγίου Νικολάου 

Μεγίστης Λαύρας Αγίου Όρους και των Τριών Ιεραρχών της μονής Βαρλαάμ 

Μετεώρων συναντάμε τον άγιο δίσκο με βάση316. Οι ρωσικοί δίσκοι διακρίνονται 

για την ψηλή τους βάση προς διευκόλυνση της μεταφοράς τους317. 

                                                 
315 Α. Πανώτη, Τα «Δεσποτικά» του Χριστού σκεύη, όπ.π., σ.325.  
316 Βλ.Τρύφωνος Τσοπάνη, Η Μεγάλη Είσοδος στην εικονογραφία, εκδ. Γ. Δεδούση, Θεσσαλονίκη 
1997, όπ.π., σ.148. 
317 Βλ. Ι. Μ. Φουντούλη, «Δίσκος», ΘΗΕ, τ. 5, στ.116. 
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Οι δίσκοι ήταν διακοσμημένοι με πολύτιμους λίθους, μαργαρίτες, σμάλτο, 

εγχάρακτες παραστάσεις και επιγραφές. Ο άγιος Ιωάννης Δαμασκηνός μαρτυρεί 

για τον πολύτιμο εξ αλαβάστρου δίσκο του μεγάλου Θεοδοσίου, ο οποίος είναι 

λαξευμένος και φιλοτεχνημένος με κηρογραφία, με ευχαριστιακή παράσταση τον 

Μυστικό Δείπνο του Κυρίου με τους δώδεκα μαθητές318. Η προτομή του Χριστού 

είναι σμαλτωμένη εντός του κύκλου και έχει εγχαραγμένη την επιγραφή 

«ΛΑΒΕΤΕ, ΦΑΓΕΤΕ, ΤΟΥΤΟ ΕΣΤΙ ΤΟ ΣΩΜΑ ΜΟΥ». Από τους λόγους του 

Δαμασκηνού προς Θεόφιλον, οδηγούμαστε στο συμπέρασμα ότι οι 

πρωτοχριστιανικοί δίσκοι ήταν τεραστίων διαστάσεων σε σχέση με τους 

σημερινούς319. 

Κατά παραχώρηση περιγράφουμε και συμβολικές παραστάσεις πάνω 

στο άγιο δίσκο. Σήμερα σώζονται περίτεχνοι χρυσοί δίσκοι με παραστάσεις 

ιχθύων, σκηνές από την Παλαιά ή Καινή Διαθήκη, με σταυρούς κ.λπ. Ιδιαίτερο 

κόσμημα αποτελεί ο βυζαντινός δίσκος του 10ου αι., ο οποίος ανήκει στο 

θησαυροφυλάκιο του αγίου Μάρκου Βενετίας. Είναι κατασκευασμένος με 

αλάβαστρο και στο κέντρο παριστάνει τον Κύριο περικοσμημένο με σμάλτο. Έχει 

εγχαραγμένη την επιγραφή «Λάβετε, φάγετε, τούτο εστι το σώμα». Στον ναό του 

αγίου Μάρκου βρίσκεται ακόμη ένας πολύτιμος δίσκος, με παραστάσεις από 

ανάγλυφες εικόνες της σταύρωσης, της ανάστασης, της ταφής, ακόμη και την 

προσφορά των δύο λεπτών της χήρας. Η κάθε εικόνα έχει δική της επιγραφή: 

«Ξύλω κρεμασθείς, φως αμαυροίς ηλίου / Τάφω δε κρυφθείς, ενδύεις αφθαρσίαν / 

Τυθείς, πρόκειται ζωοποιός εστία / Χήρας δέδεξαι λεπτά, δέξαι τόδε»320. 

Εξαίρετα διακοσμημένοι δίσκοι φυλάγονται στα σκευοφυλάκια των μονών 

αγίου Στεφάνου, Μεγάλου Μετεώρου, Βαρλαάμ και στο σκευοφυλάκιο της μονής 

Τατάρνης321. 

 
2.  Άγιο ποτήριο ή δισκοπότηρο. 
Στις εικονογραφικές παραστάσεις τα ποτήρια εμφανίζονται σε δύο 

τύπους: α) με ημισφαιρικό κρατήρα και βάση. 

                                                 
318 Ιωάννου Δαμασκηνού, Επιστολή προς Βασιλέα Θεόφιλον, P. G. 95, 381. 
319 Κωνσταντίνου Καλλινίκου (Πρωτοπ.), Ο Χριστιανικός Ναός και τα τελούμενα εν αυτώ, όπ.π., σ. 
182. Πρβλ. Ε. Τσιγαρίδα, Τοιχογραφίες της περιόδου των Παλαιολόγων σε ναούς της 
Μακεδονίας, εκδ. Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 1999, σ.251. 
320 Βλ. Ι. Μ. Φουντούλη, «Δίσκος», ΘΗΕ, τ. 5, στ.116. 
321 Βλ.Τ. Τσοπάνη, όπ.π., σ.152. 



 75 

β) είναι ανοικτοστόμια κύπελλα με μεγάλες λαβές που ξεκινούν από τα 

χείλη τους και φτάνουν μέχρι την βάση322.  

Ο πρώτος τύπος συναντάται στην μεγίστη Λαύρα, στη Γκρατσάνιτσα, 

στην Ραβάνιτσα, στην Δοχειαρείου, στην Καλαμπάκα, στην Παναγία Σκριπού, 

στην Άρτα, στην μονή Φιλανθρωπινών, στην μονή Ντίλιου και στο ναό 

Μεταμορφώσεως στην μονή Βελτσίτσα όπου το ποτήριο ζωγραφίζεται με βάση 

και μικρό κιονίσκο. Στις μονές Σταυρονικήτα και Αναπαυσά παριστάνονται κα οι 

δύο τύποι ποτηρίων. Στην παράσταση της κοινωνίας των αποστόλων στην μονή 

Βαρλαάμ απεικονίζεται μόνο ο δεύτερος τύπος ποτηρίου323. 

Πληθωρικές είναι οι διακοσμημένες παραστάσεις πάνω κειμήλια- 

ποτήρια. Στην ιερά μονή της αγίας Αικατερίνης του Σινά, διαφυλάσσεται επίχρυσο 

ποτήριο του 16ου αι., αφιέρωμα του Κωνσταντίνου και της Καλής. Δεν έχει εικονικό 

διάκοσμο αλλά περιβάλλεται με γοτθικά στοιχεία όπως το περίπλευρο πόδι με την 

υπερυψωμένη πολύλοβη βάση και οθωμανικά στοιχεία όπως ο διάτρυτος φυτικός 

διάκοσμος με τις σμαλτωμένες ροζέττες και η πολυχρωμία κοσμημένου με 

πολύτιμες πέτρες και μαργαριτάρια σκεπάσματος324.  

Παρόμοιο ποτήριο του 16ουαι. παρουσιάζεται στην ι. μονή Μεγίστης 

Λαύρας του αγίου Όρους, το οποίο απαντάται στα γοτθικά ποτήρια. Ο λεπτός 

βλαστός στη βάση του ποτηρίου συνεχίζεται στο πόδι, σχηματίζοντας δώδεκα 

έλικες, που περικλείουν προτομές αποστόλων σε έντονο ανάγλυφο,μαζί με τα 

σύμβολα των ευαγγελιστών για να συμπληρωθεί ο αριθμός των αποστόλων. 

Αξιοπρόσεκτη παράσταση είναι η Άκρα Ταπείνωση ανάμεσα σε δύο αγγέλους σε 

προτομή, και η βρεφοκρατούσα Θεοτόκος πλαισιωμένη από τον Μωϋσή και την 

αγία Αικατερίνη325. 

                                                 
322 «Άλλα μέν εξ αυτών έχουσιν κρατήρα ημισφαιρικόν εξ αχάτου ή όνυχος ή αλαβάστρου ή 
οφείτου, σπανίως δε και εξ υάλου, στηριζόμενον επί βάσεως κεκρυσωμένης και προσομοιάζουσι 
περισσότερο προς τα σημερινά μας άγ. Ποτήρια, περί ων είπε τις, ότι διατητούσιν έτι την απλότητα 
των Ποτηρίων του 800 μ.χ. Άλλα δε, αυτό τούτο κύαθοι και κύπελλα κατά το σχήμα, στερούνται 
όλως επιστηριγμάτων, και φέρουσι μεγάλας λαβάς, ών εκατέρα διήκει από του χείλους της κυάθου 
μέχρι των κάτω και της βάσεως», Κωνσταντίνου Καλλινίκου (Πρωτοπ.), όπ.π.,σσ.180-181. 
323 Βλ.Τ. Τσοπάνη, όπ.π., σ.152. 
324 Ο τύπος αυτός του ποτηρίου επικρατεί το δεύτερο μισό του 17ου αι. στα βαλκανικά εργαστήρια 
σε τοπικές παραλλαγές. Βλ. Κ. Μανάφη, Σινά. Οι θησαυροί της Ι. Μονής Αγίας Αικατερίνης, εκδ. 
Εκδοτική Αθηνών, 31990, σ.271. 
325 Οι εικονογραφικοί τύποι του ποτηρίου της Μεγίστης Λαύρας ακολουθούν την Κρητική 
ζωγραφική του 15 αι., η οποία επιβεβαιώνεται εξίσου με την αργυρόχρυση λειψανοθήκη του αγίου 
Χρυσοστόμου. Έχει παράστασεις την Θεοτόκο δεομένη και  στις πλευρές εικονίζονται ολόσωμοι η 
αγία Αικατερίνη, ο Χριστός, ο άγιος Ιω. Χρυσόστομος. Βλ. Κ. Μανάφη, Σινά. Οι θησαυροί της Ι. 
Μονής Αγίας Αικατερίνης, όπ.π., σ.268. 
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Ο Απόστολος Παύλος το ονόμαζει «ποτήριον ευλογίας" και φέρει 

συνήθως εγχαραγμένη την επιγραφή :«Πίετε εξ αυτού πάντες τούτο γαρ εστί το 

Αίμα μου, το της καινής διαθήκης το περί πολλών εκχυνόμενον εις άφεσιν 

αμαρτιών»326. Ο Τερτυλλιανός ομιλεί περί κυλίκων της θείας ευχαριστίας, επί των 

οποίων ήταν ανάγλυφα χαραγμένη η παράσταση του Καλού Ποιμένα Χριστού. 

Στην αυτοκρατορική βιβλιοθήκη των Παρισίων, βρέθηκε ποτήριο βυζαντινής 

προέλευσης, του 6ου αι., χρυσό, στολισμένο με ρουμπίνια, με λαβές εκατέρωθεν, 

έχοντας σχήμα αληθινού κρατήρα327.  

 

3. Λαβίδα. 
Λαβίδα είναι το γνωστό κοχλιάριο που χρησιμοποιείται για την μετάδοση 

της θείας κοινωνίας και απεικονίζεται μαζί με την λόγχη στις τοιχογραφίες των 

μονών της Σκριπού, στην αγία Θεοδώρα και τον άγιο Βασίλειο στην Άρτα, στον 

άγιο Γερμανό Φλώρινας και στον άγιο Νικάνορα της Ζάβορδας328. 

 

4. Λόγχη 
Είναι το μικρό σκεύος που χρησιμοποιείται για την εξαγωγή του αμνού και 

των μερίδων και συμβολίζει την λόγχη που κέντησε την πλευρά του Χριστού στον 

σταυρό. Μετά τον 17ον αι. συναντάται σε παραστάσεις όπου εισοδεύεται με τους 

ιερείς στην Παναγία της Σκριπού Βοιωτίας, στον άγιο Γερμανό Φλώρινας, στον 

άγιο Βασίλειο και στην αγία Θεοδώρα της Άρτας, όπου μεταφέρεται κατά την 

μεγάλη είσοδο λόγχη μεγάλου σχήματος329. 

 
5. Ιερό  Ευαγγέλιο. 
Στην ιερά Μονή της Αγίας Αικατερίνης του Θεοβάδιστου Όρους Σινά,οι 

τοιχογραφίες μαρτυρούν την Αποκάλυψη του Θεού στον κόσμο από τον Αβραάμ, 

τον Μωϋσή, τους προφήτες, τον Μεσσία Χριστό, τους ερημίτες και ασκητές μέχρι 

σήμερα. Στο παρεκκλήσιο του Μωϋσέως, η αψίδα κοσμείται με σπουδαία 

εικονογραφία του 15ου. Στην κόγχη βρίσκεται η Πλατυτέρα με τα χέρια υψωμένα 

σε στάση δέησης και μέσα σε ουράνιο τόξο εμφανίζεται σε προτομή ο Χριστός και 
                                                 
326 Ματθ. 26, 27-28. Α΄Κορ. 10, 14-11. 
327 Βλ. Γ. Οικονομάκη – Παπαδοπούλου, Εκκλησιαστικά Αργυρά, εκδ. Αποστολικής Διακονίας, 
Αθήνα 1980, σσ.10-11. 
328 Βλ.Τ. Τσομπάνη, όπ.π., σ.155.  
329 Βλ. Του Ιδίου, όπ.π., σ.154. Πρβλ. Ι. Μ. Φουντούλη, Λειτουργική Α΄- Εισαγωγή στη Θεία 
Λατρεία, Θεσσαλονίκη 2000, σ.48. 



 77 

ευλογεί κρατώντας ένα κλειστό ευαγγέλιο. Δεξιά και αριστερά παριστάνονται 

ολόσωμοι οι προφήτες Μωϋσής και Ααρών με τις χαρακτηριστικές στολές και τα 

σύμβολά τους. Την ράβδο ο Μωϋσής, το θυμιατήρι και την λιβανωτίδα ο Ααρών. 

Επίσης δύο μεγάλα μανουάλια πλαισιώνουν τα σύμβολα της Παλαιάς Διαθήκης 

όπως την στάμνα, την λυχνία, την κιβωτό που τοποθετούνται κάτω από την κόγχη 

της Πλατυτέρας μαζί με τα χερουβίμ και τον σταύρο330.  

Άμετρες παραστάσεις αγίων ιεραρχών καταγράφονται, στη ζωγραφική 

τέχνη της Ορθοδοξίας, να κρατούν στα καλυμμένα διά «βλατίου» χέρια τους άγια 

ευαγγέλια ποικίλων μορφών και διακοσμίσεων. 

 
6. Σταυρός. 
 Σημαντικά μουσειακά κειμήλια σταυρών με περίτεχνες παλαιοδιαθηκικές 

παραστάσεις, βρίσκονται στην ι. μονή αγίας Αικατερίνης στο Σινά. Διασώζεται 

μπρούτζινος σταυρός του 6ου αι., από την εποχή ίδρυσης της μονής με 

εγχάρακτες παραστάσεις της παράδοσης, στον Μωϋση των πλακών με τις δέκα 

εντολές. Το σχήμα του καταλήγει σε «ζεύγη σταγόνων» όπως συνηθίζεται στους 

σταυρούς του 6ου αι. Την κύρια όψη του καλύπτει μία επιγραφή με απόσπασμα 

από τη έξοδο και μία αφιερωτική γραφή. Στα άκρα των κεραιών του υπάρχουν 

εγχάρακτες παραστάσεις υποδηλώνοντας την θεϊκή παρουσία μέσα σε έναστρη 

ουράνια σφαίρα, μέσα από την οποία το ένα χέρι του Θεού κρατεί τις δέκα εντολές 

και το άλλο του χέρι ευλογεί. Στην αριστερή κεραία παριστάνεται ο Μωϋσής σε 

νεαρή ηλικία να ανεβαίνει το όρος Σινά, με τα χέρια καλυμμένα για να πάρει την 

πλάκα με τις δέκα εντολές. Στην δεξιά κεραία, ο Μωϋσής είναι σκυμμένος, έτοιμος 

να λύσει το σανδάλι του, στον ιερό εκείνο τόπο331. 

Χαρακτηριστικός είναι ο σταυρός του αγιασμού στην ίδια μονή, έργο του 

Γεωργίου Μούσι με χρονολογία 1779. Διακρίνεται για τους πλευρικούς δράκοντες 

με κεφάλι και στις δύο άκρες του σώματος υπάρχουν πουλιά, ανθέμια, 

τρουλλίσκοι και τουλίπες. Είναι διακοσμημένο με λεπτό επίχρυσο σύρμα, 

γεμισμένο με αδιάφανο πράσινο και σκούρα σμάλτα, εμπλουτισμένο με 

επίχρυσους κόκους, χρωματιστές πέτρες, κοράλλια και μαργαριτάρια332.  

                                                 
330 Βλ. Κ. Μανάφη, Σινά. Οι θησαυροί της Ι. Μονής Αγίας Αικατερίνης, όπ.π., σ. 72. 
331 Βλ. Κ. Μανάφη, όπ.π., σ. 264. 
332 Ο σταυρός του αγιασμού του Σινά ανήκει στα πλουσιώτερα του είδους εκείνης της εποχής. Βλ. 
Κ. Μανάφη, όπ.π., σ. 278. 
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Αμέτρητοί άλλοι σταυροί υπάρχουν σε μουσεία ή σκευοφυλάκια μονών, 

ποικίλων σχημάτων, κατασκευαστικών τεχνοτροπιών και χρήσεων (αγιασμού, 

ευλογίας, λειτανειών κ.λπ). 

 
6. Το θυμιατό ή θυμιατήρι. 
Στις εικονιστικές παραστάσεις της θείας λειτουργίας συμμετέχουν πολλοί 

διάκονοι και ένας διάκονος προπορεύεται με τον θυμιατό. Η λατρευτική εξέλιξη 

του θυμιατού δεν διαφέρει από την σημερινή του μορφή. 

Τοιχογραφείται στις παραστάσεις των ι. μονών Δοχειαρίου, Λαύρας, 

Μολυβδοκκλησιάς, Μυστρά, Καλαμπάκα, Σκριπού, Γκρατσάνιτσα, Ραβάνιτσα, 

Φιλανθρωπινών, Ντίλιου κ.λπ. Στο ναό της Βελτσίστας, η πομπή βρίσκεται κοντά 

στον Χριστό ο οποίος κρατά στα χέρια του το θυμιατό και θυμιά τα 

προσκομιζόμενα δώρα. Στον άγιο Νικόλαο Κουρτέα Ντε Άργκες οι άγγελοι 

θυμιούν με κατζία, ενώ η εικονογραφία του Αναπαυσά δεν μαρτυρεί την 

προσέλευση του θυμιατού333. 

Στην βασιλική του αγίου Δημητρίου, στην δυτική όψη του τελευταίου 

κτιστού πεσσού διατηρείται τοιχογραφία που είχε βρεθεί το 1907 και δεν είχε 

καταστραφεί από την πυρκαγιά του 1917. Απεικονίζει τον άγιο Ιωάσαφ να φοράει 

ζωσμένο χιτώνα και χλαμύδα, κρατώντας στο δεξί του χέρι ένα σταυρό και τον 

άγιο Γρηγόριο τον Παλαμά, αρχιεπίσκοπο Θεσσαλονίκης, να είναι ενδεδυμένος με 

αρχιερατική ενδυμασία , κρατώντας στο αριστερό του χέρι ένα κλειστό ευαγγέλιο 

και στο δεξί του χέρι ένα θυμιατό με το οποίο θυμιά τον άγιο Ιωάσαφ334. Στο ιερό 

βήμα συχνά εικονίζονται πρόσωπα εκ των επτά διακόνων της μαρτυρίας των 

Πράξεων, ή ο Ρωμανός ο Μελωδός ως διάκονος, κρατώντας θυμιατήρια. 

 

7. Τα  εξαπτέρυγα 
Τα εξαπτέρυγα δεν εξαιρούνται από την παράσταση της μεγάλης εισόδου 

καθότι συμβολίζουν τα εξαπτέρυγα Σεραφείμ και τα πολυόμματα Χερουβείμ, τα 

οποία παρίστανται και περιφέρονται ιπτάμενα, με φόβο και τρόμο, μπροστά στον 

ένδοξο θρόνο του Παντοκράτορα. Στην Γκρατσάνιτσα εικονίζεται εξαπτέρυγο που 

                                                 
333 Βλ.Τ. Τσομπάνη, όπ.π., σ.156. 
334 Βλ. Ε. Τσιγαρίδα, Εικονιστικές μαρτυρίες του Αγίου Γρηγορίου του Παλαμά, Πρακτικά Διεθνών 
Επιστημονικών Συνεδρίων Αθηνών(13-15 Νοεμβρίου) και Λεμεσού(5-7 Νοεμβρίου 1999) «Ο 
΄Αγιος Γρηγόριος ο Παλαμάς στην ιστορία και το παρόν», Ιεράς Μεγίστης Μονής Βατοπαιδίου, 
Άγιο Όρος 2000, σσ,196-197. 
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στέκεται στην αγία τράπεζα και ριπίζει τα τίμια δώρα. Στην τοιχογραφία της 

Ραβάνιτσας, τα εξαπτέρυγα παρεμβάλονται μεταξύ δίσκου και των ποτηρίων, ενώ 

στο δίσκο της Ξηροποτάμου προηγούνται της μεγάλης εισόδου.  
 Περιγράφουμε ευκαιριακά κειμήλια που διασώζονται στην ι. μονή του 

Ιωάννου του Θεολόγου στην Πάτμο. Όπως, ένα ζευγάρι αργυρεπίχρυσα 

εξαπτέρυγα αφιερωμένα σύμφωνα με την επιγραφή τους, από τον μεγάλο 

Στέφανο, ηγεμόνα της Μολδαβίας (1457 – 1504 ) στην μονή Ζωγράφου του Αγίου 

Όρους. Είναι άγνωστο πότε μεταφέρθηκαν στην Πάτμο·είναι κατασκευασμένα 

από σύρμα, έχουν μικρότερες εγγεγραμμένες παραστάσεις σε σχήμα ρόμβου και 

είναι γεμισμένα με φυτικά ή γεωμετρικά θέματα από στριμμένο σύρμα. Στα πέντε 

κυκλικά ελάσματα παριστάνονται τα εξαπτέρυγα και στο κεντρικό έλασμα 

ανάμεσα στα φτερά των εξαπτερύγων διακρίνονται τα σύμβολα των 

ευαγγελιστών335. 
 
 

β). Εικονογραφικές παραστάσεις ιερών αμφίων336. 

 

Στην πάγια και γνωστή μορφή είναι οι εικονογραφικές παραστάσεις 

αγίων ιεραρχών με αρχαία πολυσταύρια φαιλόνια, οι οποίες συνήθως 

απεικονίζονται στο ιερό βήμα. Σημαντικές τοιχογραφίες με άμφια 

πανθομολογουμένης αρχαιότητας συναντάμε ιδιαίτερα σε παραστάσεις της Μ. 

Εισόδου, στην Ραβάνιτσα, στο Μυστρά, στην αγία Λαύρα, στην μονή 

Σταυρονικήτα, στην μονή Βαρλαάμ, στην Παναγία Σκριπού κ.λπ.337. 
Κατά παραχώρηση, καταγράφουμε επίσης συμβολικές παραστάσεις 

περίτεχνα κεντημένες πάνω στα ιερά άμφια, καθότι τα βυζαντινά άμφια ήταν 

περιζήτητα στους δυτικούς. Χαρακτηριστικό είναι το επεισόδιο που αναφέρεται 

από τον επίσκοπο Κρεμώνης Λιουτπράνδο, κατά τη δεύτερη πρεσβεία του στο 

Βυζάντιο, σχετικά με τις δυσκολίες που συνάντησε αυτός επιμένοντας να 

συμπαραλάβει πολύτιμα άμφια338. Από τα διασωθέντα βυζαντινά άμφια τα 

                                                 
335 Βλ. Α. Κομίνη, Οι θησαυροί της Μονής Πάτμου, εκδ. Εκδοτική Αθηνών, 31988, σ.224. 
336 Η Μονή του Σινά διασώζει πολλά χρυσοκέντητα έργα. Ανάμεσα τους ξεχωρίζουν τα 
επιτραχήλια του Χριστοφόρου Ζεφάρ, που υπήρξε συγχρόνως εκδότης βιβλίων, χαράκτης, 
χαλκογράφος και κεντητής και στον οποίο αποδίδεται η ανανέωση της τέχνης στα Βαλκάνια.  
337 Βλ.Τ. Τσομπάνη, όπ.π., σ.145. 
338 Βλ. Κ. Μανάφη, Σινά. Οι θησαυροί της Ι. Μονής Αγίας Αικατερίνης, εκδ. Έκδοτική Αθηνών 
31990, σ.231.  
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παλαιότερα είναι υφαντά και μάλιστα δεν είναι με ραφή κεντημένα αλλά πάνω 

στον ιστό συνυφασμένα, με ευφυή συναρμογή των πολύχρωμων νημάτων του 

μεταξοσκώληκα. Διασώθηκαν και κεντητά επίσης άμφια, τα οποία όμως δεν 

χρονολογούνται πριν τον 12ο αι. Τα περισσότερα κεντητά άμφια που διασώζονται 

ανήκουν στην εποχή των Παλαιολόγων. Οι ορθόδοξες μονές των Βαλκανίων 

διαφυλάσσουν κυρίως μεταβυζαντινά άμφια339. 

Η τέχνη των αμφίων δεν έπαψε να ακμάζει στους ορθοδόξους λαούς και 

μετά την άλωση. Αντίθετα, όπως υποστήριξαν πολλοί συγγραφείς, Έλληνες και 

ξένοι, εργαστήρια χρυσοκεντητικής ήκμασαν κατά τον 15ο και 16ο αι., όχι μόνο στη 

Μολδοβλαχία, αλλά και στην Κωνσταντινούπολη και στα μεγάλα μοναστικά 

κέντρα της Ελλάδας. Εφόσον η Ορθόδοξη Εκκλησία διατήρησε μετά την άλωση 

όλη την ισχύ της, τα άμφια εξακολουθούσαν να είναι απαραίτητα, δεδομένου ότι η 

βιοτεχνία παρέμεινε στα χέρια των χριστιανών340. 

Από τις αρχές του 17ου αι. παρατηρείται άνθηση στην τέχνη της 

κατασκευής αμφίων, κυρίως στην Κωνσταντινούπολη, από όπου άμφια στελνόταν 

στην Ρωσία, τις παραδουνάβιες ηγεμονίες και τα άλλα χριστιανικά κέντρα. Ενώ 

μέχρι τότε η τέχνη των αμφίων ήταν έργο κυρίως των μοναχών, πολλά ονόματα 

των οποίων διασώθηκαν, ήδη εμφανίζονται λαϊκοί τεχνίτες, κυρίως γυναίκες, των 

οποίων τα έργα δεν απεικονίζουν πλέον την αυστηρή παράδοση, αλλά δέχονται 

ισχυρές επιδράσεις από τη δύση. Χρυσοκεντητές επέζησαν μέχρι του τέλους του 

19ου αι. στην Ήπειρο. Τα χρυσοκέντητα άμφια της βυζαντινής και μεταβυζαντινής 

περιόδου, έχουν μεγάλη αξία, ιστορική και καλλιτεχνική341.  

 

Τα αρχαιότερα άμφια που διασώθηκαν μέχρι σήμερα σε ζωγραφικές 

παραστάσεις είναι:  

 
1. Στιχάριο 
Στις εικονιστικές παραστάσεις της θείας λειτουργίας στις μονές 

Φιλανθρωπινών, Ντίλιου, Σταυρονικήτα, Βαρλαάμ, της Ανατολής Λαρίσσης, της 

αγίας Θεοδώρας Άρτης και της Παναγίας Κοκαμιάς στην Β. Ήπειρο, 
                                                 
339 Βλ. Θ. Αλιπράντη, Χρυσοκέντητα Άμφια της Ι. Μονής Λειμώνος Λέσβου, όπ.π., σσ.50-64. 
340 Βλ. Ιακώβου Κλεομβρότου (μητροπ.), Η Παναγιά της Αγιάσου Λέσβου, όπ.π., σσ.36-39. 
341 Για παράδειγμα το επιτραχήλιο του οικουμενικού πατριάρχη Ιωαννικίου του Β΄, μεγάλης 
ιστορικής και καλλιτεχνικής αξίας, το οποίο διασώζεται μέχρι σήμερα και παρουσιάζει την 
τεχνοτροπία της βυζαντινής κεντητικής. Βλ. Ε. Κλεομβρότου, Το επιτραχήλιον του Οικουμενικού 
Πατριάρχου Ιωαννικίου του Β΄, εκδ. Ποιμήν, Αθήναι 1984, σ.9-13. 
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παριστάνεται και το αρχιερατικό στιχάριο. Προβάλλεται στον πάγιο, καθορισμένο 

τύπο με ποταμούς που συμβολίζουν το διδασκαλικό χάρισμα που περιβάλλει τον 

αρχιερέα342. 

Τα στιχάρια των διακόνων είναι κατά το πλείστον ανοικτόχρωμα, κυρίως 

λευκά εξεικονίζοντας την λαμπρότητα της τρισηλίου θεότητος, όπως 

παρουσιάζεται στις μονές του Μυστρά, Γκρατσάνιτσα, Ραβάνιτσα, 

Φιλανθρωπινών, Ντίλιου, Σταυρονικήτα και Αναπαυσά. Τα στιχάρια των ιερέων 

είναι όμοια με του Χριστού343. 

 
2. Επιμάνικα344 

Εκτός από τις εικονογραφικές παραστάσεις στις τοιχογραφίες των πιο 

πάνω ι. μονών, υπομνηματίζουμε επ’ ευκαιρία συμβολικές παραστάσεις πάνω 

σε μουσειακά επιμάνικα.  

Παράδειγμα, ζεύγος επιμανικιών του 17ου αι. διασώζονται στο 

εκκλησιαστικό μουσείο της Μητρόπολης Σερρών & Νιγρίτης, δωρεά  της   

Μαρίας Μαραγκού με εικονιζόμενο θέμα τον Ευαγγελισμό της Θεοτόκου. Στο ένα 

απεικονίζεται ο αρχάγγελος Γαβριήλ και στο άλλο η Παναγία. Οι μορφές 

παριστάνονται όρθιες στο μέσο δύο σπειροειδών βλαστών που καταλήγουν σε 

άνθη. Οι μίσχοι τους στερεώνονται στο κεντρικό βλαστό, χρώματος βυσσινί. Στις 

τρεις πλευρές του βρίσκονται κεντημένα πυκνά άνθη μαργαρίτας, ενώ στην κάτω 

πλευρά του κάθε επιμάνικου είναι κεντημένη μεγαλογράμματη επιγραφή η οποία 

αποτείνεται στο αρχάγγελο: « ΜΝΗΣΘΗΤΗ ΚΥΡΙΕ ΤΗΝ ΔΟΥΛΗ ΣΟΥ 

ΕΒΑΥΓΓΕΛΗCΤΗΑ ». Στο άλλο επιμάνικο η επιγραφή απευθύνεται στην 

Παναγία με την φράση : « ΤΑ ΠΑΡΟΝΤΑ ΕΠΙΜΑΝΙΚΑ ΥΠΑΡΧΟΥΣΙ ΕΜΟΥ 

ΣΑΒΒΑ ΙΕΡΟΜΟΝΑΧΟΥ Κ(ΑΙ) ΤΑ ΑΦΙΕΡΩΣΑ // ΣΤΗΝ ΚΟΣΙΝΙΤΣΑ ΕΠΙ 

ΕΤΟΥ(Σ) ΑΨς ΟΚΤΩΒΡΙΟΥ 27».  

Το άμφιο είναι κεντημένο με αξιόλογη τέχνη και πλούσιο υλικό. Χρυσή 

και αργυρή κλωστή εναλλάσσεται στα ενδύματα των προσώπων και διασπά την 

                                                 
342 Βλ. Τρύφωνος Τσοπάνη, όπ.π., σ.145. 
343 Βλ. Όπ.π., σ. 147. 
344 Είναι μακρυά μανικέτια με τα οποία οι πρεσβύτεροι καλύπτουν το κάτω μέρος των μανικιών 
στο στιχάριο. Μέχρι τον 12 αι. είναι αποκλειστικό άμφιο των επισκόπων που ενδύονται κατά το 
βάπτισμα για λόγους πρακτικούς. Τον 15 αι. μαρτυρούνται και ως άμφια των πρεσβυτέρων. Μετά 
την Άλωση η λειτουργική χρήση τους επεκτάθηκε και στους διακόνους. Τα επιμάνικα 
συμβολίζουν τις χειροπέδες με τις οποίες έδεσαν τον Χριστό και τον έφεραν στον Καϊάφα, 
παράσταση που συναντάμε στα μοναστήρια του Σινά. Βλ. Μανάφη, Σινά. Οι θησαυροί της Ι. 
Μονής Αγίας Αικατερίνης, όπ.π., σ.240.  
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μονοτονία των μεταλλικών συρμάτων, σχηματίζοντας πτυχές από κόκκινο στο 

χρυσό και θαλασσί στο ασημένιο. Έχει διαστάσεις 0,19 Χ 0,30 Χ 0,19 cm345. 

Τα επιμάνικα στην ι. μονή του Σινά παριστάνουν τον Ευαγγελισμό, 

σκηνές από το Δωδεκάορτο, ο Χριστός με τους προφήτες, οι Απόστολοι Πέτρος 

και Παύλος, εικονογραφίες που επικρατούν από τον 17ον αι. μέχρι τα τελευταία 

χρόνια, όπου απλουστεύεται σ’ ένα σταυρό σε κάθε επιμάνικο346. 

 

3. Οράριο 
Στις διακονικές απεικονίσεις των μονών του Μυστρά, της Σταυρονικήτα, 

Αναπαυσά, Φιλανθρωπινών, Βαρλαάμ, Ντίλιου, Βατοπεδίου, υπάρχει στο 

οράριο γραμμένη η επιγραφή « ΆΓΙΟC, ΆΓΙΟC », το οποίο διδάσκει την 

λειτουργική τάξη των αγγελικών δυνάμεων347. 

Κατά παραχώρηση περιγράφουμε επίσης περίτεχνες παραστάσεις 

πάνω στα οράρια. Σημαντικό περιτέχνημα αποτελεί το οράριο του Νικηφόρου 

Κρητός, 1748 μ.Χ. το οποίο διασώζεται στη ι. μονή του Σινά. Κεντήθηκε από 

κρητικό εργαστήριο. Αποτελείται από μια στενή λωρίδα από κόκκινο χρώμα και 

κοσμείται με σταυρό στον τράχηλο. Ακολουθεί ένα κόσμημα με άνθη που 

διακόπτεται από τρία ζεύγη αγίων: τους προφήτες Μωϋσή και Ααρών, στο μέσο 

την Θεοτόκο-Βάτο, την αγία Αικατερίνη και τους δύο διακόνους Λαυρέντιο και 

άγιο Στέφανο.  

Τα ιερά πρόσωπα χωρίζονται από δύο Σεραφείμ μέσα σε άνθινη 

πλεξούδα και στις δύο πλευρές είναι γραμμένη η επιγραφή «ελεημοσύνη των 

ευσεβών / χριστιανών των εν τη πολιτεία Ρυθήμνης. Νικηφόρου αρχιεπισκόπου 

Σινά του Κρητός / συνδρομή Κυρίου Καλλινίκου επισκόπου Ρεθύμνης». Τα 

ενδύματα και οι φωτοστέφανοι είναι κεντημένοι με χρυσό, ο άνθινος διάκοσμος 

με χρωματιστά μετάξια, τα πρόσωπα είναι χρωματισμένα με άσπρο ατλατζί348. 

 
 

                                                 
345 Ιωάννη Γκερέγκου, Αθανασίου Κανλή, Θησαυροί της Ι. Μητροπόλεως και Νιγρίτης στο 
Εκκληστιαστικό Μουσείο, εκδ. Ιερά Μητρόπολη Σερρών και Νιγρίτης 1998, σ. 81. 
336 Βλ. Ιωάννη Γκερέγκου, Αθανασίου Κανλή, όπ.π., σ. 81. 
346 Βλ. Μανάφη, Σινά. Οι θησαυροί της Ι. Μονής Αγίας Αικατερίνης, όπ.π., σ.240 
347 Βλ. Τ. Τσοπάνη, όπ.π., σ. 146. 
348 Βλ. Κ. Μανάφη, όπ.π., σ.240.  
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4. Επιτραχήλιον349 
Όπως προείπαμε, αναφέρουμε επ’ ευκαιρία παραστάσεις στα 

διασωθέντα χρυσοκέντητα άμφια της βυζαντινής και μεταβυζαντινής περιόδου, 

τα οποία έχουν μεγάλη αξία, ιστορική και  καλλιτεχνική350.  

Επιτραχήλιο χρυσοκέντητο του 17ου αι. διασώζεται στο εκκλησιαστικό 

μουσείο του ιερού προσκυνήματος της Κοιμήσεως της Θεοτόκου στη Λέσβο. 

Φυλάσσεται μαζί με άλλα κειμήλια. Είναι φθαρμένο μεν σε πολλά σημεία, αλλά 

πάρα πολύ αξιόλογο και για τον εικονογραφικό διάκοσμο και για την κεντητική 

του. Έχει μήκος 1,39 και πλάτος 0,28 μ. Δεν έχει καμία χρονολογία ούτε κάποια 

επιγραφή. Από τον τρόπο διακόσμισης του και από τα υλικά κατασκευής 

μπορούμε να το κατατάξουμε μεταξύ των πιο εκλεκτών έργων της 

μεταβυζαντινής κεντητικής του 17ου αι. Το επιτραχήλιο αυτό έχει τη συνηθισμένη 

μορφή των βυζαντινών χρυσοπάστων επιτραχηλίων351. Αποτελείται από δυο 

μακρές λωρίδες από μεταξωτό ύφασμα, χρώματος ερυθρού. Οι λωρίδες 

ενώνονται μεταξύ τους με μικρά χρυσά κουμπιά. Κάθε λωρίδα φέρει ως 

διάκοσμο σειρά αγίων εντός κύκλων με μορφή εγκολπίων.  
Μπορούμε να διακρίνουμε ως προς το διάκοσμό του τρεις ζώνες, μία 

μεγάλη και δύο μικρές. Την πρώτη καταλαμβάνουν πενήντα έξι άγιοι σε 

προτομή, τη δεύτερη δύο ολόσωμοι άγγελοι με ελαφρές κινήσεις και με πολύ 

εκφραστικά πρόσωπα, και την τρίτη κλαδίσκος από αργυρό νήμα κεντημένος, με 

τρίφυλλα, ρόδακες και κόμβους ανθέων. Έχει δηλαδή κεντηθεί με τον τρόπο που 

κεντούσαν τα μεταβυζαντινά χρυσόπαστα, κατά τον οποίο τα χρυσά και αργυρά 

νήματα τα έραβαν όχι κατευθείαν πάνω στο ύφασμα, αλλά πάνω σε απλούστερα 

κέντημα από μαλλί ή μετάξι. 

 Έτσι στο επιτραχήλιο αυτό υπάρχουν δύο στρώματα κεντήματος το 

πρώτο, που αποτελείται από μάλλινο νήμα χρώματος γκρίζου, έχει κεντηθεί με 

πολύ απλό τρόπο πάνω στο ύφασμα και χρησιμεύει ως στήριγμα για το δεύτερο 

κέντημα, που αποτελείται από χρυσά και αργυρά νήματα. Αν και κάτω από το 

                                                 
349 Από τις αρχές του 6ου αι. το επιτραχήλιον θεωρείται απαραίτητο άμφιο του ιερέα.Είναι μια 
στενή λωρίδα υφάσματος η οποία περιβάλλει τον λαιμό και κατεβαίνει προς στο στήθος σε διπλή 
σειρά, ενωμένη με κωδωνίσκους ή κουμπιά. Βλ. Κ. Μανάφη, όπ.π., σ.238. 
350 Για παράδειγμα το επιτραχήλιο του οικουμενικού πατριάρχη Ιωαννικίου του Β΄, μεγάλης 
ιστορικής και καλλιτεχνικής αξίας, το οποίο διασώζεται μέχρι σήμερα και παρουσιάζει την 
τεχνοτροπία της βυζαντινής κεντητικής. Βλ. Ε. Κλεομβρότου, Το επιτραχήλιον του Οικουμενικού 
Πατριάρχου Ιωαννικίου του Β΄, εκδ. Ποιμήν, Αθήναι 1984, σ.9-13. 
351Βλ. Ιακώβου Κλεομβρότου (μητροπ.), Η Παναγία της Αγιάσου Λέσβου, όπ.π., σ.36. 
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χρυσό κέντημα υπάρχει δεύτερο στρώμα, όμως οι διάφορες παραστάσεις των 

αγίων και οι λοιπές διακοσμήσεις δεν παρουσιάζονται ανάγλυφες, όπως 

συμβαίνει με άλλα χρυσοκέντητα άμφια της αυτής εποχής. 

 Εξαιρετική διακόσμηση αποτελούν οι παραστάσεις του Μωϋσή και του 

Ρουβείμ, όπου το εσωτερικό στρώμα είναι χοντρότερο και τα ενδύματα τους είναι 

ελαφρώς ανάγλυφα. Ο τεχνίτης χρησιμοποίησε σύρμα χρυσό από πολλά νήματα 

ενωμένα μεταξύ τους. Τα πρόσωπα, οι παλάμες των χεριών, οι βόστρυχοι της 

κεφαλής και τα γένια είναι φτιαγμένα από λεπτό μετάξινο νήμα χρώματος φαιού. 

Την παράσταση αυτή κάνει ακόμη πιο όμορφη η λάμψη των χρυσών και 

αργυρών νημάτων σε συνδυασμό προς την αρμονία των χρωμάτων. Η 

παράσταση των ενδυμάτων των εικονιζόμενων προσώπων και ο πλούτος των 

ωραίων πτυχώσεων καθιστούν αυτό το κειμήλιο αξιοπρόσεκτο καθώς και η 

σύνθεση της μικρής δεήσεως, στην οποία εικονίζεται ολόσωμος ο Ιησούς 

Χριστός, με δεξιά την Θεοτόκο και αριστερά τον Πρόδρομο352. 

Σε γενικές γραμμές το επιτραχήλιο αυτό διατηρεί την βυζαντινή 

παράδοση ως προς την τέχνη και το διάκοσμο και είναι ένα από τα καλύτερα 

έργα της μεταβυζαντινής κεντητικής που σήμερα σώζονται στην Λέσβο. 

 

5. Επιγονάτιο 
Υπομνηματίζουμε ευκαιριακά παραστάσεις κεντημένες πάνω στα 

επιγονάτια, όπως το χρυσοκέντητο επιγονάτιο που βρίσκεται στο μουσείο της 

Μητροπόλεως Σερρών και Νιγρίτης με θέμα «Ο Κύριος επί τα Χερουβίμ». Το 

ολόχρυσο κέντημα εικονίζει τον Χριστό μέσα σε δόξα, ολόσωμο, ένδοξα 

ενθρονισμένο, να ευλογεί με το δεξί του χέρι, ενώ με το αριστερό κρατεί ανοικτό 

το ευαγγέλιο χωρίς γραφή. Δεξιά και αριστερά εικονίζονται οκτώ Χερουβίμ να 

κρατούν την δόξα. Το ιμάτιο του Χριστού και οι πτέρυγες των αγγέλων είναι 

κεντημένα με χρυσόνημα και σχηματίζονται πτυχές με κόκκινο μεταξόνημα. Τα 

φωτοστέφανα του Χριστού και των αγγέλων είναι ένσταυρα, διακοσμημένα με 

κόκκινες χάνδρες. Το περίτεχνο επιγονάτιο είναι ένα από τα άριστα δείγματα 

χρυσοκεντητικής και διακρίνεται για την προσαρμογή της εικονογραφία, την 

                                                 
352 Βλ. Ιακώβου Κλεομβρότου (μητροπ. Μυτιλήνης), Η Παναγία της Αγιάσου Λέσβου, όπ.π., 
σσ.38-39.  



 85 

εξαίρετη διακόσμηση και τις συμφωνικές αρμονίες. Έχει διαστάσεις 0,275 Χ 

0,275 353. 
Αξιόλογο επιγονάτιο διαφυλάσσεται επίσης στην Πάτμο του 16ου αι. το 

οποίο ανήκει στον μητροπολίτη Μύρων Ιακώβου με την παράσταση του 

Νιπτήρος. Εικονίζεται το ανώγειο των Ιεροσολύμων όπου έγινε ο μυστικός 

δείπνος. Το κυκλικό υπερώο είναι σκεπασμένο με τρούλο ενώ στο εσωτερικό 

έχει στρωθεί το τραπέζι όπου οι μαθητές λύνουν τους ιμάντες των υποδημάτων 

τους. Ο Χριστός είναι όρθιος δίπλα στο τραπέζι, περιζωσμένος το λέντιο, έτοιμος 

να δώσει το μάθημα της ταπεινοφροσύνης. Η σύνθεση είναι τέλεια 

ισορροπημένη σε τρία επίπεδα. Στο σχέδιο παρατηρείται επιδέξια τελειότητα με 

τις όρθιες αναλογίες και τις εξιδανικευμένες μορφές χωρίς να παρουσιάζει 

ομοιότητες με το λιτό σχέδιο του βυζαντινού νιπτήρος που βρίσκεται σε 

επιγονάτια της μονής Σταυρονικήτα, της μονής Ιβήρων κ.λπ354. 

 

6. Φαιλόνιο 
Το φαιλόνιο των ιερέων όπως παριστάνεται στις ι. μονές που 

αναφέραμε πιο πάνω, συναντάται με διάφορες επιγραφές όπως φαιλόνιο ή 

φαινόλιο και φενόλιο, φενόλης, φελόνης ή φαιλώνης, υφελώνιον και φελόνιο.  

Απεικονίζεται με το καθιερωμένο τύπο, κεντημένο με απλά σχέδια 

εμπνευσμένα από το φυτικό διάκοσμο όπως στις μονές Βαρλαάμ, 

Φιλανθρωπινών και Ντίλιου ή φιλοτεχνημένο με πολυπλοκότερα σχέδια όπως 

στην μονή Βελτσίτσα355. Πληθωρικές είναι οι παραστάσεις αγίων ιεραρχών με 

αρχαία πολυσταύρια φαιλόνια. 
 
7. Σάκκος356 
Ο εικονογραφημένος κώδικας 109 του 11ου που βρίσκεται στην 

Πατριαρχική Βιβλιοθήκη του Τίμιου Σταυρού, των Ιεροσολύμων παρουσιάζει ως 

                                                 
353 Βλ. Ιωάννη Γκερέγκου, Αθανασίου Κανλή, όπ.π., σ. 87. 
354 Βλ. Α. Κομίνη, Οι Θησαυροί της Μονής Πάτμου, όπ.π., σ.197. 
355 Βλ. Τ. Τσοπάνη, όπ.π., σ.147. 
356Βλ. Στην ι. μονή του Ιωάννου του Θεολόγου διασώζεται επίσης ωραιότατος αρχιερατικός 
σάκκος που προέρχεται από το αυτοκρατορικό βεστιάριο. Κατά την παράδοση ανήκει στον 
οικουμενικό Πατριάρχη Νεόφυτο ΣΤ΄. Το σχήμα του μοιάζει με την δαλματική των λατίνων, 
κοντός χιτώνας με πλατιά μισομάνικα. Τα δύο τετράγωνα μέρη είναι ραμμένα στους ώμους και 
συνδέονται στα πλάγια με κωδωνίσκους. Μαρτυρία του 13ου αι., μας πληροφορεί ότι ο 
Πατριάρχης τον φορούσε τρείς φορές τον χρόνο: Χριστούγεννα, Πάσχα και Πεντηκοστή. Βλ. Α. 
Κομίνη, Οι Θησαυροί της Μονής Πάτμου, όπ.π., σ.195 
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θέμα την «Θεία Λειτουργία». Η εικονιστική παρουσίαση της θείας Λειτουργίας 

βρίσκεται τοιχογραφημένη στην Παναγία Ολυμπιώτισσα στην Ελασσόνα (1300), 

στην Στουτένιτσα (1315), στον τρούλο του καθολικού την ι. μονής Χιλανδαρίου 

(1318-1320), στην Γκρατσάνιτσα (1321), στην Περίβλεπτο του Μυστρά (1348-

1380), στην Ραβάνιτσα (1376), στην Καλαμπάκα, κ.λπ357. 
Το κεντρικό πρόσωπο της λειτουργικής παράστασης είναι ο Μέγας 

Αρχιερέας Χριστός. Φοράει σάκκο, ωμοφόριο και στις παραστάσεις του 17ου αι. 

φέρει μίτρα, όπως στις εικονογραφικές παραστάσεις στην αγία Θεοδώρα Άρτης, 

ι. μονή Βατοπεδίου, στο κελί του Διονυσίου του εκ Φουρνά και στην Πορφύρα 

Πρεσπών358.  

Μέχρι τον 16ον αι. κανένας ιεράρχης δεν εικονίζεται με σάκκο αλλά με 

πολυσταύριο φαιλόνιο ενώ αντίθετα ο Μέγας Αρχιερεύς απεικονίζεται πάντοτε με 

σάκκο. Λόγω της εξέλιξης του αρχιερατικού φαιλονίου σε πολυσταύριο, οι 

αγιογράφοι μεταφέρουν τους σταυρούς και στο σάκκο καθότι είναι δηλωτικό των 

παθών του Κυρίου. Έχει ως πρότυπο το βαθυκόκκινο χρώμα στο οποίο 

εγγράφονται οι σταυροί ενώ στην Καλαμπάκα ο σάκκος έχει πράσινο χρώμα 

διαμορφωμένο με χρυσούς και κόκκινους σταυρούς359. 

Περιγράφουμε επ’ ευκαιρία, αξιόλογες παραστάσεις πάνω σε περίτεχνους 

σάκκους. Στην ι. μονή αγίας Αικατερίνης του Σινά, διασώζεται ο σάκκος του 

αρχιεπισκόπου Κυρίλλου του Κρητός, έργο του 17ου αι. Στην μπροστινή όψη 

παριστάνεται ο Χριστός με την άμπελο. Ο Χριστός καθισμένος στο κέντρο σ’ένα 

κλώνο δέντρου, ευλογεί με τα δύο του χέρια, ενώ στο στήθος του κρατεί το 

ευαγγέλιο. Μέσα στις κληματίδες εικονίζονται οι απόστολοι ανά έξι σε κάθε 

πλευρά. Στην άλλη όψη εικονίζεται η ρίζα του Ιεσσαί όπου στο κέντρο είναι 

καθισμένη η Παναγία Βρεφοκρατούσα και πάνω στην ρίζα είναι ξαπλωμένος ο 

Ιεσσαί. Στα κλαδιά είναι τυλιγμένοι οι προφήτες και οι προπάτορες του Χριστού 

κρατώντας ειλητάρια. Πάνω από την Θεοτόκο εικονίζεται ο Δαυίδ με σκήπρο και 

ανά δύο οι ευαγγελιστές με τα σύμβολά τους360.  

 
 
 

                                                 
357 Βλ. Τ.Τσοπάνη, Η Μεγάλη Είσοδος στην εικονογραφία, σ.14. 
358 Βλ. Τ.Τσοπάνη, όπ.π., σ. 14. 
359 Βλ. Όπ.π., σ. 144. 
360 Βλ. Κ. Μανάφη, Σινά. Οι θησαυροί της Ι. Μονής Αγίας Αικατερίνης, όπ.π., σ.237.  
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8. Ωμοφόριο 
Στις εικονογραφίες των ιερών μονών της Ραβάνιτσα, του Μυστρά, της Μ. 

Λαύρας, της Σταυρονικήτα, του Αναπαυσά, του Βαρλαάμ, της Παναγίας 

Σκριπούς, Φιλανθρωπινών, της μονής Ντίλιου και Βελτσίστα, το ωμοφόριο 

παρουσιάζεται στερεότυπα στην πάγιά του μορφή, πάνω από το φαιλόνιο ή τον 

σάκκο με μεγάλους σταυρούς. Είναι αρχαίο άμφιο το οποίο μαρτυρείται σε 

παλαιές παραστάσεις. Δηλώνει την αρχιερατική δύναμη και την αγιαστική και 

θεοποιό χάρη του αγίου πνεύματος.  

Στα ωμοφόρια δεν προβάλλεται ιδιαίτερη διακόσμιση, παρά μόνο η 

απεικόνιση μεγάλων σταυρών κεντημένων με μαύρο ή κόκκινο χρώμα361. Προς 

παράδειγμα, αναφέρουμε το βυζαντινό ωμοφόριο του 15ου που διασώζεται στην 

ι. μονή Ιωάννου του Θεολόγου στην Πάτμο, καλύπτεται από σταυρούς με 

παραστάσεις από την βάπτιση, ανάμεσα στα σύμβολα των ευαγγελιστών, την 

Σταύρωση, μεταξύ των αγγέλων και τα χερουβίμ, την εις Άδου Κάθοδο, μεταξύ 

των προφητών Ιώβ, Ιεζεκιήλ, Σοφονία, Μωϋσή, τον Ευαγγελισμό, μεταξύ τον 

προφητών Δαβίδ, Ησαϊα, Γεδεών και Σολομώντα. Οι ευαγγελικές παραστάσεις 

εικονίζουν την διπλή φύση του Χριστού. Στις κεραίες του Σταυρού βρίσκεται ο 

Παντοκράτωρ να ευλογεί με τα δύο του χέρια ενώ οι ποταμοί φέρουν από ένα 

σεραφείμ μεταξύ δύο τροχών362. 

 
9. Μίτρα 
Στο σκευοφυλάκιο στο μοναστήρι του Ιωάννου του Θεολόγου στην Πάτμο  

διασώζονται επίσης δύο χρυσοκέντητες μίτρες. Η πρώτη μίτρα έχει πολλές 

παραστάσεις στον περίγυρο όπως: Βαϊοφόρο, Έγερση του Λαζάρου, Σταύρωση, 

Ψηλάφηση του Θωμά, Εις Άδου Κάθοδον και το υπόλοιπο κενό καλύπτεται με 

σεραφείμ και χερουβίμ. Η δεύτερη μίτρα είναι ο μαλακός σκούφος που 

χρησιμοποιείται στα μοναστήρια. Καταλήγει σε κόγχες, στην μία πλευρά 

προβάλλει τον Χριστό ως Μέγα Αρχιερέα και στην άλλη πλευρά τον δικέφαλο 

αετό τον οποίο στέφει το κουβούκλιο της Εκκλησίας363. 

 
 

                                                 
361 Βλ. Όπ.π., σσ.145. 
362 Βλ. Α. Κομίνη, Οι Θησαυροί της Μονής Πάτμου, όπ.π. σ.195. 
363 Βλ. Όπ.π.,σ.199. 
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γ) Εικονογραφικές παραστάσεις στα άμφια της αγίας τραπέζης. 

 
1. Καλύμματα. 
Πολύτιμα καλύμματα του ποτηρίου και του δίσκου βρίσκονται επίσης 

στην ι. μονή του Ιωάννου του Θεολόγου στην Πάτμο του 17ου, τα οποία είναι 

κεντημένα και στολισμένα με χρυσές πούλιες. Το δισκοκάλυμμα εικονίζει την 

Άκρα Ταπείνωση και έχει γραμμένη την επιγραφή «Αποκαθήλωση» και το 

ποτηροκάλυμμα φέρει στην μία άκρη την Ανάσταση κατά δυτικό τρόπο. Δηλαδή 

παριστάνει τον Χριστό να αναπηδά από τον τάφο κρατώντας σημαία και στην 

άλλη άκρη τον βασιλέα της δόξης μέσα στο ποτήριο.  

Ο ανθικός διάκοσμος οι ανθισμένοι κλώνοι με τον ελικοειδή βλαστό  

περιβάλλουν τις παραστάσεις μαζί με τους οι ανθισμένους κλώνοι στις γωνιές. Οι 

παραστάσεις που βρίσκονται στα δύο καλύμματα όπως οι άγγελοι με ανοικτά τα 

φτερά και ο τρόπος επιγραφής στην κάθετη κεραία του σταυρού, φανερώνουν 

την δυτική επίδραση της τέχνης και την πιθανόν να προέρχεται από τα 

εργαστήρια της Κρήτης και της Επτανήσου364.  

 
2. Αέρας ή ανώτατος πέπλος. 
Το άμφιο αυτό της αγίας Τραπέζης, είναι συνήθως περίτεχνο και 

υπάρχουν αέρες μεγάλης αξίας των πρώτων χριστιανικών αιώνων365. Όπως για 

παράδειγμα είναι έξι αέρες του 17ου, αλλά και του 18ου αι. που βρίσκονται στην 

Ι.Μ. Λειμώνος Λέσβου. Ο παλαιότερος από αυτούς είναι διαστάσεων 0,55Χ46μ 

και είναι κατασκευασμένος στις αρχές του 17ου αι. Είναι χρυσοκέντητος με την 

παράσταση της δεήσεως. Κάθε ένα από τα τρία εικονιζόμενα πρόσωπα της 

δεήσεως, βρίσκεται κάτω από βυσσινί αψίδωμα. Το μεσαίο αψίδωμα καταλήγει 

πάνω σε δύο άνθη τουλίπας, τα άλλα δύο σε δύο τρίφυλλα. Όλα τα πρόσωπα 

είναι κεντημένα σε μενεξεδί ολομέταξο ύφασμα366.  

                                                 
364 Βλ. Α. Κομίνη, Οι Θησαυροί της Μονής Πάτμου, όπ.π.,σ.191. 
365 Διακρίνονται σε μικρούς αέρες όπως τα καλύμματα του αγίου ποτηρίου και δίσκου και σε 
μεγάλο αέρα που σκεπάζει και τα δύο ιερά σκεύη. Κατά την μεγάλη Είσοδο ο ιερέας παίρνει τον 
μεγάλο αέρα από τα ιερά σκεύη και τον αποθέτει στον ώμο του διακόνου. Τα θέματα  που 
κεντώνται στους αέρες, από τον 12–15 αι. είναι η θεία Μετάληψη και η μεταδοσή της, ο Αμνός και 
ο Μελισμός. Αργότερα απεικονίζουν τον Επιτάφιο Θρήνο του οποίου ο λειτουργικός χαρακτήρας 
σημειώνεται με επιγραφές από την ακολουθία του Μ. Σαββάτου. Βλ. Κ. Μανάφη, Σινά. Οι 
θησαυροί της Ι. Μονής Αγίας Αικατερίνης, σ.232. 
366 Βλ. Θ. Αλιπράντη, Χρυσοκέντητα άμφια της Ι. Μονής Λειμώνος Λέσβου, όπ.π., σ.49. 
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Δεξιά και αριστερά από τα πρόσωπα έχουν κεντηθεί τα ιερά σκεύη της 

θείας ευχαριστίας, ήτοι το άγιο ποτήριο, η λόγχη, η λαβίδα, ο αστερίσκος, ο 

δίσκος, το ζέον και ο επιτάφιος, ενώ τις γωνίες του κεντήματος κοσμούν 

ένσταυροι κύκλοι. Ο Χριστός εικονίζεται ένθρονος στο μέσον ευλογώντας με τη 

δεξιά του και κρατώντας με την αριστερά ανοικτό το ευαγγέλιο. Πιο κάτω 

βρίσκονται οι μορφές του Χριστού, της Θεοτόκου και του Ιωάννη του Προδρόμου, 

ολόσωμες και στραμμένες κατά τα τρία τέταρτα, υποκλίνονται προς τον 

αρχιποιμένα Χριστό εκτείνοντας ικετευτικά τα χέρια τους προς αυτόν υπέρ της 

σωτηρίας των ανθρώπων367. 

Από τα παραπάνω συνάγεται ότι ο κεντητής θέλησε, κατά ασυνήθιστο 

τρόπο σε καλύμματα της αγίας Τραπέζης, να συνδυάσει την απεικόνιση της 

δέησης με τα ιερά σκεύη της θείας ευχαριστίας, γιατί με τον τρόπο αυτό τονίζεται 

η παρουσία της Θεοτόκου και του Ιωάννη του Προδρόμου μπροστά από τον 

Σωτήρα Χριστό ως πράξη και έκφραση ικεσίας αφ’ ενός και αφετέρου η θεία 

ευχαριστία, η οποία υποδηλώνεται με τα ιερά της σκεύη, ως θυσία όχι μόνο 

εξιλαστήρια, αλλά και ικετευτική, συνταυτίζονται με την έννοια της δέησης. Το 

κέντημα χρονολογείται στις αρχές του 17ου αι. γιατί υπάρχουν αφενός τα 

οξυκόρυφα αψιδώματα και αφετέρου η συγκεκριμένη τεχνική του κεντήματος των 

ενδυμάτων.  

 
3. Επιτάφιος 

Στην ιερά μονή Λειμώνος Λέσβου σώζεται σε άριστη κατάσταση 

επιτάφιος του έτους 1587, διαστάσεων 0,98 Χ 0,80μ., από τα μεγαλύτερα άμφια 

που έχουν διασωθεί μέχρι σήμερα. Η παράσταση εικονίζεται ως εξής: Μπροστά 

από όρη, σε ερυθρό βάθος, προβάλλεται η παράσταση του επιτάφιου θρήνου, 

και πάνω από αυτή σχετική επιγραφή το επιβεβαιώνει. Η παράσταση είναι 

ολοπρόσωπη και είναι όλη κεντημένη πάνω στο ερυθρό ύφασμα.  

Στο μέσον έχουμε τον ζωοδότη Χριστό νεκρό, γυμνό, άταφο, με μόνο το 

περίζωμα, ξαπλωμένο στην σχηματικά κεντημένη λάρνακα και έχοντας την 

κεφαλή δεξιά κατά παρέκκλιση της συνηθισμένης διάταξης, κατά την οποία η 

κεφαλή του Χριστού βρίσκεται πάντοτε αριστερά στις σχετικές παραστάσεις του 

επιταφίου. Η Θεοτόκος στέκεται όρθια στο δεξί άκρο της λάρνακας και σκύβοντας 

                                                 
367 Βλ. Όπ.π., σ.50. 
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βαθιά στο σημείο αυτό, έτσι ώστε το σώμα της να σχηματίζει ορθή γωνία, 

αγκαλιάζει την κεφαλή του Χριστού αγγίζοντας το πρόσωπό της στο πρόσωπο 

του Υιού της, ενώ ο επιστήθιος μαθητής Ιωάννης, γονυκλινής και ανυπόδητος 

είναι έτοιμος να εναποθέσει τους πόδες του θείου δασκάλου.  

Πίσω από τον Κύριο στέκονται όρθιες τρεις μορφές θρηνούσες. Είναι ο 

Ιωσήφ στο μέσον, αριστερά η Μαρία η Μαγδαληνή και δεξιά άλλη μαθήτρια. 

Χαρακτηριστική είναι η στάση του Ιωσήφ, ο οποίος συμμετέχοντας ολόψυχα στο 

θείο πάθος και εκδηλώνοντας τη μεγάλη αλλά συγκρατημένη θλίψη του έχει 

ελαφρά το κεφάλι σκυμμένο και τα χέρια του υψωμένα προς το στήθος σε στάση 

δέησης. Πίσω από τον Ιωσήφ, μεταξύ των δύο ορέων, υψώνεται ο σταυρός του 

Μαρτυρίου με το μονογράφημα ΙC ΧC. Τις γωνίες επάνω γεμίζουν δύο άγγελοι, 

αντιπρόσωποι των ουράνιων δυνάμεων, οι οποίοι στρέφουν με πολύ φόβο και 

καταφανή έκσταση το πρόσωπό τους προς την εν τάφω κείμενη ζωή, τον ποιητή 

του παντός. Η όλη παράσταση περικλείεται με ταινία διακοσμημένη με μικρούς 

σταυρούς, τρίγωνα και ρόμβους368. 

Το ιδιαίτερο γνώρισμα που παρουσιάζει αυτός ο επιτάφιος της ιεράς 

μονής Λειμώνος Λέσβου, εκτός από τον τρόπο που φιλοτεχνήθηκε, είναι και το 

γεγονός ότι πρώτα θα έπρεπε να είχε τη χρήση αέρα και αργότερα να μετέπεσε 

σε ιστορικό επιτάφιο. Στο συμπέρασμα αυτό καταλήγουν οι επιμελητές 

βυζαντινών αρχαιοτήτων, γιατί υπάρχει κεντημένη η λέξη «αμνός». Εάν δεν είχε 

τη σκοπιμότητα της συμβολικής σημασίας του Χριστού ως αμνού, της 

αισθητοποίησης δηλαδή της εξιλαστηρίου θυσίας του Κυρίου, κανένας λόγος θα 

συνέτρεχε να αναφερθεί το συμβολικό όνομα «αμνός». 

Παρά ταύτα δεν παύει να είναι συγχρόνως και ένας ιστορικός επιτάφιος, 

αφού άλλωστε το μαρτυρούν αυτό αφενός οι περιβάλλουσες τον νεκρό Ιησού 

μορφές, της Θεοτόκου, του Ιωσήφ, του Ιωάννου και των μυροφόρων και 

αφετέρου η εκατέρωθεν του σταυρού επιγραφή: ΕΠΙΤΑΦΙΟΣ ΘΡΗΝΟΣ.  

Εδώ λοιπόν παρατηρείται μία συνένωση της συμβολικής σημασίας του 

Χριστού ως αμνού με την παράσταση του επιταφίου θρήνου. Παρόμοιοι επιτάφιοι 

μεγάλης ιστορικής αξίας έχουν βρεθεί στη μονή του Σινά369, στη μονή Τατάρνης 

                                                 
368 Βλ. Όπ.π., σ.54. 
369 Σπουδαίο καλλιτέχνημα αποτελεί ο επιτάφιος στην Μονή της Αγίας Αικατερίνης του Σινά, ο 
οποίος έχει κεντηθεί με εξαιρετική τέχνη και πλούσιο υλικό, χρυσό και αργυρό. Χρονολογείται το 
1612 μ.Χ. και  με την επιγραφή του «Σε τον αναβαλλόμενον το φώς ώσπερ ιμάτιον καθελών 
Ιωσήφ από του ξύλου σύν Νικοδήμω και θεωρήσας γυμνόν άταφον ευσυμπάθητον θρήνον 
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φιλοτεχνημένοι το 1583, στη μονή Ταξιαρχών Αιγίου, όπου υπάρχει ο περίφημος 

κεντητός επιτάφιος του Αρσενίου Μοναχού φιλοτεχνημένος το 1590 καθώς και ο 

επίσης κεντητός επιτάφιος της μονής Δοχειαρίου, φιλοτεχνημένος και αυτός από 

τον μοναχό Αρσένιο το 1605370. 

 

 

 

                                                                                                                                                 
αναλαβών οδυρόμενος έλεγεν οίμοι γλυκύτατε Ιησού», αναπαριστά την ιστορική σκηνή του 
θρήνου μαρτυρώντας τον λειτουργικό του χαρακτήρα. Βλ. Κ. Μανάφη, Σινά. Οι θησαυροί της Ι. 
Μονής Αγίας Αικατερίνης, όπ.π., σ.233. 
370 Βλ. Θ.  Αλιπράντη, όπ.π., σσ.56-57. 
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ΚΕΦΑΛΑΙΟ  Β΄ 

 
 

ΤΑ     ΙΕΡΑ  ΣΚΕΥΗ   ΣΤΗ    ΣΥΓΧΡΟΝΗ    ΛΑΤΡΕΙΑ  
ΤΗΣ    ΟΡΘΟΔΟΞΟΥ    ΕΚΚΛΗΣΙΑΣ  

 

 

«Της αγίας τελετής των ιερών μυστηρίων έργον μέν ή των δώρων εις το 

θείον σώμα και αίμα μεταβολή·τέλος δέ, το τους πιστούς αγιασθήναι, δι’αυτών 

αμαρτιών άφεσιν, και βασιλείας των ουρανών κληρονομίαν, και τά τοιαύτα 

λαβόντας»371. Ο άγιος Γερμανός ονομάζει την Εκκλησία «ναό Θεού», «τέμενος 

άγιον, οίκον προσευχής, συνάθροιση λαού, σώμα Χριστού, όνομα αυτού, νύμφη 

Χριστού, εκκαλουμένη προς μετάνοιαν και προσευχήν τους λαούς»372.  

 Ο λαός συγκεντρώνεται στο ναό, ο οποίος ονομάζεται και αυτός 

Εκκλησία, για να υμνήσει τον Κύριο και να συμμετάσχει στη θεία λειτουργία και 

στην τέλεση των μυστηρίων. Οι ιερές ακολουθίες διατηρούν συνεχώς μία 

ζωντανή σχέση του πιστού με την Εκκλησία. Διατηρούν τη συνείδηση ότι ο 

Χριστός είναι μέσα μας με περισσότερη πληρότητα, όταν έχουμε ζωντανή σχέση 

με την Εκκλησία, και τη συνείδηση ότι ο Χριστός μας θέλει ενωμένους μαζί Του, 

αλληλέγγυους, μαζί με όλους όσοι πιστεύουν σ’ Αυτόν και απαρτίζουν το μυστικό 

σώμα Του. Μας δείχνουν το Χριστό να ενεργεί και σήμερα αοράτως εν αγίω 

                                                 
371 Νικολάου Καβάσιλα, Ερμηνεία της Θείας Λειτουργίας, PG 150, 368A. Βλ. Ι. Μ. Φουντούλη, 
Κείμενα Λειτουργικής, τεύχ. Α΄, Ακολουθίαι του Νυχθημέρου, Θεσσαλονίκη 1994, σσ. 331-331. 
Βλ. Του Ιδίου, Κείμενα Λειτουργικής, τεύχ. Β΄, Θέματα Ευχολογίου, Θεσσαλονίκη 1995, σσ. 14-16. 
372 Γερμανού Α΄, Πατριάρχου Κωνσταντινουπόλεως, όπ.π., PG 98, 381B. Βλ. Νικοδήμου Σκρέττα 
(Αρχιμ.), Η νοερά προσευχή κατά την διδασκαλία του Ανωνύμου Αγιορείτου Ησυχαστού, [Σειρά: 
Κανονικά και Λειτουργικά 3], εκδ. Μυγδονία, Θεσσαλονίκη 32006, σ.51. Του ιδίου, Η νοερά 
προσευχή. Έκφραση αληθούς λατρείας Θεού [Σειρά: Κανονικά και Λειτουργικά 2], εκδ. Μυγδονία, 
Θεσσαλονίκη 2006. 
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Πνεύματι, όπως ενεργούσε σωματικά τον καιρό της επίγειας ζωής Του, δηλαδή 

ανάμεσα στο πλήθος373.  

Με τη θεία λειτουργία παρέχεται το πλήρωμα της θείας χάριτος, 

προϋποθέτει όμως την «εξ ύδατος και πνεύματος» αναγέννηση374. Η 

αναγέννηση συντελείται με τα μυστήρια του βαπτίσματος και του χρίσματος. Με 

το βάπτισμα, ο πιστός εξαγνίζεται. Είναι χαρακτηριστικές οι παλαιοδιαθηκικές 

προτυπώσεις: «Καταβάς διαμάρτυραι τω λαώ τούτω, και άγνισον αυτούς και 

πλυνάτωσαν τα ιμάτια αυτών και έστωσαν έτοιμοι του αναβήναι εις το όρος προς 

με»375. Και πάλι δια Ησαίου του προφήτου λέγει Κύριος ο Θεός: «Λούσασθε, 

καθαροί γίνεσθε, αφέλετε τας πονηρίας από των ψυχών υμών» και «…εάν ώσιν 

αι αμαρτίαι υμών ως φοινικούν, ωσεί  χιόνα λευκανώ»376. Και πάλιν αυτός ο 

Κύριος λέγει: «Εάν μη τις γεννηθή εξ ύδατος και Πνεύματος, ού δύναται εισέλθειν 

είς την βασιλείαν του Θεού»377. 

Τα αντικείμενα που χρησιμοποιούνται στη θεία λειτουργία καθώς και 

στις άλλες εκκλησιαστικές τελετές ονομάζονται ιερά σκεύη378. Χαρακτηρίζονται δε 

αυτά «ιερά», όχι για την ύλη από την οποία είναι κατασκευασμένα η για το σχήμα 

που έχουν, αλλά για την καθιέρωση και την αποκλειστική τους χρησιμοποίηση 

στα ιερά μυστήρια. Τα ιερά σκεύη χωρίζονται στα πρωτεύοντα, τα οποία 

χρησιμοποιούνται για την τέλεση του μυστηρίου της θείας ευχαριστίας και στα 

δευτερεύοντα που χρησιμοποιούνται γενικά σε όλες τις εκκλησιαστικές 

τελετές379. 

                                                 
373 Βλ. Κωνσταντίνου Καραϊσαρίδη (Πρωτοπρ.), Η συμβολή του π. Δημητρίου Στανιλόαε στη 
μελέτη των λειτουργικών θεμάτων, Αθήνα 1997, σ.47. 
374Βλ. Ματθ. 3,11, Ιωάν. 3, 4-5.  
375 Έξ. 28, 1-43. 
376 Ησ. 51, 17-22. 
377 Ιωάν. 3, 5. Πρβλ. Γερμανού Κωνσταντινουπόλεως, όπ.π., PG, 98, 400Β. 
378 Η λέξη «σκεύος» ήταν γνωστή από την αρχαία εποχή και χρησιμοποιήθηκε κατά κόρον από 
τους αποστόλους. Ο Μάρκος αναφέρει: «ουκ ήφιεν ίνα τις διενέγκη σκεύος δια του ιερού» Μαρκ. 
11, 16. Ο Λουκάς λέγει: «ουδείς δε λύχνον άψας καλύπτει αυτόν σκεύει» Λουκ. 8, 16. 
Αναφέρονται επίσης οι λόγοι στην προς Εβραίους Επιστολή: «πάντα τα σκεύη της λειτουργίας τω 
αίματι ομοίως ερράντισε» Εβρ. 9,21. Ο Ιωάννης στην Αποκάλυψη αναφέρει με αλληγορική 
σημασία: «ο Θεός…ήνεγκεν εν πολλή μακροθυμία σκεύη οργής». Αποκ. 2, 27.  Πρβλ. Lexikon 
Der Alten Welt, Artemis Verlag Zurich und Stuttgart, τ.1, Stuttgart χ.χ., σ.1051. Πρβλ. H. Liddell 
και R. Scott, Μέγα Λεξικόν της Ελληνικής Γλώσσης, μετάφραση Ξ. Μόσχου, τ. 3ος, εκδ. Ι. Σιδέρη, 
Αθήναι χ.χ., σ.657. Πρβλ. Δ. Δημητράκου, Μέγα Λεξικόν όλης της Ελληνικής Γλώσσης, τ. 13, 
όπ.π., σ.6557.  
379 Βλ. Βαρνάβα (Χωρεπισκόπου Σαλαμίνος), Έχομεν Θυσιαστήριον, όπ.π., σ.46.  
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Τα πρωτεύοντα και δευτερεύοντα ιερά σκεύη, καθώς και τα άμφια της 

αγίας Τραπέζης380,  θα δούμε αναλυτικά στη συνέχεια στο κεφάλαιο αυτό.  
 
 
Α΄. Τα ιερά σκεύη της θείας λατρείας. 
Όλα τα υλικά στοιχεία και σύμβολα είναι μέσα μετάδοσης της θείας 

χάριτος, είναι μέσα αναγωγής του ανθρώπου και κοινωνίας του με τον αόρατο 

και πάντοτε παρόντα Θεό. Όλα βοηθούν στην ανακεφαλαίωση και ενοποίηση εν 

Χριστώ Ιησού. Έτσι τα σύμβολα της θείας λατρείας, συνάγουν και ενώνουν τους 

πιστούς με το λατρευόμενο πρόσωπο του Θεού και με όλο τον ουράνιο κόσμο. 

Χωρίς αυτά τα ιερά σύμβολα και υλικά στοιχεία είναι αδύνατη η επίτευξη του 

σκοπού της θείας λειτουργίας. Η θεολογική σκέψη είναι εικονική, τυπολογική, 

συμβολική, αναγωγική και φανερώνει την πραγματική, οντολογική σχέση Θεού 

και ανθρώπου και το μοναδικό γεγονός του μυστηρίου της θείας οικονομίας, του 

μυστηρίου της ενσάρκωσης του Λόγου του Θεού381. 

Τα σκεύη που χρησιμοποιούνται σε κάποια ακολουθία, έστω και μία 

φορά, απαγορεύεται να επαναχρησιμοποιηθούν για μη λατρευτικό σκοπό. Αυτό 

το προβλέπει και ο Ελληνικός Αστικός Κώδικας382. Τα ιερά σκεύη όπως 

προείπαμε χωρίζονται στα πρωτεύοντα, με τα οποία τελείται το μυστήριο της 

θείας ευχαριστίας, και στα δευτερεύοντα, τα οποία χρησιμοποιούνται στα 

υπόλοιπα μυστήρια383. 

 

 

 

 

                                                 
380 Άμφια λέγονται οι ειδικές ενδυμασίες, με τις οποίες οι λειτουργοί των μυστηρίων 
περιβάλλονται. Στα άμφια όμως μπορεί να καταταχθούν και τα καλύμματα της αγίας Τραπέζης. 
Βλ. Βαρνάβα (Χωρεπισκόπου Σαλαμίνος), όπ.π., σ.51. 
381 Βλ. Μαξίμου Ομολογητού, Σχόλια εις τα του αγίου Διονυσίου Αρεοπαγίτου, εις το Περί της 
Ουρανίου Ιεραρχίας, PG 4, 112Β.Πρβλ. Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί τε του Θείου Ναού, PG 150, 
700D. Πρβλ. Π. Ι. Σκαλτσή, Λειτουργικές Μελέτες Ι, εκδ. Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 1999, σ. 24. 
Πρβλ. Π. Ν. Τρεμπέλα, Λειτουργικοί Τύποι Αιγύπτου και Ανατολής, εκδ. Αδελφότης Θεολόγων «ο 
Σωτήρ», Αθήναι 21993, σ.30. 
382 Βλ. ΑΚ/1945, 1006. Πρβλ. ΣτΕ 245/ 1997. Πρβλ. Α. Δερβέναγα, Αστικός Κώδιξ και 
Εισαγωγικός Νόμος, εκδ. Αφοι Π. Σάκκουλα, Θεσσαλονίκη-Αθήναι 1974, σ.276. Πρβλ. Γ. Πουλή, 
Νομοθετικά Κείμενα Εκκλησιαστικού Δικαίου, εκδ. Σάκκουλα, Αθήνα-Θεσσαλονίκη 52002, σ.768.  
383 Βλ. Γ. Βεργωτή, Λεξικό λειτουργικών και τελετουργικών όρων, Θεσσαλονίκη 21991, σ.131. 
Πρβλ. Σωφρονίου Ευστρατιάδου (Μητροπ.), Λεξικόν της Καινής Διαθήκης, εκδ. Πατριαρχικού 
Τυπογραφείου, Αλεξάνδρεια 1910, σ.745. 



 95 

Στα πρωτεύοντα ιερά σκεύη ανήκουν: 

 

1. Άγιος δίσκος (ή δισκάριον) 
Είναι κυκλικός δίσκος, μικρός, αβαθής, κατασκευασμένος από μέταλλο, 

συνήθως χρυσός ή αργυρός, ο οποίος στηρίζεται σε μία βάση. Παλαιότερα ήταν 

στρογγυλοί, αλλά και οκτάγωνοι ή εξάγωνοι, όπως αυτός που βρίσκεται στο 

θησαυροφυλάκιο του καθεδρικού ναού της Γένοβας384. Είχαν συνήθως και δύο 

λαβές. Μεταγενέστερα ρωσικοί δίσκοι στηριζόταν σε υψηλή βάση, κατ’ αναλογία 

προς το ποτήριο και για διευκόλυνση της μεταφοράς τους385. 

Πάνω στο δίσκο ο λειτουργός του μυστηρίου, κατά την ακολουθία της 

Προσκομιδής, τοποθετεί τον αμνό386, το τεμάχιο δηλαδή του άρτου, που κατά τη 

θεία λειτουργία θα μεταβληθεί σε Σώμα Χριστού, και τις «μερίδες» της Παναγίας, 

των αγγελικών ταγμάτων, καθώς και όσων ζώντων και κεκοιμημένων πιστών 

μνημονεύει τα ονόματα από τα «δίπτυχα». Τον δίσκο μετά τον καλύπτει με τον 

αστερίσκο και το σχετικό κάλυμμα. Μαζί με το ποτήριο αποτελούν τα δύο 

ιερότερα λειτουργικά σκεύη387. Όπως το μάννα της Π. Διαθήκης, διατήρησε την 

πρόσκαιρη ζωή των ανθρώπων στην έρημο, έτσι το μάννα της Κ. Διαθήκης, το 

Σώμα του Κυρίου, διατηρεί την αιώνιο ζωή388. 
.Ο Κύριος έχει εκφρασθεί γι’ αυτό ως εξής: « Εγώ ειμί ο άρτος της 

ζωής… ίνα τις εξ αυτού φάγη και μη αποθάνη. Εγώ ειμί ο άρτος ο ζων ο εκ του 

ουρανού καταβάς, εάν τις φάγη εκ τούτου του άρτου, ζήσεται εις τον αιώνα· και ο 

άρτος δε όν εγώ δώσω, η σάρξ μου εστίν, ην εγώ δώσω υπέρ της του κόσμου 

ζωής»389. Και προσθέτει «Αμήν αμήν λέγω υμίν, εάν μη φάγητε την σάρκα του 

Υιού του ανθρώπου και μη πίητε αυτού το αίμα, ουκ έχετε ζωήν εν εαυτοίς· ο 

τρώγων μου την σάρκα και πίνων μου το αίμα έχει ζωήν αιώνιον και εγώ 

                                                 
384 Βλ. Μεγάλη Ελληνική Εγκυκλοπαίδεια, τ. 4, όπ.π., σ 548. 
385 Βλ. Γρηγορίου (Ιερομ.), Η Θεία Λειτουργία – Σχόλια, όπ.π., σ.78. Πρβλ. Ν. Μιλόσεβιτς, Η Θεία 
Ευχαριστία ως Κέντρον της Θείας Λατρείας, εκδ. Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 2001, σσ.32-35. 
Πρβλ. Lexikon Der Alten Welt, όπ.π., σ.1051. 
386 «Τη επαύριον βλέπει ο Ιωάννης τον Ιησούν ερχόμενον προς αυτόν και λέγει΄ ιδέ ο αμνός του 
Θεού ο αίρων την αμαρτίαν του κόσμου». Ιωάν. 1, 29. 
387 Βλ. Γερμανού Κωνσταντινουπόλεως, όπ.π., PG 98, 397Β. Πρβλ. Ι. Μ. Φουντούλη, «Δίσκος», 
ΘΗΕ, τ.5, στ.114. Πρβλ. Νικοδήμου Σκρέττα (Αρχιμ.), όπ.π., σσ.283,333. Πρβλ. Βαρνάβα 
(χωρεπισκόπου Σαλαμίνος), όπ.π., σ.46. Πρβλ. Α. Πανώτη, όπ.π., σ.326. 
388 Βλ. Έξ., 30, 1-18. Πρβλ. Δ. Παναγοπούλου, Άλλο καλός άνθρωπος και άλλο χριστιανός, 
Αθήναι 41960, σ.20. 
389 Ιωάν. 6, 48-51. Πρβλ. Νικολάου Καβάσιλα, όπ.π., PG 150, 382D-383A. Πρβλ. Ιωάννου 
Δαμασκηνού, Ιερά Παράλληλα, στοιχείον Θ΄, PG 96,17B.  
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αναστήσω αυτόν εν τη εσχάτη ημέρα»390. Για το λόγο αυτό και απαγορεύεται η 

χρήση του σκεύους αυτού για οποιοδήποτε άλλο λόγο εκτός από τον 

αποκλειστικό προορισμό του, ακόμη και το άγγιγμά του από πρόσωπα που δεν 

ανήκουν στον ανώτερο κλήρο391. 

Κυκλικά στην άκρη του δισκαρίου είναι γραμμένα τα λόγια που ο Κύριος 

είπε κατά την τέλεση του μυστικού δείπνου και ο λειτουργός επαναλαμβάνει πριν 

την καθαγίαση και τη μεταβολή του άρτου σε σώμα Χριστού: «Λάβετε φάγετε` 

τούτο εστί το Σώμα μου»392. Κατά τη μεγάλη είσοδο, ο δίσκος υψώνεται από τον 

ιερέα και επιτίθεται πάνω στην κεφαλή του διακόνου, ή αν ο ιερέας λειτουργεί 

μόνος, τον κρατάει με το αριστερό χέρι. Μετά την είσοδο αποτίθεται στην αγία 

Τράπεζα και πάλι στα δεξιά του ποτηρίου και πάνω σ’ αυτόν τελείται ο 

καθαγιασμός και αργότερα η ύψωση και ο μελισμός του αμνού393.  

Από αυτόν μεταδίδεται στους ιερείς το σώμα του Κυρίου. Παλαιότερα, 

κατά τον ίδιο τρόπο, από τον δίσκο, δινόταν και ο άρτος στους πιστούς από τον 

ιερέα. Ο τρόπος αυτός τηρείται και σήμερα από τους Μελχίτες της Ανατολής. 

Μετά τη συγκέντρωση των μερίδων εντός του ποτηρίου, αποτίθεται και πάλι ο 

δίσκος με τον αστερίσκο και τα καλύμματα επί της κεφαλής του διακόνου και 

μεταφέρεται από αυτόν στην πρόθεση394.  

Με τον ίδιο λειτουργικό τρόπο χρησιμοποιείται ο δίσκος στην τελετή των 

εγκαινίων, για την απόθεση των μερίδων των λειψάνων των αγίων από τον 

καταρτισμό μέχρι την κατάθεσή τους. Πάνω σ’ αυτόν γίνεται η λιτανεία τους και 

με αυτόν σφραγίζονται οι πύλες του ναού395. Στον ρωμαϊκό λειτουργικό τύπο, η 

χρήση του δίσκου, λόγω πιθανώς της εισαγωγής των αζύμων, περιορίσθηκε 

μόνο στην προσφορά και την κλάση του αμνού, δηλαδή μόνο στη 

χρησιμοποιούμενη από τον ιερέα μεγάλη όστια, ενώ οι υπόλοιπες, οι 
                                                 
390 Ιωάν. 6, 53-55. Πρβλ. Γ. Βεργωτή, «Η Θεία Λειτουργία του Αγίου Ιωάννου του Χρυσοστόμου 
και οι Κοινωνικές της προεκτάσεις», Ιερά Μητρόπολη Θεσσαλονίκης, Πρακτικά ΙΣτ΄ Θεολογικού 
Συνεδρίου «Ιερός Χρυσόστομος», Πρόνοια και Προεδρία του Παναγιωτάτου Μητροπολίτου 
Θεσσαλονίκης κ.κ.Παντελεήμονος του Β΄, Θεσσαλονίκη 1996, σ.109.  
391 Βλ. Ι. Μ. Φουντούλη, «Δίσκος», ΘΗΕ, τ.5, στ.114. 
392 Ματθ. 26, 26. Βλ. Μέγ. Βασιλείου, «Όροι», τίτλος 26, PG 31, 740C-D. 
393 «Δια τούτο τον μέλλοντα άρτον εις εκείνο μεταβαλείν το σώμα, ο αυτός ιερεύς και αποκόπτει 
των ομοφυών, και ανατίθησι τω Θεω θείς εν τω ιερώ πίνακι, και μετά ταύτα εις το θυσιαστήριον 
άγων θύει». Νικολάου Καβάσιλα, όπ.π., PG 150, 380D. Πρβλ. Συμεών Θεσσαλονίκης, Ερμηνεία, 
PG 155, 737A-D. Πρβλ. Ι. Μ. Φουντούλη, «Δίσκος», ΘΗΕ, τ.5, στ.114. 
394 « Τον γαρ λεγόμενον αστερίσκον επιθείς αυτω ‘Και ιδού, φησίν, ο αστήρ  ελθών έστη…Και 
ταύτα λέγει και καλύπτει τα δώρα, τον άρτον δηλονότι και το ποτήριον, πέπλοις τιμίοις, και θυμιά 
πανταχόθεν».Νικολάου Καβάσιλα, όπ.π., PG 150, 289C-D. Βλ. Χριστοφόρου Προδρομίτου, 
Κανονικόν, επιμέλεια εκδ. Θ. Γιάγκου,  εκδ. Μυγδονία, Θεσσαλονίκη 22005, σ.95. 
395 Βλ. Βαρνάβα (Χωρεπισκόπου Σαλαμίνος), όπ.π., σ.47. 
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προοριζόμενες για τους πιστούς, βρίσκονται στο ειλητό, όπως ακριβώς ο αμνός 

από την προσφορά μέχρι την ύψωση. Κατά το διάστημα αυτό ο δίσκος κρατιέται 

ευλαβικά από τον ιστάμενο υποδιάκονο παρά το θυσιαστήριο, παλαιότερα δε 

από τον ακόλουθο, ή τοποθετείται κάτω από το ειλητό στις τελούμενες 

λειτουργίες από ένα μόνο ιερέα396. Και στη δύση κατά τους παλαιότερους 

χρόνους χρησιμοποιούνταν δίσκος μεγαλυτέρων διαστάσεων, για τη μετάδοση 

του τιμίου σώματος στους πιστούς397. 

Ο δίσκος καλείται «άγιος», «ιερός», «δίσκος ηγιασμένος» ή «σκεύος 

αγιασθέν». Οι προσωνυμίες αυτές δεν προϋποθέτουν ειδική καθαγιαστική τελετή 

ή ευχή. Η απόθεση του αγιασμένου άρτου, μαζί με τις μερίδες της Παναγίας, των 

αγγελικών ταγμάτων, των ζώντων και τεθνεώτων και των προσφερόντων τα 

δώρα μέσα στο δίσκο, καθώς και η τέλεση της θείας λειτουργίας πάνω σ’ αυτόν, 

τον καθαγιάζουν χωρίς ειδική ευχή398. 

Στον Γαλλικανικό λειτουργικό τύπο καθιερώθηκαν ειδικές αγιαστικές 

ευχές για τον δίσκο κα το ποτήριο. Σήμερα στη δύση τον δίσκο τον καθαγιάζει 

αρχιερέας μόνο ή πρεσβύτερος ο οποίος έχει εξουσιοδοτηθεί ειδικά γι’ αυτό από 

την αγία έδρα, με χρήση αγίου μύρου και με ειδικές ευχές. Στον βυζαντινό 

λειτουργικό τύπο εισήχθηκε παρόμοια ακολουθία, πιθανώς μετά από  εσφαλμένη 

δυτική επίδραση. Αυτή βρίσκεται σε νεότερα χειρόγραφα από τον 14ο αι. και εξής 

με διάφορους τίτλους: «Ακολουθία εις εγκαίνια δίσκου και ποτηρίου καινού», 

«Ετέρα ακολουθία εις εγκαίνια δίσκου και ποτηρίου αθίκτων», «Ευχή δίσκου 

καινού», «Ευχή ποτηρίου», «Ακολουθία εις το αγιάσαι σκεύη, κ.λπ399. 

 

2. Άγιο ποτήριο ή δισκοπότηρο 
Η λέξη «ποτήριο» στην νεοελληνική γλώσσα παράγεται μεν από το θέμα 

του ρήματος «πίνω», προέρχεται όμως από τον αρχαιότερο τύπο του 

ουσιαστικού «ποτήρ – ποτήρος» και δηλώνει το σκεύος με το οποίο πίνουμε 

νερό ή κρασί. Αυτό ονομαζόταν από τους αρχαίους «κύλιξ»400 και 

                                                 
396 Βλ. Του Ιδίου, όπ.π., σ.47. 
397 Βλ. Ι. Μ. Φουντούλη, «Δίσκος», ΘΗΕ, τ. 5, στ.116. 
398 Βλ. Όπ.π., στ.116. 
399 Aleksehj Dmitvievskij, Opisanie Iiturgitseskich rukopisej, τ. 2, Κιέβο 1901, σσ. 348-349, 
378,380, 427, 616-617, 639.  
400 Σημαίνει κρασοπότηρο. Βλ. Ι. Πανταζίδου, Λεξικόν Ομηρικόν, όπ.π., σ.380. 
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«κύπελλον»401. Με τις ίδιες αυτές λέξεις δηλώνεται και το άγιο ποτήριο της θείας 

ευχαριστίας στις αρχαίες λειτουργίες. Ως προς τα υλικά κατασκευής, το ποτήριο, 

στην λειτουργική πράξη, εμφανίστηκε αρχικά ξύλινο ή γυάλινο, και 

μεταγενέστερα αργυρό και χρυσό402. 

Είναι μεταλλικό σκεύος στο οποίο τοποθετείται το κρασί και το νερό για 

τον καθιαγιασμό των τιμίων δώρων, της θείας μετάληψης. Η θεία μετάληψη είναι 

το αίμα του Χριστού και το άγιο ποτήριο συμβολίζει το ποτήρι που 

χρησιμοποίησε ο Χριστός στο μυστικό δείπνο, εντός του οποίου πρόσφερε το 

αίμα Του403. Ο άγιος Γερμανός Α΄ επεκτείνει την έννοια του κρατήρα-ποτηρίου 

και το ονομάζει «ρύσιον ευφροσύνης ποτήριον, και φυλακτήριον παντός γένους 

βροτείου»404. Φέρει δε συνήθως το άγιο ποτήριο πάνω του την εξής επιγραφή: 

«Πίετε εξ αυτού πάντες τούτο γαρ εστί το Αίμα μου, το της καινής διαθήκης το 

περί πολλών εκχυνόμενον εις άφεσιν αμαρτιών»405. Τα λόγια δηλαδή με τα 

οποία ο Κύριος κάλεσε τους μαθητές Του στον μυστικό δείπνο να κοινωνήσουν 

από το άγιό Του αίμα. 

Μέσα σε αυτό ο λειτουργός του μυστηρίου, κατά την ακολουθία της 

Προσκομιδής, βάζει τον αναμεμειγμένο με ύδωρ οίνο, που κατά τη θεία 

λειτουργία θα μεταβληθεί σε αίμα Χριστού. Στο άγιο ποτήριο επίσης, μετά την 

καθαγίαση των τιμίων δώρων, ο λειτουργός βάζει και τον ήδη αγιασμένο άρτο 

και έτσι ενώνονται μέσα σε αυτό το άγιο σώμα και το τίμιο αίμα του Χριστού406. 

Στη συνέχεια, με την αγία λαβίδα, μεταδίδει στους πιστούς το σώμα και το αίμα 

του Χριστού «εις άφεσιν αμαρτιών και εις ζωήν αιώνιον»407.  

Επειδή στην αρχαία Εκκλησία οι λαϊκοί μεταλάμβαναν άμεσα από το 

ποτήριο, όπως και οι κληρικοί, γι’ αυτό υπήρχαν μεν πολλά ποτήρια, 

θεωρούνταν όμως ως ένα. Η ρωμαιοκαθολική εκκλησία από το μεσαίωνα και 

                                                 
401 Σημαίνει αυτό που έχει ευρεία κοιλιά. Προέρχεται από τη λέξη «κύπη» που σημαίνει κούπα, 
έκπωμα ή ποτήριο. Το κύπελλο έχει διατηρηθεί και στις μέρες μας ως λέξη με την ίδια έννοια που 
είχε στην αρχαία εποχή. Βλ. Ι. Πανταζίδου, Λεξικόν Ομηρικόν, όπ.π., σ.381.  
402 Κωνσταντίνου Καλλινίκου (Πρωτοπ.), Ο Χριστιανικός Ναός και τα τελούμενα εν αυτώ,  όπ.π., 
σ.178. 
403 Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί της Ιεράς Λειτουργίας, Διάλογος, PG 155, 264D. 
404 Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική θεωρία, όπ.π., PG 98, 400Β. 
405 Ματθ. 26, 27-28. Πρβλ. Ιωάννου Δαμασκηνού, Έκδοσις ακριβής της ορθοδόξου πίστεως, PG 
94, 1149A .  
406 Βλ. Ι. Μ. Φουντούλη, Λειτουργική Α΄ - Εισαγωγή στην Θεία Λατρεία, όπ.π. σ.48. 
407 Βλ. Βαρνάβα (Χωρεπισκόπου Σαλαμίνος), όπ.π., σ.47. Βλ. Ι. Μ. Φουντούλη, Λειτουργική Α΄, 
Εισαγωγή στη Θεία Λατρεία, Θεσσαλονίκη 1995, σ.47-48. Πρβλ. Ιωάννου Δαμασκηνού, όπ.π., 
PG 94, 1153Α-B. Πρβλ.Π Τρεμπέλα, Η τελεσιουργία της θείας Ευχαριστίας κατά τους δύο 
πρώτους αιώνας, Αθήνα 1924, σ.150. 
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μετά, εισήγαγε την χρήση ποικίλων αγίων ποτηρίων, ανάλογα με το μέγεθος των 

εορτών και την αξία των μεταλαμβανόντων και τελικά στέρησε τελείως από τους 

λαϊκούς το ποτήριο της κοινωνίας408.  

Το ποτήριο εξελίχθηκε όπως και ο δίσκος, αλλά και τα άλλα ιερά σκεύη, 

σε ανεκτίμητο, αντικείμενο τέχνης. Παρόλο που ανέκαθεν η αξία του δεν 

εξαρτιόταν από την ύλη αλλά από τον υψηλό προορισμό του, εν τούτοις, με την 

πάροδο των χρόνων, το ποτήριο όπως και τα υπόλοιπα ιερά σκεύη άρχισαν να 

γίνονται πολύτιμα και περίτεχνα διακοσμημένα409. 

Στην Δυτική Εκκλησία το ποτήριο ήταν κατασκευασμένο με ποδοστάτη 

και χειρίδες προς διευκόλυνση της μεταφοράς του για την κοινωνία των πιστών. 

Σήμερα όμως οι πιστοί είναι αποκλεισμένοι από το άγιο ποτήριο γι’ αυτό 

καταργήθηκαν και οι χειρίδες. Ο πάπας Ιννοκεντίος ο Γ΄ τεκμηριώνει τον 

καθαγιασμό των ποτηρίων στην αποστολική παράδοση και κατά τον ίδιον 

συμβολίζει τον τάφο του Χριστού410. Κατά την δυτική λειτουργική ιερουργία 

χρησιμοποιούσαν πολλά ποτήρια, π.χ. ποτήριο για καθημερινή χρήση, για τις 

εορτές, για τους νεοφώτιστους και άλλο για τους συνήθης πιστούς411. 

 
3. Λαβίδα 
Η «λαβίδα» ή «λαβή» ή «λαβίς» χρησιμοποιείται ως λέξη κατά τον 8ο αι. 

από τον άγιο Γερμανό, αλλά με μεταφορική και όχι κυριολεκτική έννοια` για να 

δηλώσει τον ιερέα: «τον κατέχοντα τον νοερό άνθρακα Χριστόν τη λαβίδι της 

χειρός αυτού εν τω αγίω θυσιαστηρίω και αγιάζοντα και καθαίροντα τους 

προσδεχομένους και μεταλαμβάνοντας»412. Σήμερα χρησιμοποιείται με την 

έννοια «κοχλιάριο». Πρόκειται για το μακρύ επιχρυσωμένο ή επάργυρο 

κουταλάκι με το οποίο κοινωνούμε το σώμα και το αίμα του Χριστού413.  

                                                 
408 Βλ. Σπ. Μακρής, «Ποτήριον», ΘΗΕ, τ. 10, στ.563.  
409 «Κοσμούνται δ’ ως τα πολλά και δι’ εσμαλτωμένων προτομών, ως το Ποτήριον του 
αυτοκράτορος Ρωμανού του Δ΄(1068-1071), εφ’ ου αναπαρίστανται αι μορφαί του Χριστού, της 
Θεοτόκου, του Πέτρου, του Παύλου, των Ευαγγελιστών και άλλων αγίων.»  Κωνσταντίνου 
Καλλινίκου (Πρωτοπ.), όπ.π., σ.180. 
410 Βλ. Αμβροσίου Σταυρινού (Μητροπ), Αι αρχαιόταται και αι σύγχρονοι λειτουργίαι, όπ.π., σ.444. 
411 Βλ. Τ. Τσοπάνη, Η Μεγάλη Είσοδος στην Εικονογραφία, όπ.π., σ.153.   
412 Όπ.π., PG 98, 433Α. Πρβλ. Ιωάννου Δαμασκηνού, Έκδοσις ακριβής της ορθοδόξου πίστεως 
(κείμενο-μετάφραση, εισαγωγή-σχόλια, Ν. Ματσούκα), εκδ. Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 2002, 
σ.371. 
413 Η λέξη λαβίδα βέβαια, προερχόμενη από το ρήμα λαμβάνω, απηχεί την παλιά πράξη 
μετάδοσης της θείας κοινωνίας, σύμφωνα με την οποία το τίμιο σώμα διδόταν ξεχωριστά από το 
αίμα, είτε με τα χέρια του ιερέα, είτε με μικρή λαβίδα (τσιμπίδα). Βλ Ι. Κογκούλη, Χρ. Οικονόμου, 
Π. Σκαλτσή, Η Θεία Λειτουργία του αγίου Ιωάννου του Χρυσοστόμου, όπ.π., σ.22. 



 100 

Πότε εισήχθηκε η λαβίδα σε λειτουργική χρήση δεν είναι ακριβώς 

γνωστό. Οι Renaudot και Goar υποστηρίζουν ότι η εισαγωγή της λαβίδας έγινε 

στους χρόνους του Χρυσοστόμου, γιατί, λέγουν, αυτήν χρησιμοποιούν και οι 

μονοφυσίτες (κόπτες) και οι νεστοριανοί, οι οποίοι στα μέσα περίπου του 5ου αι. 

αποσχίσθηκαν από την καθολική Εκκλησία. Κατ’ άλλους έγινε χρήση της 

λαβίδας και πριν από την περίοδο αυτή, αλλά γενικεύθηκε κατά τον 8ο και 9ο αι. 

στην Εκκλησία. Ο 101ος κανόνας της πενθέκτης οικουμενικής συνόδου, το 692 

μ.Χ., υποστηρίζει ότι οι πιστοί πρέπει με τα χέρια τους να λαμβάνουν την θεία 

κοινωνία και όχι με «δοχεία» κάτι το οποίο πιθανολογείται ότι συνέβαινε στην 

Αίγυπτο και πριν το 692 μ.Χ. και άρχισε να επεκτείνεται σε όλη την Ανατολική 

καθολική Εκκλησία414.  

Ο κανόνας ορίζει: «Εί τις του αχράντου σώματος μετασχεί εν τω της 

συνάξεως βουληθείη καιρώ και έν προς αυτό τη μετουσία γενέσθαι, τάς χείρας 

σχηματίζων είς τύπον σταυρού, ούτω προσίτω και δεχέσθω την κοινωνίαν της 

χάριτος. Τους γάρ εκ χρυσού, ή άλλης ύλης, αντί χειρός, τινά δοχεία 

κατασκευάζοντας προς την του θείου δώρου υποδοχήν… ουδαμώς  

προσιέμεθα, ως προτιμώντας της του Θεού εικόνος την άψυχον ύλην και 

υποχείριον. Εί δε τις αλώ της αχράντου κοινωνίας μεταδιδούς τοις τα τοιαύτα 

δοχεία προσφέρουσι και αυτός αφοριζέσθω και ο ταύτα επιφερόμενος»415. 

Πρώτη η δυτική εκκλησία στην σύνοδο της Rouen το 880 μ.Χ. 

απαγόρευσε αυστηρώς στους πρεσβυτέρους να τοποθετούν την θεία ευχαριστία 

στα χέρια των πιστών που κοινωνούν αλλά έδωσε εντολή να τοποθετείται 

απευθείας στα στόματά τους. Στην ανατολική εκκλησία οι πιστοί λάμβαναν την 

θεία μετάληψη που ριχνόταν στο στόμα τους, μόνο σε έκτακτες ανάγκες 

σύμφωνα με τον 18ο κανόνα της συνόδου της Καρθαγένης. Αυτό φαίνεται και 

από την ιστορία της μετάδοσης της θείας κοινωνίας στην αγία Μαρία την 

Αιγυπτία από τον αββά Ζωσιμά416. 

                                                 
414 Δ. Ν. Μωραΐτη, «Λαβίς», ΘΗΕ, τ. 8, όπ.π., στ.55. Πρβλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου 
(πρωτοπρ.), Ο χριστιανικός ναός και τα τελούμενα εν αυτώ, όπ.π., σ.190. 
415 Βλ. Νικοδήμου Αγιορείτου, Πηδάλιον, όπ.π., σ.310. Πρβλ. Θεοδώρου Βαλσαμώνος, 
Αποκρίσεις εις τας κανονικάς ερωτήσεις Μάρκου, πατριάρχου Αλεξανδρείας, PG 137, 865B-C. 
416 Bλ. Δ. Μωραΐτη, «Λαβίς», ΘΗΕ, τ.8, στ.56. «Ομοίως ήρεσεν, ίνα τοις σώμασι των τελευτώντων 
ευχαριστία μη δοθή. Γέγραπται γάρ· Λάβετε , φάγετε· τά δε των νεκρών σώματα ουδέ λαβείν 
δύνανται, ουδέ φαγείν. Και, ίνα μη τους ήδη τελευτώντας βαπτισθήναι ποήση ή των πρεσβυτέρων 
άγνοια.».Κανόνας 18ος της εν Καρθαγένη Συνόδου – 419 μ.Χ. Προδρόμου Ακανθοπούλου, 
Κώδικας Ιερών Κανόνων και Εκκλησιαστικής Νομοθεσίας της Εκκλησίας της Ελλαδος, (Κείμενο-
Ερμηνεία-Σχόλια), εκδ. Βάνιας, Θεσσαλονίκη 2006, σ.264. 
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Η Εκκλησία αμφιταλαντεύτηκε πολύ μέχρι την καθιέρωση της λαβίδας 

και το αναφέρει χαρακτηριστικά ο Βαλσαμών, ο οποίος ερμήνευσε τον 12ο αι. 

τον 101ο κανόνα προσθέτοντας τα εξής: «Μη θαυμάσης δε, μηδέ ερωτήσης την 

αιτίαν, δι’  ήν έν  τισι εκκλησίαις μεταδίδοται τοις λαϊκοίς το άγιο Σώμα  του 

Χριστού  και ούκ εγχειρίζεται τούτοις, κατά την του κανόνος περίληψιν` πίστις 

γάρ ορθή και φόβος  Θεού και ευλάβεια ανύποπτος τούτο παρέδωκεν , ουχί το 

των λαϊκών ανάξιον»417.  

Μεταγενέστερα ο Συμεών Θεσσαλονίκης δηλώνει ότι η χρήση της 

λαβίδας οφείλεται στην οπτασία του Ησαΐα και στην εκκλησιαστική ευταξία και 

ευλάβεια που πρέπει να ακολουθείται418: «Όθεν και αμέσως μέν τούτου και 

μόνος και πρώτος κοινωνεί ο αρχιερεύς ως και εν τοις αρχαγγέλοις οι πρώτοι 

πρώτον μετέχουσι, και δι’ αυτών οι μέσοι, και μετ’ εκείνους οι λοιποί, ως φησίν ο 

Διονύσιος. Όθεν και δι’ αρχιερέως επίσκοποί τε και ιερείς, και διά των ιερέων οι 

λοιποί πάντες ιερείς και διάκονοι. Ύστερον δ’ αύθις εισκομισθέντων των ιερών 

λειψάνων του θείου άρτου εν τω ποτηρίω, δείκνυται τούτο πάσιν, όπερ εστίν ο 

Χριστός, αυτό αυτού αληθώς το σώμα και το αίμα, ά διά τον λαόν αυτού τον 

περιούσιον ημάς ιερούργησε, και γεύεσθαι καί βλέπειν και άπτεσθαι παρέχει τε 

και εφίεται. Διό καί ο ιερός λαός εκ ψυχής ορά τούτον, και προσκυνεί, και τά 

προς σωτηρίαν αιτείται· του διακόνου μέν βοώντος το προσελθείν μετά φόβου 

Θεού και πίστεως, ίνα μετασχείν τινες προσελθόντες μη εις κρίμα μετάσχωσιν 

εαυτοίς»419. 

.  

4. Λόγχη  
Αντικείμενο με το οποίο ο λειτουργός βγάζει τον άγιο άρτο από το 

πρόσφορο. Λέγεται έτσι το μεταλλικό αυτό σκεύος, με μορφή μαχαιριδίου, γιατί 

έχει το σχήμα της λόγχης. Χρησιμοποιείται από τους ιερείς κατά την ακολουθία 

της Προσκομιδής, για να διαχωρίζουν από το πρόσφορο τον αμνό και όσα άλλα 

τεμάχια θα τοποθετηθούν στο άγιο δισκάριο. Όπως είναι προφανές, συμβολίζει 

                                                 
417 Αποκρίσεις εις τας κανονικάς ερωτήσεις Μάρκου πατριάρχου Αλεξανδρείας, PG 137, 864B-C. 
Bλ. Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί της Ιεράς Λειτουργίας, PG 155, 297C-D. 
418 «Η του ποτηρίου ένωσις, το εισαγαγείν εν τω ποτηρίω τον θείον άρτον, ότι εις έστιν ο Χριστός, 
ει και εν ποτηρίω και άρτω καθοράται…Μετά τουτο η κοινωνία, ότι τούτο τέλος απάντων, η Θεού 
κοινωνία, και το άκρως τουτο αγαθόν τε και εφετόν. Κατά τάξιν δε και αύτη, ως προειρήκαμεν, 
γίνεται διά την ευταξίαν τε και δικαιοσύνην, και την από της ταπεινοφροσύνης ευλάβειαν». Περί της 
Ιεράς Λειτουργίας,όπ.π., PG 155, 300Β. 
419 Περί της Ιεράς Λειτουργίας, όπ.π., PG 155, 300B-C. 
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την λόγχη εκείνη, με την οποία πάνω στο Γολγοθά: «εις των στρατιωτών λόγχη 

(του εσταυρωμένου Χριστού) την πλευράν ένυξεν»420. Γι’ αυτό και ο ιερέας, κατά 

την Προσκομιδή, κεντά με τη λόγχη τον αμνό, που τοποθετεί πάνω στο άγιο 

δισκάριο, και επαναλαμβάνει τη φράση αυτή του ευαγγελιστή Ιωάννη421. 

Συνήθως είναι κατασκευασμένη από άργυρο422. 

Η λόγχη είναι από τα μεταγενέστερα λειτουργικά σκεύη. Πρώτος κάνει 

λόγο γι’ αυτήν ο πατριάρχης Κωνσταντινουπόλεως Γερμανός, αλληγορώντας 

ότι: «αντί της λόγχης της κεντησάσης τον Χριστόν εν τω Σταυρώ, εστί και αύτη η 

λόγχη»423. Δεύτερος αναφέρεται στην λόγχη ο Θεόδωρος Στουδίτης και την 

αποκαλεί «ιερατική λόγχη»424. Ο άγιος Σωφρόνιος και ο Θεόδωρος Ανδίδων 

αναφέρουν τη λόγχη και λέγουν: «Το καινόν σώμα ως εκ τινος κοιλίας και 

αιμάτων και σαρκός του παρθενικού σώματος, του όλου άρτου φημί, παρά του 

διακόνου ή του ιερέως διατέμνεται σιδήρω τινί, ον λόγχην λέγουσιν… Ο μέντοι 

διάκονος ή ο ιερεύς ετοιμάσας συν αυτώ και το μέλλον αποτελείσθαι δεσποτικόν 

αίμα…αφίησι ταύτα εν τη προθέσει την ευχήν επιλέγοντος του ιερέως»425. 

Επίσης και ο Νικόλαος Καβάσιλας κάνει μνεία της λόγχης γράφοντας: 

«Μετά δε τούτο και ως επί τα δεξιά μέρη κεντά τον άρτον (ο ιερεύς) την πληγήν 

της πλευράς εκείνης διηγούμενος τη του άρτου πληγή. Δια τούτο γάρ και το 

πλήττον σιδήριον λόγχη καλεί, και εις σχήμα λόγχης αυτό έχει πεποιημένον, ίνα 

εκείνη αναμιμνήσκη της λόγχης και ούτως έργω ταύτα διηγούμενος, και τοις 

λόγοις της ιστορίας αναγινώσκει. Και είς των στρατιωτών, φησί, λόγχη αυτού την 

πλεύραν ένυξεν.’ Ομοίως και το ρεύσαν εκείθεν αίμα, και ύδωρ και λόγω 

διηγείται, και έργω δείκνυσιν. Εγχέων μέν εις το ιερόν ποτήριον οίνον και 

ύδωρ.»426. Επίσης τα λειτουργικά χειρόγραφα από τον 12ο αι. και μετά κάνουν 

λόγο, σχεδόν όλα, για τη λόγχη427. 

 
 

                                                 
420 Ιωαν. 19, 34. 
421 Βλ. Γερμανού Κωνσταντινουπόλεως, όπ.π., PG 98, 397Β. 
422 Βλ. Μ. Παπαδοπούλου, Λειτουργική της Ανατολικής Ορθοδόξου Εκκλησίας – Τα τελούμενα 
εντός του ναού, όπ.π., σ.53. 
423 Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική θεωρία, PG 98, 397Α-Β. 
424 Κατά Εικονομάχων, κεφάλαια επτά, PG 99, 489Β.. 
425 Προθεωρία κεφαλαιώδης, Περί των εν τη Θεία Λειτουργία γινομένων συμβόλων και μυστηρίων 
PG 140, 429C.  
426 Ερμηνεία εις την Θείαν Λειτουργίαν, PG 150, 385Α-Β..  
427 Βλ. Ε. Θεοδώρου, «Λόγχη», ΘΗΕ, τ. 3, στ.411. 
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5. Αστερίσκος 
Μικρό μεταλλικό σκεύος σε σχήμα σταυρού, το οποίο στηρίζεται σε 

τέσσερα αγκυλωτά άκρα που ενίοτε μπορούν να συμπτυχθούν. Υποβοηθεί στο 

να κρατείται σε απόσταση το υφασμάτινο κάλυμμα του δίσκου, για να μην 

αγγίζει τις μερίδες428. Ο άγιος Νικόλαος Καβάσιλας σημειώνει «Τον γαρ 

λεγόμενο αστερίσκον επιθείς αυτώ, ‘ Και ιδού, φησίν, ο αστήρ ελθών έστη επ’ 

άνω ου ήν το παιδίον’ έτι δέ και τά πόρρωθεν ειρημένα τοίς προφήταις περί 

αυτού Θεώ πρέποντα ίνα μη διά την σάρκα και το φαινόμενον, άνθρωποι μικρά 

περί αυτού καί ανάξια περί της αυτού θειότητος υπολάβωσιν ‘Τω λόγω Κυρίου οι 

ουρανοί εστερεώθησαν. Ο Κύριος εβασίλευσεν, ευπρέπειαν 

ενεδύσατο·εκάλυψεν ουρανούς η αρετή αυτού και της συνέσεως αυτού 

πληρουμένη η γή.’ Και ταύτα ων καλύπτει  τά δώρα , τον άρτον δηλονότι και το 

ποτήριον, πέπλοις τιμίοις, και θυμιά πανταχόθε» 429. 

Το σκεύος αυτό, που αποτελείται από δύο μεταλλικά ημικυκλικά σκέλη, 

τοποθετείται από τον ιερέα πάνω από τον αμνό, κατά την Προσκομιδή. Έχει 

σχήμα σταυρού και συμβολίζει όλο τον έναστρο ουρανό και ειδικότερα το αστέρι 

που οδήγησε τους μάγους στη Βηθλεέμ και στάθηκε πάνω από τη φάτνη430. Για 

το λόγο αυτό, όταν ο ιερέας βάζει στο άγιο δισκάριο και καλύπτει τον αμνό με τον 

αστερίσκο, λέγει τη φράση του ευαγγελίου: «Και ιδού ο αστήρ…ελθών έστη 

επάνω ου ην το παιδίον»431 ή το αρχαίο βιβλικό χωρίο « Τω λόγω Κυρίου οι 

ουρανοί εστερεώθησαν»432. 

Έχει όμως ο αστερίσκος και πρακτική σημασία, αφού προφυλάσσει τα 

τίμια δώρα από το να έρχονται σε επαφή με τα καλύμματα με τα οποία 

σκεπάζονται τα δισκοπότηρα433. 

  

 
 

                                                 
428 Βλ. Μ. Παπαδοπούλου, Λειτουργική της Ανατολικής Ορθοδόξου Εκκλησίας – Τα τελούμενα 
εντός του ναού, όπ.π., σ.52. 
429 Νικολάου Καβάσιλα, όπ.π.,PG 150, 389C-D. 
430 «Ο λεγόμενος δε αστερίσκος και τους αστέρας και αυτόν τον επί τη γεννήσει Χριστού δηλοί, ως 
και τα καλύμματα το στερέωμα, τά σπάργανά τε και την σινδόνα του τάφου και τά εντάφια». 
Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί της Ιεράς Λειτουργίας, PG 155, 264C-D. 
431 Ματθ. 2,9. 
432 Ψαλμ. 7, 6. Βλ. Ι. Φουντούλη, Απαντήσεις εις Λειτουργικάς Απορίας Δ΄, σ.235. 
433 Βλ. Ε. Θεοδώρου, «Αστερίσκος», ΘΗΕ, τ.3, στ.411. Πρβλ. Βαρνάβα (Χωρεπισκόπου 
Σαλαμίνος) , όπ.π., σ.48. Πρβλ. Ι. Μ Φουντούλη, όπ.π., σ.48. 
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6. Ζέον 
Μεταλλικό δοχείο στο οποίο βράζει το νερό που θα χρησιμοποιηθεί στη 

θεία κοινωνία. Είναι της ίδιας χρονολογίας σχεδόν με τον αστερίσκο και 

ονομάζεται και «λεβητάριον»434. Χρησιμοποιείται στην θεία λειτουργία για την 

ρίψη νερού στο άγιο ποτήριο, στην ένωση των τιμίων δώρων και απαγγέλλει ο 

διάκονος την φράση «Ζέσις πίστεως πνεύματος αγίου»435. 
Συμβολίζει τη ζωοποιό χάρη, που απέρρευσε από το σταυρωμένο άγιο 

σώμα και το αίμα του Κυρίου μας που χύθηκε για να μεθέξουμε εμείς στην 

αιώνια ζωή. Η ζέση και η θερμότητα είναι σύμβολα της ζωής. Υπενθυμίζει 

επίσης, σε όσους κοινωνούν, τη θερμότητα της πίστης, με την οποία πρέπει να 

προσέρχονται στο θειότατο μυστήριο και να λαμβάνουν μέρος στη μυστική 

Τράπεζα της θείας ευχαριστίας436..  

Χαρακτηριστικά αναφέρει ο Συμεών Θεσσαλονίκης: «ότι και νεκρόν 

γεγονός το Κυριακόν Σώμα, της θείας ψυχής χωρισθείσης, ζωοποιόν αύθις έμενε 

της θεότητος μεν ου διαιρεθείσης αυτώ, και των ενεργειών δε του Πνεύματος 

απασών μη χωρισθεισών. Επεί ουν και το ζέον ύδωρ ζωτικήν τω θερμώ 

παρέχεται έμφασιν, εισάγεται τότε εν τω καιρώ της μεταλήψεως, ως αν τα χείλη 

τω Ποτηρίω προσαψαύοντες και κοινωνούντες του Αίματος, ως από της 

ζωοποιού πλευράς εκείνης πίνοντες διατιθώμεθα, της θεότητος μη διαιρεθείσης, 

εκτυπούσης τούτο της εισαγωγής και προψαύσεως του θερμού. Πυρ γαρ ημών 

γέγραπται…Ως γαρ από του επαδομένου έστι νοείν, εν τω το ζέον εισάγεσθαι 

τουτό εστίν, ο ειρήκαμεν, σκοπός της Εκκλησίας. ΄Ζέσις γάρ πνεύματος αγίου,’ 

φησίν»437. 

 

7. Σπόγγος 
Δύο τεμάχια φυσικού σπόγγου χρησιμοποιούνται κατά τη θεία λατρεία. 

Το ένα παραμένει πάντοτε στην αγία Πρόθεση, και ο ιερέας ή ο διάκονος το 

χρησιμοποιεί μετά την κατάλυση. Αφού καταλύσει δηλαδή ότι απέμεινε στο 

ποτήριο από την θεία κοινωνία, μετά τη θεία μετάληψη των πιστών στο τέλος 

                                                 
434 Βλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (Πρωτοπρ.), Ο Χριστιανικός Ναός και τα Τελούμενα εν Αυτώ, 
όπ.π., σ.186. Πρβλ. Ι. Φουντούλη, όπ.π., σ.50. 
435 Ι. Φουντούλη, Κείμενα Λειτουργικης Γ΄ – Θείαι Λειτουργίαι, εκδ. Μέλισσα, Θεσσαλονίκη 1994, 
σ.205. Πρβλ. Ι. Φουντούλη, οπ.π., σ. 129. 
436 Βλ. Βαρνάβα (Χωρεπισκόπου Σαλαμίνος), όπ.π., σ.49. Πρβλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου 
(Πρωτοπρ.), όπ.π., σ.187. 
437 Ερμηνεία, κεφ. 85, PG 155, 742D. 743A. 
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της θείας λειτουργίας, για να μη μείνει κανένα κατάλοιπο και βεβηλωθεί. Η 

κατάλυση γίνεται μετά τη θεία λειτουργία, πριν την απόθεση των αμφίων. Με το 

σπόγγο λοιπόν αυτόν σπογγίζει ο ιερέας το άγιο ποτήριο καλά και στη συνέχεια 

τοποθετεί το σφουγγάρι στο ποτήριο για να απορροφήσει και την τελευταία 

ρανίδα και να το αποστραγγίσει. Ο σπόγγος αφαιρείται κατά την προετοιμασία 

της επόμενης προσκομιδής. Το άλλο τεμάχιο ονομαζόμενο και «μούσα», 

φυλάσσεται πάντοτε εντός του αντιμηνσίου πάνω στην αγία Τράπεζα. Είναι 

μικρότερο σε μέγεθος, πεπιεσμένο, και το χρησιμοποιεί ο ιερέας για να 

σκουπίζει τον άγιο δίσκο όταν ρίπτει τις μερίδες του άρτου στο ποτήριο με 

μεγάλη προσοχή, μήπως διαφύγει έστω και το ελάχιστο ψιχίο438. 

Το τεμάχιο του σπόγγου που φυλάσσεται μέσα στο ποτήριο, εάν 

εφάπτεται μόνιμα στα τοιχώματα του ποτηρίου λόγω μεγέθους, τότε υπάρχει 

κίνδυνος η υγρασία που διατηρείται πάνω στα τοιχώματα αυτά να καταστρέψει 

με την πάροδο του χρόνου το ποτήριο. Γι’ αυτό και ο σπόγγος πρέπει να έχει 

διάμετρο μικρότερη από το κοίλωμα του ποτηρίου439. 

 
8. Μούσα  
Πολλές φορές αντί του δεύτερου σπόγγου, χρησιμοποιείται μικρό 

ημικυκλικό τεμάχιο σπόγγου πεπλατυσμένου, ή παχέος υφάσματος που λέγεται 

«μούσα». Η λέξη «μούσα» προέρχεται από τη λέξη «μάσσω» που σημαίνει 

σπογγίζω. Χρησιμοποιείται στη συστολή, δηλαδή στο καθάρισμα του δίσκου και 

του αντιμηνσίου. Με αυτή ο ιερέας περιμαζεύει τους μαργαρίτες, δηλαδή τα 

ψιχία του άρτου, και εμποδίζει αυτά να πέσουν γύρω. Φυλάσσεται μέσα στο 

αντιμήνσιο440. 

 

9. Κωδωνίσκος 
Είναι ένα μικρό καμπανάκι το οποίο κτυπά ο ιερέας κάποια στιγμή του 

Όρθρου κατά τη διάρκεια της Προσκομιδής, σαν συνθηματικό ενάρξεως της 

μνημονεύσεως, ώστε ο μεν λαός να μνημονεύει νοερά τα ονόματα των ζώντων 

                                                 
438 Βλ. Μ. Παπαδοπούλου, όπ.π., σ.54. Πρβλ. Ι. Φουντούλη Λειτουργική Α΄ - Εισαγωγή στη Θεία 
Λατρεία, όπ.π., σ.49. Πρβλ. Ι. Κογκούλη, Χρ. Οικονόμου, Π. Σκαλτσή, Η Θεία Λειτουργία του 
αγίου Ιωάννου του Χρυσοστόμου, όπ.π., σσ.23-24. 
439 Βλ. Μ. Παπαδοπούλου, όπ.π., σ.54. 
440 Βλ. Ι. Φουντούλη, όπ.π., σ.50. Πρβλ. Μ. Παπαδοπούλου, όπ.π., σ.54. 
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και κεκοιμημένων του, ο δε λειτουργός να εξάγει μερίδες στο άγιο δισκάριο για 

όλους τους μνημονευμένους441.  
Εισήχθηκε κατ’ αρχάς μόνο στη δύση, όχι προς σύναξη των πιστών, 

αλλά για να καταστήσουν προσεκτικό το λαό στις επισημότερες στιγμές της θείας 

λειτουργίας, όπως γίνεται σε εμάς και σήμερα με την κρούση του αστερίσκου 

επάνω στο άγιο δισκάριο κατά την επίσημη στιγμή της ευχαριστίας και της 

μετάληψης. Συνήθως κρούεται ελαφρώς τρεις φορές κατά τον σεραφικόν ύμνο 

και σε κάθε ύψωση της φωνής του χορού. Ο Καρδινάλιος Bona αναφέρει ότι ο 

κωδωνίσκος αντικαθιστά τις σάλπιγγες της Εκκλησίας του Νόμου και εισήχθηκε 

στην Εκκλησία μετά τους διωγμούς442. 

 
10. Αρτοφόριο  
Είναι αυτό το ειδικό σκεύος, μέσα στο οποίο, κατά την αρχαιότατη 

εκκλησιαστική μας παράδοση, φυλάσσονται προηγιασμένα τίμια δώρα του 

σώματος και του αίματος του Χριστού, που δίδονται σε έκτακτες περιπτώσεις σε 

όσους πιστούς είναι σοβαρά άρρωστοι και αδυνατούν να παρευρεθούν στην 

τέλεση της θείας ευχαριστίας, σε νήπια μετά το βάπτισμα και γενικά σε κάθε 

περίσταση που δεν είναι εύκολο να τελεστεί θεία λειτουργία, ενώ η μετάδοση της 

θείας κοινωνίας είναι απαραίτητη443. 

Το αρτοφόριο είναι μικρό πολυτελές κιβώτιο σε σχήμα ναού ή 

κουβουκλίου, παρόμοιο με τύμβο επί τάφου, κατασκευασμένο από μέταλλο, 

από ξύλο, μάρμαρο ή γυαλί με διακοσμήσεις και ποικίλματα από σμάλτο ή άλλα 

τιμαλφή υλικά. Παλαιότερα είχε σχήμα περιστεράς ή κιβωτού, οπότε το 

κρεμούσαν στο κιβώριο ή χρησιμοποιούσαν για τη φύλαξή του μικρό ειδικό 

ερμάριο στο άγιο βήμα. Μέσα σ’ αυτό υπάρχει «λάρναξ» (θήκη), μέσα στην 

οποία υπάρχει αγιασμένος και τεμαχισμένος άρτος, σώμα Χριστού, 

εμβαπτισμένος μέσα στο αίμα της θείας λειτουργίας της Μ. Πέμπτης, που 

τελείται σε ανάμνηση του μυστικού δείπνου444. 

                                                 
441 Βλ. Αμβροσίου Σταυρινού (Μητροπ), όπ.π., σ.447 
442 Βλ. Όπ.π., σ.447. 
443 « Η φύλαξις του αγίου άρτου δι’ εκτάκτους ανάγκας είναι αρχαιοτάτη ως εξάγεται εκ της παρά 
Ευσεβίου Ιστορίας του Αγίου Διονυσίου Αλεξανδρείας», Νικηφόρου Θεοτόκη, «Αρτοφόριον», 
ΘΗΕ, τ.3, στ.297. Βλ. Μ. Παπαδοπούλου, όπ.π., σ.50. Πρβλ. Ι. Φουντούλη, Λειτουργική Α΄- 
Εισαγωγή στη Θεία Λατρεία, όπ.π., σσ.50-51. 
444 Βλ Ι. Φουντούλη, όπ.π., σ.51. 
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 Κατά τη θεία λειτουργία της Μ. Πέμπτης και κατά την προσκομιδή των 

τιμίων δώρων ο ιερέας ετοιμάζει δύο κυρίως άρτους. Κατά την ώρα της θείας 

μετάληψης, λαμβάνει με το αριστερό του χέρι ένα άρτο τον οποίο δεν έχει 

μελίσει ακόμη, τον κρατάει πάνω από το ποτήριο, και με την αγία λαβίδα 

λαμβάνει από το ποτήριο τίμιο αίμα και εμποτίζει αυτό μέχρι να το απορροφήσει 

παντού. Μετά από αυτό τοποθετεί τον άρτο, ως τέλειο πλέον και καθαγιασμένο 

σώμα του Χριστού, εντός του αρτοφορίου πάνω σε σπόγγο και με μεγάλη 

προσοχή ρίχνει και τις μερίδες στο άγιο ποτήριο που απέμειναν από τον 

φυλαγμένο άρτο του προηγουμένου έτους445.  

Το απόγευμα της Μ. Πέμπτης επανέρχεται ο ιερέας στο άγιο βήμα προς 

αντικατάσταση και διαφύλαξη του άρτου ως εξής: 

Φέρει επιτραχήλιο, ανοίγει το αντιμήνσιο και θυμιατίζει γύρω από την 

αγία Τράπεζα. Τότε λαμβάνει τον άγιο άρτο από το αρτοφόριο, τον τοποθετεί σε 

μικρό δισκάριο, και με την λόγχη τον κατατεμαχίζει σε μικρότατα τεμάχια. Με 

ταπεινή φωτιά θερμαίνει κάτωθεν τον δίσκο και με την λόγχη ανακινεί τα μικρά 

τεμάχια του άρτου, μέχρις ότου αποξηρανθούν και είναι κατάλληλα προς 

φύλαξη. Τότε με μεγάλη προσοχή και ευλάβεια τα τοποθετεί εντός της αργυρής 

θήκης. Κλείνει τη θήκη και την τοποθετεί εντός του αρτοφορίου, ενώ άλλος 

ιερέας θυμιάζει ευλαβικά. Μετά διπλώνει το αντιμήνσιο, ευχαριστεί το Θεό και 

απέρχεται. Ο άρτος αποξηραίνεται για να διατηρείται. Κατά τη χρήση του 

υγραίνεται με κοινό οίνο για να μαλακώσει446. 

Αρτοφόριο λέγεται και το πρόσθετο σκεύος στο οποίο διαφυλάσσεται ο 

αμνός του Κυρίου από την Κυριακή μέχρι την ημέρα που θα χρησιμοποιηθεί 

στην προηγιασμένη θεία λειτουργία. Κάθε Σάββατο και Κυριακή της Μ. 

Τεσσαρακοστής, ο ιερεύς υπολογίζει πόσες προηγιασμένες θείες λειτουργίες 

πρόκειται να τελεσθούν κατά την διάρκεια της εβδομάδας και αναλόγως εξάγει, 

καθαγιάζει και φυλάσσει στο ειδικό αυτό αρτοφόριο τον αναγκαίο αριθμό των  

θείων αμνών447. Το επίσημο αρτοφόριο του κάθε εγκαινιασμένου ενοριακού 

                                                 
445 «Ξηραίνουσιν όμως αληθώς μικρόν τι εν τη εμη πατρίδι τον διατηρηθησόμενον της Ευχαριστίας 
άρτον διά τάς προστεθείσας αυτώ του ζέοντος ύδατος νοτίδας και εν τόπω δε επιτηδείω 
εγκλείουσιν, ος εστίν η εν τη θεία Τραπέζη κιβωτός».Ε. Θεοδώρου, «Αρτοφόριον», ΘΗΕ, τ.3, 
στ.296. 
446 Βλ. Μ. Παπαδοπούλου, όπ.π., σ.50. 
447 Βλ. Ι. Φουντούλη, Απαντήσεις εις Λειτουργικάς Απορίας Δ΄, οπ.π., σ. 157. 
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ναού είναι μονίμως τοποθετημένο πάνω στην αγία Τράπεζα και συμβολίζει το 

θρόνο του Θεού448. 

 

11. Ιερό ευαγγέλιο  
Η λέξη είναι σύνθετη από το «ευ» και το «αγγέλλω» που σημαίνει την 

καλή είδηση και αποδίδει το μήνυμα του Χριστού περί λυτρώσεως και σωτηρίας, 

το οποίο απευθύνεται από Αυτόν σε ολόκληρο τον κόσμο449. Κατ’ επέκταση με 

τον ίδιο όρο εννοείται και το βιβλίο, που περιέχει το μήνυμα αυτό. Είναι το βιβλίο 

στο οποίο είναι γραμμένη η διδασκαλία, η ζωή, τα θαύματα και εν γένει η επίγεια 

δραστηριότητα και συναναστροφή του Ιησού. Από αυτό αναγιγνώσκονται οι 

ευαγγελικές περικοπές των ακολουθιών450. 
. Το ευαγγέλιο, ως περιέχον τη διδασκαλία και την κατά κόσμο 

συμπεριφορά του Μεγάλου Διδασκάλου, αποτελεί θεμέλιο λίθο επί του οποίου 

στηρίζεται η χριστιανική πίστη και θεμελιώθηκε και στηρίχθηκε η χριστιανική 

θρησκεία. Είναι ο νόμος του Θεού, τον οποίο ο άνθρωπος καλείται να τηρεί και 

να σέβεται για τη σωτηρία του451. Κατά τον άγιο Γερμανό τα ευαγγέλια είναι 

τέσσερα καθώς τέσσερις είναι οι άνεμοι: «απηλιώτην, ζέφυρον, νότον, και 

βορράν…και άλλως τέσσερα εισί Ευαγγέλια, και τέσσερα καθολικά πνεύματα, 

κατά τά τετράμορφα ζώα, λέγω δή τα χερουβίμ, εν οίς κάθηται ο των όλων 

Θεός·εξ’ ων φαίνεται, ότι ο καθήμενος επί των Χερουβίμ Θεός, και συνέχων το 

παν, φανερωθείς έδωκεν υμίν το τετράμορφον ευαγγέλιον, ενί δε πνεύματι 

συνεχόμενον»452. Για τον λόγο αυτό η Εκκλησία έχει δώσει πρέπουσα τιμή και 

                                                 
448 Βλ.  Κ. Μπόνη, Κατήχησις και Λειτουργική, όπ.π., σ.127. Πρβλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου 
(Πρωτοπρ.), όπ.π., σ. 191. 
449 «Αρχή του ευαγγελίου Ιησού Χριστού, Υιού του Θεού. Ως γέγραπται εν τοις προφήταις, ιδού 
εγώ αποστέλλω τον άγγελλόν μου πρό προσώπου σου, ός κατασκευάσει την οδόν σου 
έμπροσθέν σου·». Μάρκ. 1, 1-2. Πρβλ. «Το δε άγιον Ευαγγέλιον, γενικώς μέν σύμβολον εστί της 
συντελείας του αιώνος τούτου». Μαξίμου Ομολογητού, όπ.π., κεφ.24, PG 91, 708A. 
450 Βλ. Μ. Παπαδοπούλου, όπ.π., σ.48.  
451 «Τάς δε θείας των πανιέρων βίβλων αναγνώσεις, τάς θείας και μακαρίας του παναγίου Θεού 
βουλήσεις τε και βουλάς υπεμφαίνειν, έλεγεν ο διδάσκαλος·δι’ ων τάς υποθήκας των πρακτέων, 
αναλόγως έκαστος ημών,κατά την υπούσαν αυτώ δύναμιν, λαμβάνομεν· και τους των θείων και 
μακαρίων αγώνων νόμους μανθάνομεν·καθ’ ούς νομίμως αθλούντες, των αξιονίκων της Χριστού 
βασιλείας αξιούμεθα στεφάνων» Μαξίμου Ομολογητού, Μυσταγωγία, κεφ.10, PG 91, 689C. Πρβλ. 
« Αι συνοδικαί Εγκύκλιοι» εκδιδόμεναι Υπό της Ιεράς Συνόδου της Εκκλησίας της Ελλάδος επί τη 
100ή περιόδω των εργασιών αυτής (1934-1956), τ.2, εκδ. Αποστολική Διακονία, Αθήναι 1956, 
σσ.850,885. 
452 Βλ. Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική θεωρία, PG 98, 413Β-C. «Το μέν γάρ, αετός, κατά 
Ιωάννην Ευαγγέλιον, την από του Πατρός ηγεμονικήν αυτού και ένδοξον γέννησιν διηγείται λέγων 
‘Εν αρχήν ήν ο Λόγος. Και, ‘Πάντα δι αυτού εγένετο …’. Το δε, ταυρός, κατά Λουκάν, άτε ιερατικού 
χαρακτήρος υπάρχον, από Ζαχαρίου ιερέως θυμιώντος άρχεται…Ποικίλος δε ίππος, Λουκάς, ως 
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εξαιρετική θέση στο ευαγγέλιο κατά τη θεία λατρεία. Τοποθετείται πάντοτε στο 

κέντρο της αγίας Τραπέζης453. 

 Κατά τα πρώτα χρόνια του χριστιανισμού, το ευαγγέλιο φυλασσόταν σε 

ειδικό σκευοφυλάκιο. Όταν κατά την έναρξη της θείας λειτουργίας επρόκειτο να 

γίνει η μικρή Είσοδος και ανάγνωση της ευαγγελικής περικοπής, συνοδεία 

διακόνων, ιερέων και λαμπαδούχων, μετέφεραν το ιερό ευαγγέλιο από το 

σκευοφυλάκιο και στο μέσο του ναού αυτό υψωνόταν από τους διακόνους 

ψηλά, προς θέα όλων των πιστών. Ενώ ο αρχιδιάκονος εκφωνώντας: «Σοφία, 

ορθοί!», δηλαδή το ευαγγέλιο είναι η σοφία του Θεού, καλούσε τους πιστούς να 

σταθούν όρθιοι με σιγή, προς υποδοχή και προϋπάντησή του454.  

Στα συλλείτουργα ο διάκονος εισέρχεται στο ιερό βήμα, τοποθετεί το 

ευαγγέλιο στην αγία τράπεζα και υποδέχεται θυμιώντας τους εισοδεύοντας 

ιερείς455. Μετά την ανάγνωση του αγίου ευαγγελίου αποχωρούσαν οι 

κατηχούμενοι κατά την προτροπή του διακόνου «Όσοι κατηχούμενοι, προέλθετε 

…» και έκλειναν οι θύρες της Εκκλησίας δηλώνοντας την αποχώρηση των 

αμυήτων και των αναξίων, αλλά και σύναξη των δικαίων μέσα στον νοητό 

νυμφώνα του Χριστού456.  

 Κατά την σημερινή λειτουργική πράξη στον όρθρο της Κυριακής, μετά 

το δεύτερο προκείμενο ακολουθεί η ανάγνωση του αναστάσιμου εωθινού 

ευαγγελίου στα δεξιά του θυσιαστηρίου και ακολούθως ο ασπασμός του 

ευαγγελίου κατά τον 50ον ψαλμό. Στο σημείο αυτό γίνεται ανάμνηση της 

αναστάσεως του Χριστού. Ο λειτουργός σαν άγγελος ντυμένος στα λευκά άμφια 

διαβάζει το ευαγγέλιο, αναγγέλλοντας το χαρμόσυνο γεγονός στο μέρος 

ακριβώς που στεκόταν ο άγγελος, όταν ανήγγειλε την ανάσταση του Κυρίου στις 

μυροφόρες. Δηλαδή το διαβάζει στα δεξιά του θυσιαστηρίου, που συμβολίζει τον 

τάφο του Χριστού457. Τα εωθινά ευαγγέλια είναι ένδεκα ως προς τον αριθμό των 

                                                                                                                                                 
ευγλωττότερον το κατά τον Κύριον εκθέμενος. Ματθαίος δέ, την κατά άνθρωπον αυτού γέννησιν 
κηρύττει…». Του Ιδίου, όπ.π., PG 98, 413C. 
453 Βλ. Μ. Παπαδοπούλου, όπ.π., σσ.48-49. Πρβλ. Ι. Φουντούλη, Λειτουργική Α΄ - Εισαγωγή στη 
Θεία Λατρεία, όπ.π., σ.75. Πρβλ. Ι. Κογκούλη, Χρ. Οικονόμου, Π. Σκαλτσή, Η Θεία Λειτουργία του 
Αγίου Ιωάννου του Χρυσοστόμου, όπ.π., σ.20. Πρβλ. D. Nineham, Commentary on St. Mark, 
Penguin Books, Great Britain 1963, σ.54. 
454 Βλ. Διονυσίου Αρεοπαγίτου, Περί της ουρανίου ιεραρχίας, κεφ.5, PG 3, 529Α. Πρβλ. 
Κωνσταντίνου Καλλινίκου (Πρωτοπ.), όπ.π., σ.326. 
455 Βλ.. Ι. Φουντούλη, Λειτουργική Α΄ - Εισαγωγή στη Θεία Λατρεία, όπ.π., σ.219.. 
456 Μαξίμου Ομολογητού, όπ.π., κεφ.15, PG 91, 693C.  
457 Βλ. Ι. Φουντούλη, Λογική Λατρεία [σειρά: «Λογική Λατρεία»], εκδ. Αποστολική Διακονία της 
Εκκλησίας της Ελλάδος, Αθήνα 1997, σ.248.  
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ένδεκα αποστόλων που ήταν μάρτυρες της αναστάσεως και ως προς τις ένδεκα 

εμφανίσεις του αναστάντος Κυρίου458. 

Η κατά σειρά ανάγνωση του ευαγγελίου έχει ως εξής: Από την Κυριακή 

του Πάσχα με εξαίρεση την Τρίτη της Δικαινησίμου, την Κυριακή του Αντίπασχα 

και την εορτή της Αναλήψεως μέχρι την Πεντηκοστή, διαβάζεται το κατά Ιωάννη 

ευαγγέλιο, από την Δευτέρα του αγίου Πνεύματος μέχρι την Παρασκευή μετά 

την ύψωση του Τιμίου Σταυρού διαβάζεται το κατά Ματθαίον ευαγγέλιο, από την 

Κυριακή μετά την Ύψωση του Τιμίου Σταυρού μέχρι το Σάββατο της Απόκρεω 

και τις καθημερινές της Τυροφάγου διαβάζεται το κατά Λουκάν ευαγγέλιο και 

από την νηστεία της Τεσσαρακοστής μέχρι την Κυριακή των Βαΐων διαβάζεται 

το κατά Μάρκον ευαγγέλιο459. 

Πριν την έναρξη της θείας λειτουργίας ο ιερεύς σταυρώνει το ευαγγέλιο 

λέγοντας: «Ευλογημένη η Βασιλεία του Πατρός και του Υιού και του αγίου 

πνεύματος, νυν και αεί και εις τους αιώνας, των αιώνων». Στην μικρή Είσοδο, ο 

διάκονος εξάγει το ευαγγέλιο από το ιερό βήμα, με την συνοδεία λαμπάδων, και 

το υψώνει στον ιερέα προς ασπασμό, στο μέσο του ναού απαγγέλλοντας « 

Σοφία! Ορθοί! ». Η σοφία είναι το σύμβολο της ύψιστης, αγιοπνευματικής 

σοφίας του Λόγου του Θεού, η οποία εμπεριέχεται στο ιερό ευαγγέλιο. Ο χορός 

ψάλλει « Δεύτε προσκυνήσωμεν και προσπέσωμεν Χριστώ …» χαιρετίζοντας 

την εμφάνιση του ευαγγγελίου, ως «την ανάδειξιν του Κυρίου σημαίνων ήρξατο 

φαίνεσθαι»460.  

Αρχικά το ευαγγέλιο φυλασσόταν ενδότερα στο σκευοφυλάκιο του αγίου 

βήματος, κατά τους δύσκολους χρόνους των διωγμών των χριστιανών, για να 

αποκρύπτεται από τα βλέμματα των ειδωλολατρών. Μετά τον τρισάγιο ύμνο και 

το αποστολικό ανάγνωσμα, προηγείται ψαλμός στιχολογούμενος μετά του 

εφυμνίου και σε κάθε στίχο ψάλλεται τρεις φορές αλληλούια461. Προσφέρεται 

                                                 
458 Βλ. Όπ.π., σ.246. 
459 Βλ. Ι. Φουντούλη, Απαντήσεις εις Λειτουργικάς Απορίας Δ΄, όπ.π., σ.84. 
460 «Τούτων δε ασθέντων, ο ιερεύς εν μέσω πρό του θυσιαστηρίου ιστάμενος υψού το ευαγγέλιον 
αίρει, και αναδείκνυσι· την ανάδειξιν του Κυρίου σημαίνων,ότε ήρξατο φαίνεσθαι. Διά γαρ του 
Ευαγγελίου ο Χριστός δηλούται·ώσπερ τά προφητικά βιβλία Προφητών λέγονται».  Νικολάου 
Καβάσιλα, όπ.π., κεφ.20, PG 150, 412C.  
461 Βλ. Αμβροσίου Σταυρινού (Μητροπ), Αι Αρχαιόταται και αι σύγχρονοι Λειτουργίαι [Λειτουργικά 
Βλατάδων], 2, όπ.π., σ.196. Πρβλ. Γ. Μπεκατώρου, «Ευαγγέλιον», ΘΗΕ, τ.5, στ.976. «Σήμερα το 
‘Αληλούϊα’ μεταξύ του Αποστόλου και ευαγγελίου περνά σχεδόν απαρατήρητο, γιατί ψάλλεται 
σύντομα και μόνο τρείς φορές, χωρίς ιδιαίτερη πρόνοια για τον ήχο της ψαλμωδίας του. Η πράξη 
έχει φθαρεί. Κατά την αρχαία ορθή τάξη το ‘Αληλούΐα’ ψαλλόταν εννέα ή δώδεκα φορές, σε 
ορισμένο ήχο και με καθορισμένους ειδικούς στίχους, που κάθε φορά αναγράφονται στα 
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θυμίαμα εις οσμήν ευωδίας ενώπιον της δόξης του Θεού και ο ιερεύς ή ο 

διάκονος μετά την θεία προτροπή από τον άμβωνα, απαγγέλλει την ευαγγελική 

περικοπή στους πιστούς και τέλος το ασπάζεται462. Κατά την ανάγνωση του 

ευαγγελίου, αν συνιερουργεί ο Επίσκοπος, βγάζει το ωμοφόριο του και όλοι 

βρίσκονται σε όρθια στάση εις ένδειξη σεβασμού463. 

Η θεία λειτουργία των Προηγιασμένων δώρων για πολλούς αιώνες 

άρχιζε κατά τις μαρτυρίες των χειρογράφων ανάλογα με την τάξη που 

ακολουθούσε ο κάθε ιερεύς. Στον κώδικα Αθηνών 758 του ΙΖ΄αι., μνημονεύεται  

ο ασπασμός του ευαγγελίου πριν την έναρξή της: « Είτα ίσταται έμπροσθεν της 

αγίας τραπέζης, προσκυνεί τρίς λέγων ‘‘Ο Θεός ιλάσθητί μοι’’, Και ασπάζεται το 

άγιον Ευαγγέλιον και εκφωνεί ούτως ‘‘Ευλογημένη η βασιλεία…’’»464. 

Το ευαγγέλιο διαβάζεται πάντοτε κατά την λειτουργική τάξη από τον 

αρχιερέα, τον ιερέα ή τον διάκονο και όχι από κατώτερους κληρικούς, 

αναγνώστες, ψάλτες κ.λπ465.  

Το κάλυμμά του είναι διακοσμημένο με πολύτιμα μέταλλα (χρυσό και 

άργυρο), χρυσοποίκιλτα στολίδια, πολύτιμους λίθους, στολίδια από σμάλτο και 

ολοσηρικό. Στην μπροστινή όψη αναπαριστάνεται η ανάσταση του Κυρίου, 

πλαισιωμένη από τους τέσσερις ευαγγελιστές ενώ στην οπίσθια είναι 

φιλοτεχνημένη η σταύρωση. Ευαγγέλια βαριά, μεγάλου μεγέθους, βλέπει κανείς 

στα Ιεροσόλυμα, υποβασταζόμενα από δύο διακόνους.  

Στη μονή των Ιβήρων του Αγίου Όρους υπάρχει μέγα ευαγγέλιο, το 

οποίο ζυγίζει 45 κιλά και το οποίο δόθηκε στη μονή από αυτοκράτορα του 

Βυζαντίου466. 

 

 
 

                                                                                                                                                 
λειτουργικά βιβλία και στα χειρόγραφα και κυμαίνονται από έναν μεχρι τρείς ή τέσσερις. Το εισήγε 
ο αναγνώστης με τη φράση ‘Αληλούΐα. Ψαλμός τω Δαυίδ’, ο διάκονος έλεγε, όπως και στο 
προκείμενο, το ‘Σοφία. Πρόσχωμεν’ και κατά την ψαλμωδία του γινόταν η θυμίαση, λεγόταν η ευχή 
του ευαγγελίου, η ευλογία του διακόνου-ευαγγελιστού και γινόταν η μετάβαση του στον άμβωνα». 
Ι. Φουντούλη, Απαντήσεις εις Λειτουργικάς Απορίας Δ΄, οπ.π., σ.93. 
462 Βλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (Πρωτοπρ.), όπ.π., σ.323. 
463 Βλ. Ι. Φουντούλη, Κείμενα Λειτουργικής – Θειαι Λειτουργίαι Γ,΄ όπ.π., σ.14. 
464 Βλ. Ι. Φουντούλη, Απαντήσεις εις Λειτουργικάς Απορίας Δ΄, οπ.π., σ.157. 
465 Το ευαγγέλιο διαβάζεται πάντοτε από τον Αρχιερέα, τον ιερέα ή τον διάκονο. Ποτέ από τους 
κατώτερους κληρικούς, αναγνώστες, ψάλτες ή λαϊκούς. Στο εσπερινό της αγάπης εσφαλμένως το 
ευαγγέλιο διαβάζεται σε διάφορες γλώσσες από λαϊκούς. Μοναδική περίπτωση η ευχή της 
γονυκλισίας διαβάζεται από λαϊκό όταν ο ιερεύς βρισκόταν σε αδυναμία. Βλ. όπ.π, σ.152. 
466 Βλ. Γ. Μπεκατώρος, «Ευαγγέλιον», ΘΗΕ, τ. 5, στ.975.  
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12. Τίμιος σταυρός  
Ο σταυρός επί του οποίου προσέφερε ο Θεάνθρωπος τον εαυτό Του 

θυσία για να απελευθερώσει τον άνθρωπο από τα δεσμά της αμαρτίας. Είναι το 

μέσο της σωτηρίας των ανθρώπων από τη φθορά και τον θάνατο467. «Δι’ 

ουδενός γάρ ετέρου ο θάνατος κατήργηται, του προπάτορος αμαρτία λέλυται, ο 

Άδης εσκύλευται, η ανάστασις δεδώρηται, δύναμις ημίν του καταφρονείν των 

παρόντων και αυτού του θανάτου δέδοται, η προς την αρχαίαν μακαριότητα 

επάνοδος κατόρθωται, πύλαι παραδείσου ηνοίχθησαν, η φύσις ημών εκ δεξιών 

του Θεού κεκάθικε, τέκνα Θεού και κληρονόμοι γεγόναμεν, ει μή διά του σταυρού 

του Κυρίου ημών Ιησού Χριστού.»468.. «Και ος ου λαμβάνει τον σταυρόν αυτού 

και ακολουθεί οπίσω μου ουκ έστι μου άξιος»469.. 

Είναι το παράδειγμα της μακροθυμίας, ανεξικακίας και συγχώρεσης 

πάνω στο οποίο άφησε την τελευταία επί γης πνοή του ο Ιησούς. «Κύριε, όπλον 

κατά του διαβόλου τον σταυρόν σου ημίν δέδωκας, φρίττει γάρ και τρέμει μη 

φέρων καθοράν αυτού την δύναμιν», μας λέγει ο υμνογράφος470. Κατήργησε με 

το σταυρό ο Κύριος τον θάνατο. Άνοιξε στο ληστή τον παράδεισο και έσωσε τον 

κόσμο από την αμαρτία. «Σταυρός ο φύλαξ πάσης της οικουμένης. Σταυρός η 

ωραιότης της Εκκλησίας. Σταυρός βασιλέων το κραταίωμα. Σταυρός πιστών το 

στήριγμα. Σταυρός αγγέλων η δόξα και των δαιμόνων το τραύμα»471. 

Η Εκκλησία έκανε τον σταυρό σύμβολο της χριστιανοσύνης472, για να 

στολίζει παντού του ιερούς χώρους λατρείας, τα στήθη των πιστών και 

ιερωμένων, τις ασπίδες των στρατιωτών, να προστατεύει βασιλείς, άρχοντες και 

                                                 
467 «Αφού ιερούργησε ο Λόγος στον εαυτό του την δική μας ανάπλαση, ο ίδιος θυσίασε τον εαυτό 
του, για χάρη μας, με σταυρικό θάνατο και δίνει πάντοτε το άχραντο σώμα του, να θυσιάζεται και 
μας προσφέρει κάθε μέρα  πανδαισία που τρέφει την ψυχή, ώστε τρώγωντας αυτό και πίνοντας το 
τίμιο αίμα του,με αίσθηση ψυχής, να γίνουμε με την μέθεξη καλύτεροι απ’ότι είμαστε, 
αναμυγνυόμενοι μ’ αυτά και μεταβαλλόμενοι από το χειρότερο στο καλύτερο…». Νικήτας 
Στηθάτος, Φυσικών κεφαλαίων εκατοντάς Β΄, ΕΠΕ. Φιλοκαλία, σ. 141. 
468 Ιωάννου Δαμασκηνού, Έκδοσις ακριβής της ορθοδόξου πίστεως, κεφ.11, PG 94, 1129A-B.  
469 Ματθ. 10, 38. Μάρκ. 8, 34. Λουκ. 9, 23. Ρωμ. 6, 11. «επειδή και Ιουδαίοι σημείον αιτούσιν και 
Έλληνες σοφίαν ζητούσιν, ημείς δε κηρύσσομεν Χριστόν εσταυρωμένον, Ιουδαίοις μέν 
σκάνδαλον, Έλλησιν δε μωρίαν, αυτοίς δε τοις κλητοίς, Ιουδαίοις τε και Έλλησι, Χριστόν Θεού 
δύναμιν και Θεού σοφίαν». Α΄Κορ. 1, 22-24. 
470 Στιχηρό των αίνων της Κυριακής. Ήχος πλάγιος δ΄. 
471 Εξαποστειλάριο της εορτής της Υψώσεως του Τιμίου Σταυρού. 
472 Ο γέρων Παΐσιος Βελιτσκόφσκι, στο μεγάλο κοινόβιο Νεάμτς (Neamts) της Μολδαβίας, στα 
1843, πρόσεχε σχολαστικά όλοι να κάνουν σωστά το σημείο του σταυρού. Αν κάποιος το έκανε 
λανθασμένα ή απρόσεκτα στο πρόσωπό του, τον τιμωρούσε αυστηρά και πάντοτε έλεγε: «Όταν 
κάποιος κάνει λανθασμένα το σημείο του σταυρού, οι διάβολοι χαίρονται με αυτή την κίνηση». Βλ. 
Αντωνίου (Ιερομ.), Βίοι Αθωνιτών του ΙΘ΄ αιώνος, τ.1, εκδ. Ι. Μετοχίου Ευαγγελισμού της 
Θεοτόκου, Ορμύλια 21995, σ.110. 
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υπερασπιστές της πίστεως αλλά και όλους τους χριστιανούς473 να κοσμεί κάθε 

ιερό σκεύος και να δεσπόζει σε τρούλους και κωδωνοστάσια ως ο ακοίμητος 

φρουρός της πίστεως474. Τοποθετείται παραπλεύρως της αγίας Τραπέζης και « 

όπισθεν του θυσιαστηρίου αυτού εξ ανατολών το ευλογημένον όργανον της 

θυσίας ο θείος ίσταται  σταυρός, τετραμερής ών διά τον εν αυτώ προσπαγέντα, 

τά τε άνω και κάτω τοις τε άνω υψωθέντα, καί εν εαυτώ πάντα ενώσαντα, 

άνωθεν κάτω καταβάντα, κάτωθέν τε άνω υψωθέντα, και εν εαυτώ πάντα 

ενώσαντα, και τά πέρατα και τω ύψει της θεότητος, και τω ταπεινώ της 

σαρκώσεως πάντα οικειωσάμενον, και τω υψηλώ της δόξης και τω βάθει της 

πτωχείας της ταπεινώσεως, και τω πλάτει του ελέους και της αγάπης ημάς 

αναπλάσαντα, καί εκ του άδου εγείραντα, και αντί επιγείων επουρανίους ημάς 

ποιήσαντα»475.  

Προηγείται στις λιτανείες και σε κάθε τελετή και θρησκευτική πανήγυρη. 

Τα Θεοφάνεια γίνεται η κατάδυσή του στη θάλασσα κατά τη διάρκεια τελετής και 

αγιάζονται με αυτόν τα ύδατα. Με αυτόν γίνεται ο Μικρός και Μεγάλος Αγιασμός. 

Με αυτόν ο ιερέας αγιάζει τους πιστούς476. Την Κυριακή της 

Σταυροπροσκυνήσεως περιφέρεται στολισμένος με πολύχρωμα άνθη. Την 14η 

Σεπτεμβρίου, εορτή της Υψώσεως του Τιμίου Σταυρού477, περιφέρεται εντός του 

ναού μέσα σε κλάδους βασιλικού478. Με αυτόν ευλογεί ο αρχιερέας το 

                                                 
473 Πήγαν κάποτε στον Αββά Ποιμένα ένα παιδί δαιμονισμένο. Το είχε κυριεύσει ο διάβολος και το 
κεφάλι του είχε στραφεί προς τα πίσω. Ο γέροντας τότε έδωσε εντολή σε όλους τους αδελφούς, 
αρχίζοντας από τους νεώτερους, να σταυρώσουν το παιδί. Ο Αββάς Ποιμένας, τελευταίος 
προσευχήθηκε με τα εξής λόγια: «Θεέ μου, κάνε καλά το πλάσμα σου, για να μη κυριευθεί από 
τον εχθρό». Και αφού το σταύρωσε, αμέσως το θεράπευσε και το γύρισε στον πατέρα του 
απόλυτα υγιές. Βλ. Β. Πέντζα, Είπε Γέρων…- Το «Γεροντικόν» σε νεοελληνική απόδοση, εκδ. 
Αστήρ, Αθήναι 1983, σ.192. 
474 « Ούτος ημίν σημείον δέδοται επί του μετώπου, όν τρόπον τω Ισραήλ περιτομή· δι’ αυτού γάρ 
οι πιστοί των απίστων απδιιστάμεθα και γνωριζόμεθα. Ούτος θυρεός και όπλον και τρόπαιον κατά 
του διαβόλου. Ούτος  σφραγίς, ίνα μη θιγή ημών ο ολοθρεύων, ως η Γραφή φησιν. Ούτος των 
κειμένων ανάστασις, των εστώτων στήριγμα, ασθενών βακτηρία, ποιμενομένων ράβδος, 
επιστρεφόντων χιεραγωγία, προκοπτόντων τελείωσις, ψυχής σωτηρίας και σώματος, πάντων των 
αγαθών πρόξενος, αμαρτίας αναίρεσις, φυτόν αναστάσεως, ξύλον ζωής αιωνίου». Βλ. Μ. 
Παπαδοπούλου, όπ.π., σσ.53-54. Ιωάννου Δαμασκηνού, όπ.π., PG 94, 1129B-C. 
475 Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί του Αγίου Ναού και της τούτου καθιερώσεως, Διάλογος, κεφ.133, 
PG 155, 341D.344A. 
476 Ι. Φουντούλη, Λειτουργική Α΄ - Εισαγωγή στη Θεία Λατρεία, όπ.π., σ. 51. 
477 Φέρει τα ίσα τη Μ. Παρασκευή. Είναι γιορτή λύπης για τον θάνατο του Χριστού, αλλά και 
χαράς για την δόξα και τον θρίαμβο της αναστάσεως. Βλ. Α. Παπαδόπουλου, Αγιολογία, εκδ. Π. 
Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 1996, σ.90. 
478 Ο όσιος Θεοφάνης ο Έγκλειστος αποτελεί μία σημαντική μορφή της ρωσικής ορθοδοξίας, 
ιδιαίτερα γνωστή για την πλούσια συγγραφική προσφορά και τον ηρωισμό της. Ο ηρωισμός 
αυτός εκδηλώθηκε κυρίως με δύο παράλογες για το ορθολογιστικό πνεύμα της εποχής μας 
πράξεις: Πρώτον, παραιτήθηκε από την επισκοπική του έδρα, για να ζήσει ασκητικά. Και 
δεύτερον, αυτοφυλακίσθηκε και παρέμεινε επί εικοσιοκτώ ολόκληρα χρόνια έγκλειστος σε ένα 
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εκκλησίασμα και τον δίνει προς ασπασμό. Ο σταυρός θυμιάται, υψώνεται στα 

τέσσερα σημεία του ορίζοντα και προσκυνείται479. Το σημείο του σταυρού είδε 

στο όνειρό του ο Μ. Κωνσταντίνος, με την προτροπή «Εν τούτω νίκα». Και από 

τότε έγινε το ιερό σύμβολο της θρησκείας και του χριστιανικού κράτους480. 

 

Ανάλογα με τη λειτουργική του χρήση έχουμε:  

  

  τον σταυρό των λιτανειών. Αμφιπρόσωπο, ξύλινο ή 

μεταλλικό, σύμβολο της δόξης και της κατά του θανάτου νίκης του Κυρίου. Φέρει 

συνήθως, ζωγραφισμένη ή σκαλισμένη, την σταύρωση από τη μία πλευρά και 

την ανάσταση από την άλλη. Στηρίζεται σε κοντό, προπορεύεται στις λιτανείες 

και τοποθετείται πίσω από την αγία Τράπεζα481. 

 

  τον σταυρό του αγιασμού. Περίκλειστος σε αργυρό 

πλαίσιο,  με βάση, είναι ξύλινος, ξυλόγλυπτος σταυρός μικρών διαστάσεων, που 

εικονίζει από τη μία πλευρά τη σταύρωση και από την άλλη τη βάπτιση του 

Κυρίου. Χρησιμοποιείται στην τελετή των αγιασμών, στην ύψωση του τιμίου 

σταυρού, στη σταυροπροσκύνηση και στην πρόοδο του τιμίου σταυρού για τις 

λιτανεύσεις και τον ασπασμό. Ενίοτε περιέχει τεμάχιο τιμίου ξύλου, από το 

σταυρό δηλαδή του Κυρίου. 

 

  τον σταυρό της ευλογίας της αγίας Τραπέζης. Παραλλαγή 

του προηγούμενου σταυρού είναι ο σταυρός της ευλογίας. Είναι μεταλλικός με 

                                                                                                                                                 
κελί της ερήμου Βισένσκ. Ο όσιος Θεοφάνης ο Έγκλειστος λέγει χαρακτηριστικά σε μία από τις 
επιστολές του: «Εορτάζουμε σήμερα την ύψωση του Τιμίου Σταυρού. Σε όλους τους ναούς 
υψώνεται σήμερα ο τύπος του Σταυρού. Αυτή όμως είναι μία εξωτερική εκδήλωση. Υπάρχει και η 
εσωτερική ύψωση του Σταυρού, μέσα στην καρδιά. Τελείται όταν κανείς αποφασίσει να σταυρώσει 
τον εαυτό του ή να νεκρώσει τα πάθη του». Βλ. Οσίου Θεοφάνους του Εγκλείστου, Απάνθισμα 
Επιστολών, Ι.Μ. Παρακλήτου, Ωρωπός Αττικής 81994, σ.84.  
479 Βλ. Ι. Φουντούλη, Λογική Λατρεία, όπ.π., σ.222. 
480 «Διό καί ο σταυρικός τύπος τήν θυσίαν αυτού δηλοί, ταπείνωσίν τε καί νίκην, ότι δι’αυτού τας 
οδύνας έλυσεν του θανάτου, καί κατήργησε τόν τό κράτος έχοντα του θανάτου τον διαβολον, καί 
τάς αντικειμένας εθριάμβευσεν πονηροτάτας δυνάμεις. Ενώ δή σταυρώ τήν νίκην καί ημείς 
νικώμεν εν Χριστώ τόν διάβολο, καί τους δαίμονας εκτρεπόμεθα. Καί σημείον ο σταυρός του 
Σωτήρος καί σφραγίς τε καί τρόπαιον». Συμεών Θεσσαλονίκης, Διάλογος, κεφ.62., PG 155, 62D. 
Βλ. Μ. Παπαδοπούλου, όπ.π., σ.50. Πρβλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (Πρωτοπρ.), Ο 
Χριστιανικός Ναός και τα τελούμενα εν αυτώ, όπ.π., σσ.140,244. Πρβλ. Π. Σκαλτσή, Λειτουργικές 
Μελέτες, εκδ. Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 1999, σ. 73. 
481 Βλ. Ι. Φουντούλη, όπ.π., σ.51. Πρβλ. Κωνσταντίνου Καραϊσαρίδη, Η Συμβολή του π. 
Δημητρίου Στανιλοάε στη μελέτη των Λειτουργικών Θεμάτων, όπ.π., σ.114-115. 
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διακοσμήσεις χωρίς βάση, που απόκειται στην αγία Τράπεζα παρά το ευαγγέλιο 

και δίδονται μ’ αυτόν οι ευλογίες από τον αρχιερέα ή, κατά τη ρωσική πράξη, 

από τον ιερέα κατά την απόλυση482. 

 

  τον «Εσταυρωμένο» του Ιερού. Ο σταυρός των λιτανειών 

σε μίξη με το σταυρό των λυπηρών του τέμπλου, στους τελευταίους δύο αιώνες 

πήρε στην ελληνική κυρίως εκκλησία μία ιδιόμορφη εξέλιξη. Εισήχθηκε δηλαδή η 

λιτάνευση του σταυρού κατά το τροπάριο «Σήμερον κρεμάται επί ξύλου…» και το 

στήσιμο του στο κέντρο του ναού, καθ’ όλη τη διάρκεια της ημέρας εκείνης. 

Παλαιότερα τοποθετούνταν στο προσκυνητάριο η εικόνα της σταύρωσης από το 

δωδεκάορτο του τέμπλου ή ο σταυρός των λυπηρών της κορυφής του 

εικονοστασίου. Έφερε τον Χριστό ιστορημένο νεκρό πάνω στο σταυρό. Οι 

διαστάσεις του εσταυρωμένου αυτού μεγάλωσαν και το σώμα του Χριστού 

αργότερα ζωγραφιζόταν σε ιδιαίτερη περικεκομμένη εικόνα που ήταν μονίμως 

καρφωμένη στο σταυρό. Αργότερα η εικόνα του εσταυρωμένου απεσπάτο από 

το σταυρό για να εικονισθεί παραστατικότερα η αποκαθήλωση, όπως 

επικράτησε να γίνεται μέχρι σήμερα483.  

Κατά τους τελευταίους χρόνους χάθηκε ο έλεγχος και κατασκευάζονται 

τεραστίων διαστάσεων σταυροί και εσταυρωμένοι, είτε με την ήρεμη βυζαντινή 

παράδοση και απεικόνιση είτε και σε φοβερές απομιμήσεις εσταυρωμένων της 

δύσης, που δύσκολα λιτανεύονται, και τίθενται μάλιστα αντιπαραδοσιακά πίσω 

από την αγία Τράπεζα484. Η έτσι αποσπώμενη εικόνα του Χριστού 

«σταυρώνεται» πάλι κατά τον εσπερινό της Αναλήψεως, μετά δηλαδή τη λήξη 

της πασχαλίου περιόδου, κατά την οποία ο σταυρός παραμένει, πίσω από την 

αγία Τράπεζα, χωρίς την εικόνα του εσταυρωμένου485. 

Στην Δυτική Εκκλησία ο πάπας Βενέδικτος ΙΔ΄ το 1746 εθέσπισε 

αμάρτημα την τέλεση της θείας ευχαριστίας, χωρίς να υπάρχει ο σταυρός με τον 

εσταυρωμένον σε μεγάλο μέγεθος για να τον βλέπουν οι πιστοί. Ομοιώς και στην 

                                                 
482 Βλ. Ι. Φουντούλη, όπ.π., σσ.51-52. Πρβλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (Πρωτοπρ.), όπ.π., σ.250. 
483 Βλ. Ι. Φουντούλη, όπ.π, σ.53. 
484 Βλ. Αμβροσίου Σταυρινού (Μητροπ. Καισαρείας),Αι αρχαιόταται και οι σύγχρονοι λειτουργίαι, 
όπ.π., σ.441. 
485 Βλ. Ι. Φουντούλη, Λειτουργική Α΄ Εισαγωγή στη Θεία Λατρεία, όπ.π., σσ. 51-52. Πρβλ. 
Ιακώβου Κλεομβρότου (Μητροπ.), Η Παναγία της Αγιάσου Λέσβου, όπ.π., σ.57. Πρβλ. Κ. Μπόνη, 
Κατήχησις και Λειτουργική, όπ.π., σ.127. 
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Ανατολική Εκκλησία πίσω από το άγιο θυσιαστήριο βρίσκεται σε μεγάλες 

διαστάσεις ο εσταυρωμένος486. 

Λιθοποίκιλτοι σταυροί με πολύτιμους λίθους καθώς και πολλά άλλα 

κειμήλια, φυλάσσονται σε θησαυροφυλάκια διαφόρων μονών και κυρίως μονών 

του Αγίου Όρους487
. 

 
Τα δευτερεύοντα σκεύη χρησιμοποιούνται σε διάφορες τελετές της 

εκκλησίας. Τα σπουδαιότερα από αυτά είναι: 

 
1. Το θυμιατό ή θυμιατήρι. 
Τα ευωδιαστά θυμιάματα τα αγαπούσαν οι ανατολικοί λαοί και τα έκαιαν 

τιμητικά μπροστά σε υπερέχοντα πρόσωπα488. Γι’ αυτό και ένα από τα τρία δώρα 

των μάγων της ανατολής που πρόσφεραν στον Βασιλέα της Βηθλεέμ, ήταν ο 

λίβανος (το λιβάνι ή θυμίαμα)489. Το θυμίαμα από τα ανάκτορα της ανατολής 

χρησιμοποιήθηκε στους ναούς τους για τη λατρεία των θεών τους490.  

Κατά παρόμοιο τρόπο και οι Εβραίοι χρησιμοποίησαν το θυμίαμα για να 

τιμήσουν τον αληθινό Θεό491.. Ο χώρος της λειτουργίας είναι το άπειρο, ο χρόνος 

της η αιωνιότητα. Μέσα σ’ αυτό το χώρο και το χρόνο μας καλωσορίζει ο 

λειτουργός θυμιάζοντας μας492.. Το θυμιάτισμα την ώρα τούτη θυμίζει τη 

συνήθεια που είχαν οι λαοί της ανατολής να υποδέχονται τον ξένο τους 

αλείφοντας το κεφάλι του με ευωδιαστό λάδι. Ο Χριστός μέσω του λειτουργού 

Του μας υποδέχεται στο σπίτι Του και στη λειτουργία Του493. 

                                                 
486 Βλ. Αμβροσίου Σταυρινού (Μητροπ. Καισαρείας),όπ.π., σ.441. 
487 Βλ. Μ. Παπαδοπούλου, όπ.π., σ.50.  
488 Βλ. Ι. Κογκούλη, Χρ. Οικονόμου, Π. Σκαλτσή, Η Θεία Λειτουργία του αγίου Ιωάννου του 
Χρυσοστόμου, όπ.π., σ.24. 
489 Ματθ. 2, 7-18. Πρβλ. Γεωργίου Καλπούζου (Πρεσβυτ.), Συμβουλευτικό εγχειρίδιο ορθοδόξου 
λατρευτικής ζωής-Αυτονόητα αλλά τόσο άγνωστα θέματα, εκδ. Φωτοδότες, Αθήνα, σσ.15-16. 
490 Το θυμίαμα ήταν γνωστό από τους αρχαίους χρόνους στην ανατολή. Χαρακτηριστικό είναι ότι, 
όταν ο Μ. Αλέξανδρος μπήκε θριαμβευτής στα Σούσα, τα οποία του παραδόθηκαν εκούσια, 
βρήκε αμύθητους θησαυρούς των βασιλέων των Περσών. Ανάμεσα στο χρυσό, το ασήμι, τους 
πολύτιμους λίθους και τα πλούσια σκεύη της αυλής υπήρχαν και θυμιάματα, τα οποία ήταν 
γνωστά και χρησιμοποιούνταν ευρέως από τους Πέρσες βασιλείς, όπως από τον Ξέρξη και το 
Δαρείο. Βλ. Ι. Δρόυσεν, Ιστορία του Μακεδονικού Ελληνισμού – Ιστορία του Μεγάλου 
Αλεξάνδρου, τ. 1, όπ.π., σ.402. 
491 Έξ., 28, 12-14. 
492 Βλ. Θ. Ευαγγέλου, Η Εκκλησία ως «Κοινωνία Αγίων», Πρακτικά ΙΔ΄ Θεολογικού Συνεδρίου με 
θέμα: «Η μήτηρ ημών Ορθόδοξος Εκκλησία», 10-13 Νοεμβρίου 1993, Ιερά Μητρόπολις 
Θεσσαλονίκης, Θεσσαλονίκη 1994, σ.196. 
493 Βλ. Γρηγορίου (Ιερομ.), Η Θεία Λειτουργία – Σχόλια, όπ.π., σ.122. 
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Στον όρθρο, αναφέρει ο άγιος Συμεών Θεσσαλονίκης, «την προσκομιδήν 

τοίνυν εν τούτοις τελέσας ο ιερεύς, τω Θεώ προσφέρει θυμίαμα εις ευχαριστίαν 

του έργου και της ενεργείας επιδημίαν του Πνεύματος. Τούτου γάρ τύπον πλουτεί 

το θυμίαμα, και η ευχή μαρτυρεί λέγουσα, ‘Θυμίαμα σοι, Χριστέ ο Θεός, 

προσφέρομεν εις οσμήν ευωδίας ό προσδεξάμενος εις το υπερουράνιον 

θυσιαστήριον, αντικατάπεμψον ημίν την χάριν του παναγίου σου Πνεύματος’. Άμα 

και τον Θεόν τιμών ο ιερεύς διά της προσαγωγής και ευωδίας του θυμιάματος, καί 

δεικνύς, ως και μετά του Πνεύματος ενεργεί, και ως από του μυστηρίου τούτου η 

χάρις του Πνεύματος εις τον κόσμον εκκέχυται.»494. 

Κατά την «Τιμιωτέραν» ή την θ΄ωδή του κανόνος της εορτής, τον 

τρισάγιο ύμνο, την μεγάλη είσοδο, την αγία αναφορά, τα μνημόσυνα κ.λπ., ο 

ιερεύς θυμιάζει τον ναό, τους πιστούς, τιμώντας τα θεία και αγιάζοντας τους 

παρεστώτας495. Παράλληλη πράξη υπάρχει και στους άλλους λειτουργικούς 

τύπους, τον Ρωμαϊκό, τον Αμβροσιανό, τον Συριακό, και τον Κοπτικό. Η πράξη 

αυτή προέρχεται από την ιουδαϊκή λάτρεία που προέβλεπε την προσφορά 

θυμιάματος σε κάθε πρωϊνή ακολουθία. Παράλληλα η Αποκάλυψη μνημονεύει τις 

προσευχές των αγίων ως θυμίαμα ενώπιον του Θεού496. Ο λειτουργός θυμιάζει 

τον ναό και τους πιστούς με την δέουσα ευπρέπεια και ευταξία. Λεπτομέρειες και 

προδιαγραφές για τον τρόπο θυμιάσεως αναφέρονται στην «Διάταξιν της 

ιεροδιακονίας» του πατριάρχου Φιλοθέου και στον Συμεών Θεσσαλονίκης στο 

έργο του «Διάλογος»497. 

Στην προηγιασμένη θεία λειτουργία ο λειτουργός θυμιάζει μετά το 

προκείμενο, κρατώντας μία λαμπάδα και φωτίζοντας σταυροειδώς ενώπιον του 

θυσιαστηρίου, και λέγει: «Σοφία Ορθοί». Έπειτα σφραγίζοντας σταυροειδώς τον 

λαό λέγει: «Φως Χριστού φαίνει πασι»498. Μετά τα αναγνώσματα, ο ιερεύ θυμιάζει 

την αγίαν τράπεζα και ψάλλει : «Κατευθυνθήτω η προσευχή μου ως θυμίαμα 

ενώπιόν Σου...»499. 

Το θυμίαμα συμβολίζει την προσευχή μας που ανέρχεται όπως ο 

καπνός στο θρόνο του Θεού. Όπως δηλαδή το λιβάνι συναντάται με το αναμμένο 

                                                 
494 Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί της ιεράς Λειτουργίας, Διάλογος, κεφ. 95, PG 155, 285C. 
495 Όπ.π.,κεφ. 309, PG 155, 564Α-D. 
496 Αποκ. 8, 3-4. 
497 Συμεών Θεσσαλονίκης, όπ.π., PG 155, 561D. 563A-D. 565A-D. 568A-D. 569A. Πρβλ. Ι. 
Φουντούλη, Αποκρίσεις εις Λειτουργικάς Απορίας Δ΄, όπ.π., σ. 188. 
498 Ι. Φουντούλη, Κείμενα Λειτουργικής – Θειαί Λειτουργίαι, τ. Γ΄, όπ.π. σ.191 
499 Ψαλμ. 140, 2. 
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κάρβουνο και δεν μένει εκεί, αλλά αφού θερμανθεί ανέρχεται προς τα άνω και 

σκορπίζει την ευωδία, έτσι και οι ψυχές με θερμή πίστη προσευχόμενες δεν 

πρέπει να κολλούν στη γη και στα υλικά, όταν λατρεύουν το Θεό, αλλά να 

φτερουγίζουν προς τα άνω μυροβλύζουσες, απαγκιστρωμένες από τις υλικές 

μέριμνες500. Με την ανάταση του νου και της ψυχής προς τα άνω, η προσευχή 

μας γίνεται πιο καθαρή και η κοινωνία μας με το Θεό περισσότερο ουσιαστική. Το 

θυμίαμα μας μεταφέρει στον χώρο της προσευχής των αγίων και τονίζει την 

παρουσία του αγίου Πνεύματος στη ζωή μας501. 

Το θυμιατό μας υπενθυμίζει ολόκληρη την πίστη μας. Οι τρεις αλυσίδες 

συμβολίζουν τα τρία πρόσωπα της Θεότητος. Τα δώδεκα κουδουνάκια, τους 

δώδεκα αποστόλους. Η υποδοχή που βάζουμε τα κάρβουνα συμβολίζει τη 

Θεοτόκο που δέχθηκε τον θείο άνθρακα Χριστό μέσα της. Η φωτιά συμβολίζει 

τον Κύριο που έγινε άνθρωπος και δεν έκαψε τη Θεοτόκο. Το θυμίαμα συμβολίζει 

το άγιο Πνεύμα και ο σταυρός δηλώνει το σύμβολο της νίκης κατά του 

θανάτου502.  

 

2. Το κατζίο. 
Είναι ειδικό θυμιατό που χρησιμοποιείται για θυμίαση κατά τον τρισάγιο 

ύμνο στις μονές, στις αγρυπνίες κατά την διάρκεια του πολυελαίου503 και κατά τη 

βασιλική ακολουθία πρό του όρθρου τη Μεγάλη Εβδομάδα504. 
 
3. Η κιβωτός. 
Σκεύος σε σχήμα ναϋδρίου ή κουτί, στο οποίο τίθεται το θυμίαμα και 

φέρεται στον αριστερό ώμο των διακόνων κατά τη θυμίαση, για την ανανέωση 

του κατά τις μακρές θυμιάσεις, τις λιτανείες κ.λπ. Έτσι εικονίζονται στις 
                                                 
 500Βλ. Βαρνάβα (Χωρεπισκόπου Σαλαμίνος), Έχομεν θυσιαστήριον, όπ.π., σ.59. 
501 Βλ. Συμεών Θεσσαλονίκης, όπ.π., PG 155, 565Α. Πρβλ. Π. Τρεμπέλα, Από την ορθόδοξον 
λατρείαν μας, εκδ. Αδελφότητος Θεολόγων ο Σωτήρ, Αθήναι, σσ.343-347. 
502 «Και γάρ ευθέως ο θυμιατός υποδεικνύει την ανθρωπότητα του Χριστού, το πυρ την θεότητα· ο 
ευώδης καπνός μηνύει την ευωδίαν του αγίου Πνεύματος προπορευομένην, ο γάρ θυμιατός εστίν 
ευωδεστάτη ευφροσύνη». Γερμανού Κωνσταντινουπόλεως, όπ.π., PG 98, 412D. Πρβλ. Γεωργίου 
Καλπούζου (Πρεσβυτ.), όπ.π., σ.28. 
503 «Μετά την ανάγνωσιν δε και ο του πολυελέου άδεται ύμνος επινίκιος τις ών, και τά του Θεού  
θαυμάσια διηγούμενος, και μάλιστα την εξ Αιγύπτου της αμαρτίας δηλονότι  και πλάνης των 
ψυχών ημών προς την του Χριστού πίστιν διάβασιν, και την εκ του Φαραώ δαιμόνων, ελευθερίαν 
ημών, και την εκ της θαλάσσσης των πειρασμών του βίου, διά ξηράς, της ισχυράς και ακυμάντου 
ζωής εν ισχύι Θεού τη καρτερία των θλίψεων ευσταλή πορείαν, ως ράβδο, του σταυρού τη 
δυνάμει ενισχυθέντας εν τω βαπτίσματι..» Συμεών Θεσσαλονίκης, Διάλογος, κεφ. 309, PG 155, 
568Β-C. 
504 Βλ. Ι. Κογκούλη, Χρ.Οικονόμου, Π. Σκαλτσή, όπ.π., σ.24. 
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τοιχογραφίες οι άγιοι διάκονοι. Η πράξη αυτή διατηρείται σε πανηγυρικές 

συνάξεις στις μονές και αλλού, κατά τοπική συνήθεια505. 

 

4. Η  λεκάνη του αγιασμού. 
Μεταλλικό δοχείο σε σχήμα κολυμβήθρας με βάση ή χωρίς βάση, για 

την τέλεση των αγιασμών, που πρέπει να έχει κατάλληλο βάθος, ώστε να 

εμβαπτίζεται όρθιος ο σταυρός, όπως απαιτεί η τυπική διάταξη506. 

 
5. Τα λάβαρα. 
Είναι ένα είδος σημαίας, το οποίο αποτελείται από ένα τετράγωνο ή 

επίμηκες ύφασμα, αναρτημένο πάνω σε ένα κοντάρι, και χρησιμοποιείται κατά 

τις θρησκευτικές λιτανείες, τις γιορτές διαφόρων συλλόγων, σωματείων, 

συντεχνιών, καθώς και για διακοσμητικό των ναών. Φέρουν εγχάρακτες, 

κεντητές ή ζωγραφισμένες αμφιπρόσωπες παραστάσεις αγίων, πολιούχων, του 

ναού ή συντεχνιών, δεσποτικών εορτών κ.λπ. Είδος λαβάρου είναι και η 

«ανάστασις», εικόνα δηλαδή του αναστάντος Χριστού, περικομμένη γύρω κατά 

τα δυτικά πρότυπα, που φέρεται σε κοντό και χρησιμοποιείται κατά τις τελετές 

και λιτανείες του Πάσχα, για ανάδειξη του γεγονότος507. 

Όπως είδαμε και στην αρχαία εποχή, τα λάβαρα χρησιμοποιήθηκαν από 

διάφορους λαούς508 ως ιερά σκεύη. Οι Ρωμαίοι τα εμβλήματα που έφεραν 

επάνω τους τα λάβαρα τα ονόμαζαν «σίγνα» που σημαίνει σημεία. Αυτά αρχικά 

παρουσίαζαν είδωλα ζώων ή πτηνών από τα οποία τελικά επικράτησε ο αετός, ο 

οποίος παριστάνονταν με τις φτερούγες του ανοιχτές και ήταν συνήθως χρυσός. 

Τα αρχικά σίγνα των Ρωμαίων αντικαταστάθηκαν με την πάροδο του χρόνου 

από σημαίες διαφόρου σχήματος και χρώματος, πάνω στις οποίες ήταν 

ζωγραφισμένα τα ιερά εμβλήματα και κυρίως ο αετός.  

Τέτοιο στρατιωτικό σίγνο ήταν προφανώς και το πρώτο χριστιανικό 

λάβαρο. Ήταν δηλαδή μία στρατιωτική σημαία την οποία κατασκεύασε ο Μ. 

Κωνσταντίνος, μετά από θεία επιφοίτηση, κατά την  εναντίον  του  Μαξεντίου 

                                                 
505 Βλ. Ι. Φουντούλη, όπ.π., σ.56. Πρβλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (Πρωτοπρ.), όπ.π., σ.124. 
506 Βλ. Ι. Φουντούλη, όπ.π., σ.57. 
507 Βλ. Γενική Παγκόσμιος Εγκυκλοπαίδεια Πάπυρος Λαρούς, τ. 9, όπ.π., σ.769. Πρβλ. Ι. 
Φουντούλη, Λειτουργική Α΄- Εισαγωγή στη Θεία Λατρεία, όπ.π., σ.55. 
508 Από τους λαούς της Μεσοποταμίας, όπως π.χ. τους Πέρσες, τους Ασσυρίους, τους 
Βαβυλωνίους, τους Χαλδαίους κλπ, αλλά και από τους αρχαίους Αιγυπτίους και Έλληνες, και στη 
συνέχεια τα χρησιμοποίησαν και οι Ρωμαίοι. Π. Παπαευαγγέλου, «Λάβαρον», ΘΗΕ, τ. 8, στ.53. 
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μάχη τον Οκτώβριο του έτους 312 μ.Χ. Ο Μ. Κωνσταντίνος αντικατέστησε τον 

αετό που ήταν το ειδωλολατρικό σύμβολο της Ρώμης και ύψωσε τον σταυρό που 

είναι το σύμβολο του χριστιανισμού. Το λάβαρο του Μ. Κωνσταντίνου αποτελείτο 

από ένα πορφυρό τετράγωνο ύφασμα, τεταμένο πάνω σε ένα ψηλό περίχρυσο 

κοντάρι και από την μία όψη ήταν σχεδιασμένες οι εικόνες του βασιλιά και των 

δύο υιών του. Στην κορυφή του κονταριού στηριζόταν ένα χρυσό στεφάνι 

περιβαλλόμενο με τα δύο αρχικά γράμματα του ονόματος του Χριστού. Η 

καινοτομία του Μ. Κωνσταντίνου εντοπίζεται στο ότι αυτός αντικατέστησε τον 

αετό της ειδωλολατρικής Ρώμης με το χριστιανικό σύμβολο του σταυρού, στην 

κορυφή του δόρατος. Το σημείο αυτό από τότε έγινε έμβλημα πολλών 

αυτοκρατόρων του Βυζαντίου και πολλές φορές αποτυπωνόταν και στις ασπίδες 

των στρατιωτών, στα τρόπαια και στα νομίσματα509. 

Η χρήση των λαβάρων συνεχίστηκε και από τους διαδόχους του 

πρώτου χριστιανού βασιλιά, και αυτό αποδεικνύεται μεταξύ των άλλων και από 

την ακόλουθη προσευχή του αγίου Αμβροσίου υπέρ κατισχύσεως των όπλων 

του Γρατιανού κατά των Γότθων: «Επίβλεψον, Δέσποτα, εφ’ ημάς και ύψωσον το 

κέρας της πίστεώς Σου` ότι ουχί αετοί, ουδέ όρνεα πετόμενα, αλλά το Σόν, ω 

Κύριε Ιησού, Όνομα και η Ση προσκύνησις προηγούνται του στρατού»510. Αυτά 

τα λάβαρα μετά την πτώση της βασιλίδος των πόλεων τέθηκαν υπό την σκέπη 

της Εκκλησίας και διατηρήθηκαν σε αυτή μέχρι σήμερα511. Από τη μία όψη 

εικονίζουν το Χριστό και από την άλλη διαφόρους αγίους. Χρησιμοποιούνται 

κυρίως στις μεγάλες τελετές και λιτανείες, όπως η περιφορά του επιταφίου, και 

σκοπό έχουν να κοσμούν το ναό512. 

 

6. Τα εξαπτέρυγα  
Είναι οι αργυροί ή επίχρυσοι δίσκοι, που κατέχουν σήμερα θέση 

λαβάρων και βρίσκονται πάνω σε κοντάρια. Στα εξαπτέρυγα εικονίζονται τα ιερά 
                                                 
509 Βλ. Π. Παπαευαγγέλου, «Λάβαρον», ΘΗΕ, τ.8, στ.55. Πρβλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου 
(πρωτοπρ.), όπ.π., σσ.245-247. 
510 Βλ. Όπ.π., στ.55. 
511 Σε δύο λιθογραφίες λαϊκής τέχνης, που βρίσκονται στο μουσείο της Ιστορικής και 
Εθνογραφικής Εταιρείας στα Ιωάννινα, παρουσιάζεται η παράδοση της πόλης των Ιωαννίνων 
από τον Εσσάτ Πασά (ο οποίος παραδίδει το ξίφος του) στον αρχιστράτηγο Κωνσταντίνο το 
1913, καθώς και η παρέλαση του ελληνικού απελευθερωτικού στρατού μέσα στην πόλη. Εκτός 
από τις ελληνικές σημαίες παρουσιάζονται φιλοτεχνημένα και λάβαρα που κρατούν οι έλληνες 
στρατιώτες και φέρουν στην κορυφή τους σταυρό. Βλ. Σπ. Μαρκεζίνη, Πολιτική Ιστορία της 
Νεωτέρας Ελλάδος 1828-1964, τ. 3, εκδ. Πάπυρος, Αθήναι 1966, σσ.252-253. 
512 Βλ. Ι. Φουντούλη, όπ.π., σ.55. 
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τάγματα των αγγέλων, των Χερουβείμ και των Σεραφείμ, που έχουν έξι 

πτέρυγες. Από το συμβολισμό αυτό άλλωστε πήραν και το όνομά τους. 

Τοποθετούνται στα άκρα της αγίας Τράπεζας513.  

Παλαιότερα έφεραν βιβλικές παραστάσεις όπως της Αποκάλυψης του 

Ιωάννου514 ή της οπτασίας του Ησαϊα515. Κατά την πρώτη εικόνα, στο μέσον του 

θρόνου του Θεού και σε κύκλο βρίσκονται τέσσερα ζώα γεμάτα οφθαλμούς 

εμπρός και πίσω. Κατά την οπτασία δε του Ησαία ο Κύριος κάθεται σε θρόνο 

ψηλό σε πλήρη δόξα, και Σεραφείμ με έξι φτερούγες βρίσκονται σε κύκλο γύρω 

από τον Κύριο. Έτσι σιγά-σιγά η απεικόνιση των αγγέλων κυριάρχησε στα 

εξαπτέρυγα516. 

Στην λειτουργική πράξη τα εξαπτέρυγα εδίδοντο στους διακόνους κατά 

την ακολουθία της χειροτονία τους, ως σύμβολο του βαθμού της διακονίας. 

Αρχικά ήταν ριπίδια, κατασκευαζόταν από υμένες ή πτερά και σκοπό είχαν να 

διώχνουν τα έντομα. Τα έσειαν οι διάκονοι πάνω από τα τίμια δώρα όταν ήταν 

ακάλυπτα517. Η πράξη σήμερα έχει απλουστευθεί και ο ριπισμός των δώρων 

γίνεται με τον αέρα. Κατά τόπους όμως διατηρείται η παλιά πράξη και ο ριπισμός 

γίνεται από τον διάκονο συμβολικά με μικρότερων διαστάσεων εξαπτέρυγο.  

Παρόμοια πράξη συναντούμε και σε άλλους λειτουργικούς τύπους, και 

ιδιαίτερα στον Αρμενικό, όπου τα εξαπτέρυγα είναι εφοδιασμένα με 

κωδωνίσκους και κινούμενα συνοδεύουν με τον ήχο τους την ψαλμωδία του 

τρισάγιου ύμνου, ως ένα είδος κυμβάλου518. Βρίσκονται ένθεν και ένθεν του 

θυσιαστηρίου, κατά την τέλεση της θείας Ευχαριστίας, κατά την ανάγνωση του 

αγίου ευαγγελίου και κατά την μεγάλη είσοδο, την μεταφορά δηλαδή των τιμίων 

δώρων από την αγία πρόθεση στο θυσιαστήριο519. 

 

7. Τα καντήλια520 
Αποτελούν κρεμαστά συνήθως λυχνάρια με λάδι, τα οποία ανάβουν με 

καντηλήθρα που επιπλέει πάνω στο λάδι και χρησιμοποιούνται στις εκκλησίες 

                                                 
513 Βλ. Κ. Μπόνη, όπ.π., σ.127. Πρβλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (πρωτοπρ.), όπ.π., σσ.195-196.  
514 Βλ. Αποκ. 4, 6-8. 
515 Βλ. Ησ. 6, 1-2. 
516 Βλ. Ε. Θεοδώρου, «Εξαπτέρυγα», ΘΗΕ, τ. 5, στ.715. 
517 Βλ. Γερμανού, όπ.π., PG 98, 432D.  
518 Βλ. Ι. Φουντούλη, Λειτουργική Α΄, όπ.π., σ.55.  
519 Βλ. Αμβροσίου Σταυρινού (Μητροπ. Καισαρείας),όπ.π., σ.334. 
520 Το καντήλι ή κανδήλα προέρχεται από το λατινικό candela. Βλ. Δ. Μωραΐτης, «Κανδήλα», 
ΘΗΕ, τ.7, στ. 295. 
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για να τις φωτίζουν. Κατά τους πρώτους χριστιανικούς χρόνους, από τις 

διηγήσεις των πράξεων των αποστόλων φαίνεται ότι η λατρεία τελούνταν κατά 

τις νυκτερινές ώρες και αναγκαστικά χρησιμοποιούνταν κανδήλες και λυχνίες με 

λάδι, κεριά και λαμπάδες για τον φωτισμό521. 

Αλλά και στους πρώτους τρεις αιώνες των διωγμών της Εκκλησίας, κατά 

τους οποίους κατ’ ανάγκη η λατρεία τελούνταν σε χώρους κλειστούς και 

υπόγειους, και πάλι οι πιστοί χρησιμοποιούσαν τα ίδια μέσα φωτισμού522. Στη 

συνέχεια όμως των χρόνων, οι χριστιανοί δεν εγκατέλειψαν τη συνήθεια αυτή για 

να θυμούνται τις ηρωικές ημέρες των διωγμών και τις δύσκολες συνθήκες, μέσα 

στις οποίες αναπτύχθηκε η Εκκλησία και διαδόθηκε η χριστιανική πίστη523. 

Σύμφωνα με τον τρίτο κανόνα των αγίων Αποστόλων απαγορεύεται να 

προσφέρεται στο θυσιαστήριο κάτι άλλο εκτός από λάδι για το λυχνάρι και 

θυμίαμα κατά την ώρα της αγίας αναφοράς524. Πάνω από την αγία τράπεζα 

κρέμεται μία κανδήλα η οποία ονομάζεται ακοίμητη γιατί καίει ολόκληρο το 

εικοσετετράωρο. Η κανδήλα συνδέεται επίσης με την παραβολή των δέκα 

παρθένων, οι οποίες έπρεπε να κρατούν τις λαμπάδες τους αναμμένες525. 

Η κανδήλα χρησιμοποιείται επίσης για την τέλεση του μυστηρίου του 

αγίου ευχελαίου το οποίο γίνεται πολύ συχνά στα σπίτια. Κατά τις διατάξεις των 

                                                 
521 Πραξ. 22,12-14. 
522 Το εκκλησιαστικό μουσείο της Αγιάσου Λέσβου, που άρχισε να λειτουργεί στις 13 Αυγούστου 
του 1972, μεταξύ των άλλων εκθεμάτων συμπεριλαμβάνει και παλιές κανδήλες του 18ου αι., από 
τις οποίες μία ολόχρυση, είναι αφιέρωμα του Γρηγορίου Βοεβόδα. Αυτός ασθένησε βαριά και 
έγινε καλά με θαύμα της Παναγίας. Θεώρησε λοιπόν χρέος του να προσφέρει ως τάμα την 
ολόχρυση κανδήλα στην Παναγιά της Αγιάσου. Άλλες αργυρές και χρυσές κανδήλες του 17ου και 
18ου αι., είναι και αυτές αφιερώματα στην Παναγία, και εκτίθενται στο μουσείο, όπως η αργυρή 
κανδήλα του 1775 με επιγραφή «Δέησις της δούλης του Θεού Βλατίνας 1775» και μία άλλη 
επίσης αργυρή, με ωραιότατες διακοσμήσεις, με την επιγραφή «Αφιερώνω την παρούσαν. 
Ευφημία μοναχή. Αγιοταφίτισσα 1808». Βλ. Ιακώβου Κλεομβρότου (Μητροπ.), Η Παναγιά της 
Αγιάσου Λέσβου, όπ.π., σσ.46-47,57. Πρβλ. Βαρνάβα (Χωρεπισκόπου Σαλαμίνος), όπ.π., σ.57. 
523 Κανδήλες υπάρχουν κρεμασμένες και μπροστά από τις άγιες εικόνες του τέμπλου του κάθε 
ναού. Ενίοτε το εσωτερικό του κιβωρίου φωτίζει κανδήλα. Ένα τέτοιο παράδειγμα είναι και το 
εσωτερικό του κιβωρίου του αγίου Θεοδώρου του Βυζαντίου, το οποίο δεν χρησιμεύει εδώ ως 
επιτάφιος του Κυρίου αλλά ως επιτάφιος του αγίου, ο οποίος είναι και ο πολιούχος άγιος της 
Μυτιλήνης. Το ανθοστόλιστο αυτό κιβώριο υπάρχει άνωθεν του τάφου του και φέρει την τίμια 
κάρα και την εικόνα του αγίου. Κρεμασμένη στο εσωτερικό του υπάρχει μία αργυρή κανδήλα, 
δώρο του αδελφού του, Γρηγορίου μητροπ. Ανδριανουπόλεως, την οποία απέστειλε για να 
φωτίζει τον τάφο του νεομάρτυρα αδελφού του. Στο χείλος της κανδήλας υπάρχουν χαραγμένοι οι 
στίχοι: «Αφιέρωμα του ταπεινού Μητροπολίτου Ανδριανουπόλεως Γρηγορίου προς τον αδελφόν 
αυτού, τον εν Μυτιλήνη νεομαρτυρήσαντα Θεόδωρον τον Βυζάντιον». Βλ. Γ. Σωτηρίου, Ο 
Νεομάρτυς Άγιος Θεόδωρος ο Βυζάντιος – Πολιούχος Μυτιλήνης, εκδ. Μητροπολιτικός Ναός 
Μυτιλήνης, Μυτιλήνη 41983, σ.21.  
524 Προδρόμου Ακανθοπούλου, Κώδικας Ιερών Κανόνων και Εκκλησιαστικής Νομοθεσίας της 
Εκκλησίας της Ελλαδος, όπ.π., σ.25. 
525 Δ. Μωραΐτης, «Κανδήλα», ΘΗΕ, τ.7, στ.295. 
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χειρογράφων της Μ. Λαύρας 573, 662, 667, S 696 και 189, έβαζαν την κανδήλα 

σε «χερνίβιον» ή «πινάκιον» που περιείχε σιτάρι ώστε σε περίπτωση 

μετακινήσεως το ευχέλαιο να μή χυνόταν καταγής αλλά μέσα στο σκεύος του 

σιταριού526. 

Η επικράτηση και η αποδοχή από το λαό της κανδήλας ως ιερού 

σκεύους, γίνεται αντιληπτή και από το εξής γεγονός: Στον καθολικό ναό της ιεράς 

μονής Ιβήρων, και ακριβώς μπροστά στην ωραία πύλη, κρέμεται αρχαία μεγάλη 

αργυρή κανδήλα η οποία ζυγίζει περί τα τέσσερα κιλά. Η κανδήλα αυτή 

παρουσιάζει ανέκαθεν ένα παράδοξο και μυστηριώδες φαινόμενο. Ένα 

ολοφάνερο θαύμα αναστέλλει τον θεμελιώδη νόμο της βαρύτητας και αυτή  

κινείται μόνη της, ρυθμικά και οριζόντια, για πολλές ώρες κατά τις μεγάλες 

γιορτές και την ώρα της ακολουθίας και κυρίως σε καιρό αγρυπνίας. Οι γέροντες 

της μονής γνώριζαν το θαύμα. Ένας νεαρός κανδηλανάπτης του ναού όμως, 

πιστεύοντας ότι κάποιο ρεύμα αέρος κινεί την κανδήλα, τη γέμισε με άμμο για να 

την βαρύνει περισσότερο και έτσι να την κρατήσει ακίνητη. Την πρώτη νύχτα 

που κατέβηκε να ελέγξει το ναό βρήκε τη κανδήλα πεσμένη από το βάρος στο 

έδαφος, να στέκεται όρθια παρόλο που το σχήμα της κατέληγε στο κάτω μέρος 

σε οξεία αιχμή, το δε φως της βρέθηκε να καίει όπως πριν527. 

 
8. Τα μανουάλια ή κηροπήγια, τα κεριά και οι λαμπάδες 
Τα κηροπήγια ή κηροστάτες ή μανουάλια ονομάζονταν από τους 

Βυζαντινούς διβάμπουλα γιατί στήριζαν δύο κεριά ή λαμπάδες. Ο κηροστάτης 

βασταζόταν, κυρίως κατά τις λιτανείες, μπροστά στον βασιλιά από τον 

λαμπαδάριο. Το κηροπήγιο το οποίο αποτελείτο από μία λαμπάδα ονομαζόταν 

διβάμπουλο ή μονοβάμπουλο και αρχικά το κρατούσε μόνο ο πατριάρχης γιατί 

συμβόλιζε την μία εξουσία528. 

Στην αρχαία εκκλησία σε πολλές περιστάσεις διανέμονταν κεριά στο 

λαό. Αργότερα καθιερώθηκε όπως οι εισερχόμενοι στο ναό να ανάβουν ένα ή 

περισσότερα κεριά, τα οποία τοποθετούσαν σε κηροπήγια (ή μανουάλια όπως 

ονομάζονται), μπροστά από τις άγιες εικόνες529. Αναφορικά με τη 

                                                 
526 Βλ. Ι. Φουντούλη, Απαντήσεις εις Λειτουργικάς Απορίας Δ΄, όπ.π., σ. 208. 
527 Βλ. Ι.Μ. Ιβήρων, Ιστορικόν – Θαύματα και Παρακλητικός Κανών της Παναγίας Πορταϊτίσσης, 
Άγιον Όρος 51980, σσ.24-27. 
528 Βλ. Δ. Μωραΐτη, «Κηροστάτης», ΘΗΕ, τ.7, στ.541. 
529 Βλ.Τσιανικλίδη Δ., Η Ιερά Μονή Αγ. Μηνά Περιχώρας, Δράμα 1995, σ.86. 
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χρησιμοποίηση των λαμπάδων και των κεριών θα πρέπει να τονισθεί ότι ο ρόλος 

τους είναι περισσότερο συμβολικός παρά πρακτικός530. Ως φωτιστικό μέσον και 

κυριότερη πηγή φωτισμού, αλλά και με αλληγορική έννοια, αναφέρεται στα κατά 

Ματθαίο531 και κατά Ιωάννη532 ευαγγέλια, στο κατά Λουκά533, στις Πράξεις των 

Αποστόλων534 και στην Αποκάλυψη535. Έτσι, στο κατά Ματθαίον ευαγγέλιο, στην 

αφήγηση της παραβολής των δέκα Παρθένων, γίνεται λόγος περί λυχνιών, τις 

οποίες αφού έλαβαν αυτές «εξήλθον εις απάντησιν του νυμφίου» 536. 

 Έτσι γινόταν κατά την εποχή εκείνη, όχι μόνο για την υποδοχή του 

νυμφίου, αλλά και για όλες τις νυχτερινές εξόδους, είτε ατόμων είτε ομάδων 

περιπατητών, επειδή οι δρόμοι έμεναν αφώτιστοι και σκοτεινοί. Για το λόγο αυτό 

όσοι κυκλοφορούσαν τη νύχτα στους δρόμους έφεραν φορητές λυχνίες ή 

λαμπάδες με τις οποίες φώτιζαν την πορεία τους. Οι λαμπάδες αυτές των δέκα 

Παρθένων ήταν νυφικές λυχνίες, με τις οποίες συνόδευαν τον νυμφίο οι φίλες της 

νύμφης στο σπίτι όπου επρόκειτο να γίνει ο γάμος537. 

Τέτοιες νυφικές λαμπάδες αναμμένες, στην προκειμένη αφήγηση θα 

εννοούνται πιθανώς οι μικρές εκείνες πήλινες λυχνίες, οι οποίες 

χρησιμοποιούνταν κατά την χαναανική εποχή γι’ αυτό και «χρονίζοντος του 

                                                 
530 Βλ. Ι. Φουντούλη, Λειτουργική Α΄ - Εισαγωγή στη Θεία Λατρεία, όπ.π., σ.57. 
531 «Ο λύχνος του σώματός εστιν ο οφθαλμός` εάν ουν ο οφθαλμός σου απλούς η, όλον το σώμα 
του φωτεινόν έσται» Ματθ. 6, 22. «Πέντε δε ήσαν εξ αυτών φρόνιμοι και αι πέντε μωραί` αίτινες 
μωραί λαβούσαι τας λαμπάδας εαυτών ουκ έλαβον εν τοις αγγείοις αυτών έλαιον` αι δε φρόνιμοι 
έλαβον έλαιον εν τοις αγγείοις αυτών μετά των λαμπάδων αυτών» Ματθ. 25, 2-5. 
532 «Εγώ ειμί το φως του κόσμου` ο ακολουθών εμοί ου μη περιπατήση εν τη σκοτία, αλλ’ έξει το 
φως της ζωής» Ιωάν. 8, 12. 
533 «Ουδείς δε λύχνον άψας καλύπτει αυτόν σκεύει ή υποκάτω κλίνης τίθησιν, αλλ’ επί λυχνίας 
επιτίθησιν, ίνα οι εισπορευόμενοι βλέπωσι το φως» Λουκ. 8, 16. «Ουδείς δε λύχνον άψας εις 
κρύπτην τίθησιν ουδέ υπό το μόδιον, αλλ’ επί την λυχνίαν, ίνα οι εισπορευόμενοι το φέγγος 
βλέπωσιν. Ο λύχνος του σώματος εστίν ο οφθαλμός` όταν ουν ο οφθαλμός σου απλούς η, και 
όλον το σώμα σου φωτεινόν εστιν` επάν δε πονηρός η, και το σώμα σου σκοτεινόν. Σκόπει ουν μη 
το φως το εν σοι σκότος εστίν. Ει ουν το σώμα σου όλον φωτεινόν, μη έχον τι μέρος σκοτεινόν, 
έσται φωτεινόν όλον ως όταν ο λύχνος τη αστραπή φωτίζη σε». Λουκ. 11, 33-37. «Έστωσαν υμών 
αι οσφύες περιεζωσμέναι και οι λύχνοι καιόμενοι` και υμείς όμοιοι ανθρώποις προσδεχομένοις τον 
κύριον εαυτών, πότε αναλύσει εκ των γάμων, ίνα ελθόντος και κρούσαντος ευθέως ανοίξωσιν 
αυτώ». Λουκ. 12, 35-36.  
534 Πραξ. 22,6. 
535 «και επιστρέψας είδον επτά λυχνίας χρυσάς, και εν μέσω των επτά λυχνιών όμοιον υιώ 
ανθρώπου, ενδεδυμένον ποδήρη και περιεζωσμένον προς τοις μαστοίς ζώνην χρυσήν` η δε 
κεφαλή αυτού και αι τρίχες λευκαί ως έριον λευκόν, ως χιών, και οι οφθαλμοί αυτού ως φλοξ 
πυρός… και η όψις αυτού ως ο ήλιος φαίνει εν τη δυνάμει αυτού» Αποκ.  1, 12-16. «το μυστήριον 
των επτά αστέρων ων είδες επί της δεξιάς μου, και τας επτά λυχνίας τας χρυσάς` οι επτά αστέρες 
άγγελοι των επτά εκκλησιών εισί, και αι λυχνίαι αι επτά, επτά εκκλησίαι εισίν». Αποκ. 1, 20. 
536 Ματθ. 25, 1-12. 
537 Βλ. Σ. Μακρή, «Λαμπάς», ΘΗΕ, τ.8, στ.103. Πρβλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (Πρωτοπρ.), 
όπ.π., σσ.152,154. 
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νυμφίου… αι λαμπάδες εσβέννυντο»538. Στην αφήγηση αυτή είναι φανερή η 

αλληγορική σημασία της όλης διήγησης της παραβολής, γι’ αυτό και κατά τους 

περισσότερους ερμηνευτές ως λαμπάδες θεωρείται η πίστη, την οποία έχουν οι 

πιστεύοντες στον Νυμφίο Χριστό, το έλαιο δε είναι τα αγαθά έργα που πηγάζουν 

από τη χριστιανική αγάπη, τα οποία ζωογονούν τη θεωρητική πίστη,  όπως το 

έλαιο τη φλόγα της λυχνίας539. 

 Ταυτόσημες προς τις λαμπάδες ήταν και οι λυχνίες. Αυτές 

κατασκευάζονταν από αργιλώδες χώμα ή και από μέταλλο και είχαν διάφορες 

μορφές και σχήματα. Το κύριο μέρος τους ήταν μικρό κοίλο αγγείο, το οποίο 

γέμιζε με έλαιο, είχε στη μία άκρη του ένα φυτίλι το οποίο άναβε και φώτιζε και 

στην άλλη άκρη είχε λαβή για να κρατιέται. Άλλες καύσιμες ουσίες όπως κερί, 

λίπη κ.λπ. αντικαθιστούσαν πολλές φορές το λάδι540. 

Στο κατά Ιωάννην ευαγγέλιο γίνεται πάλι λόγος περί λαμπάδων, τις 

οποίες κρατούν οι μεταβαίνοντες με τον Ιούδα για να συλλάβουν τον Ιησού: «Ο 

ουν Ιούδας λαβών την σπείραν, και εκ των αρχιερέων και Φαρισαίων υπηρέτας, 

έρχεται εκεί μετά φανών και λαμπάδων και όπλων…»541. Εδώ η σημασία είναι 

πραγματική. Οι λαμπάδες ήταν επίσης οι λυχνίες οι οποίες τροφοδοτούνταν με 

έλαιο ή πυρσοί από ρητίνη η οποία καίγονταν. Τα φώτα αυτά τα είχαν μαζί τους 

για να φωτίσουν τα σκοτεινά καταφύγια του κήπου της Γεθσημανή σε περίπτωση 

που ο Ιησούς προσπαθούσε να κρυφτεί.  

Πραγματική σημασία έχει και πάλι η λέξη λαμπάδα στις Πράξεις των 

Αποστόλων όπου αναφέρεται ότι: «συνηγμένων των μαθητών (εις Τρωάδα) εν τη 

μιά των Σαββάτων του κλάσαι άρτον, ο Παύλος διελέγετο αυτοίς… ήσαν δε 

λαμπάδες ικαναί εν τω υπερώω, ού ήσαν συνηγμένοι…»542. Και εδώ φαίνεται ότι 

πρόκειται για λυχνίες οι οποίες τροφοδοτούνταν με έλαιο, για να φωτίζουν το 

υπερώο, όπου κήρυττε ο Παύλος και όπου τέλεσε τη θεία ευχαριστία.  

Τέλος στο τελευταίο βιβλίο της Κ. Διαθήκης, την Αποκάλυψη του 

Ιωάννου, γίνεται πάλι λόγος για λαμπάδες σε δύο χωρία. Στο πρώτο 

αναφέρονται ότι: «επτά λαμπάδες πυρός καιόμεναι ενώπιον του θρόνου (του 

                                                 
538 Ματθ. 25, 1-12. 
539 Βλ. Θεοδώρου Ζήση (Πρωτοπρ.), Θεολόγοι της Θεσσαλονίκης, εκδ. Βρυέννιος, Θεσσαλονίκη 
1997, σσ.153-156. 
540 Βλ. Σ. Μακρή, «Λαμπάς», ΘΗΕ, τ.8, στ.103.  
541 Ιωαν. 18, 3. 
542 Πραξ. 20, 8. 
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Θεού)»543. Εδώ με τη χρήση της έννοιας της λαμπάδας καιόμενης παρουσιάζεται 

το ύψιστο μεγαλείο της θείας παρουσίας. Οι επτά λαμπάδες εξηγούνται ως τα 

επτά πνεύματα του Θεού. Η έννοια εδώ είναι αλληγορική και πιθανώς δηλώνεται, 

με τις καιόμενες λαμπάδες, το απανταχού διεισδυτικό βλέμμα του Θεού` επτά δε 

πνεύματα είναι οι ποικίλες ενέργειες και εκδηλώσεις του ενιαίου πνεύματος του 

Θεού.  

Όμοια αλληγορική σημασία ενέχει και το δεύτερο χωρίο της 

Αποκάλυψης στο οποίο γίνεται λόγος περί λαμπάδος: «Και ο τρίτος άγγελος 

εσάλπισε και έπεσεν εκ του ουρανού αστήρ μέγας καιόμενος ως λαμπάς…»544. Η 

εικόνα εδώ της καιόμενης λαμπάδας παρομοιάζεται με τον μετεωρίτη που 

καιγόταν σαν λαμπάδα όταν έπεσε στο ένα τρίτο των ποταμών της γης και στις 

πηγές των υδάτων και κατέστησε πικρά τα ύδατα, ώστε πολλοί πέθαναν από τα 

μολυσμένα νερά545.  

Στην ακολουθία του εσπερινού γίνεται λιτανευτική είσοδος του ιερατείου 

με λαμπάδες και θυμιάματα στο άγιο Βήμα546. Στην ιουδαϊκή λατρεία, η πρώτη 

είσοδος των ιερέων στο θυσιαστήριο γινόταν για την προσφορά θυμιάματος και 

το άναμμα και την ευλογία των εσπερινών φώτων. Το άναμμα των εσπερινών 

φώτων το πήρε η χριστιανική Εκκλησία προσδίδοντας χριστιανικό νόημα547. Ο 

Χριστός είναι το φώς που έλαμψε μέσα στο σκοτάδι της ειδωλολατρίας και 

χάρισε το φως στην ανθρωπότητα. «Εγώ ειμί το φώς του κόσμου· ο ακολουθών 

εμοί ου μη περιπατήση εν τη σκοτία, αλλ΄έξει το φώς της ζωής»548. Από αυτούς 

τους λόγους του Κυρίου παρακινούμενη η σύναξη ψάλλει, κατά την είσοδο, τον 

αρχαίο ύμνο « Φώς ιλαρόν». 

Στην Δυτική Εκκλησία καθορίζεται ο τρόπος άψεως των κεριών και τα 

υλικά από τα οποία πρέπει να κατασκευάζονται. Το κερί πρέπει να είναι αγνό 

γιατί συμβολίζει «το εκ της παρθένου ληφθέν αγνόν σώμα στου Σωτήρος 

Χριστού»549. Η χρήση μη αγνού κεριού χωρίς απόλυτη ανάγκη αποτελεί 

                                                 
543 Αποκ. 4, 5. 
544 Αποκ. 8, 10. 
545 Αποκ. 8, 11. 
546 «Ταύτα τελέσας, αυτός μέν διά της βασιλικής πύλης προπορευομένων λαμπάδων εισιών ως  
και προηγουμένων πρότερον, καθά και εν πάση εισόδω, εις τύπον του θείου φωτός και των αγίων, 
και σύν αυτώ του καθηγουμένου Πατρός, ώσπερ εις τον ουρανόν είσεισιν». Συμεών 
Θεσσαλονίκης, Διάλογος, κεφ. 341, PG 155, 616C. 
547 Βλ. Ι. Φουντούλη, Λογική Λατρεία, όπ.π., σ.160. 
548 Ιω. 8, 12. 
549 Βλ. Αμβροσίου Σταυρινού (Μητροπ.), όπ.π., σ. 442. 
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θανάσιμο αμάρτημα. Επιτρέπεται η χρήση στέατος ή ελαίου φαλαίνης, όπου δεν 

υπάρχει αγνό ελαιόλαδο. Απαγορεύεται αυστηρώς το ηλεκτρικό φως και το 

αεριόφως πάνω στο ιερό θυσιαστήριο550. 

Γενικά τα φώτα που ανάβονται στην εκκλησία συμβολίζουν τον Θεό 

Πατέρα ή τον Ιησού Χριστό. Κατά την Αγία Γραφή, ο Θεός δημιούργησε το φως 

κατά την πρώτη ημέρα της δημιουργίας551. Ο ίδιος φανερώθηκε στην καιόμενη 

βάτο στον Μωυσή και ως στήλη φωτός προηγούνταν και οδηγούσε τον λαό 

Ισραήλ552. Το φως εμφανίζεται ως το καταλληλότερο από τα σύμβολα της θείας 

φύσεως, γιατί ο Θεός στην Αγία Γραφή χαρακτηρίζεται «ως φως και σκοτί α εν 

αυτώ ουκ έστιν ουδεμία»553. Ο ψαλμωδός δε συμπληρώνει: «εν τω φωτί σου 

οψόμεθα φως»554. 

Στην ανατολή επικρατεί ελευθερία ως προς τον αριθμό, το είδος και το 

χρώμα των κεριών που ανάβουν οι πιστοί καθώς και ως προς την ώρα της αφής 

των κεριών. Αντίθετα, στη ρωμαιοκαθολική εκκλησία υπάρχουν διατάξεις που 

καθορίζουν αυστηρά τον τρόπο και την ώρα που οι πιστοί θα ανάψουν τα κεριά, 

καθώς και την εν γένει χρήση τους. Το κερί πρέπει να είναι αγνό γιατί συμβολίζει 

την αγνότητα της Παναγίας. Έτσι στο θυσιαστήριο ανάλογα με τις περιστάσεις, 

καίνε δύο, έξι ή και επτά κεριά από αγνό κερί και το χρώμα τους ποικίλλει555. 

Συνήθως αυτά είναι λευκά, για να συμβολίζουν τον Κύριο ο οποίος ήρθε ως 

«φως εις αποκάλυψιν εθνών»556. 

 

 
9. Τα δικηροτρίκηρα 
Από τα κηροπήγια ξεχωρίζει ζεύγος, από τα οποία το ένα φέρει τρία και 

το άλλο δύο κεριά, συνδεδεμένα διαγώνια στο μέσο με μεταξωτή λωρίδα 

(κορδέλα), η οποία φέρει παραστάσεις σταυρών ή εικονιδίων, συνήθως 

κεντητών. Χρησιμοποιούνται κατά την αρχιερατική λειτουργία, για να ευλογεί ο 

αρχιερέας με αυτά τον λαό. Τα φέρουν οι συλλειτουργούντες διάκονοι ή 

                                                 
550 Βλ. Όπ.π., σ.442. 
551 Βλ. Γεν. 1, 3-6. 
552 Βλ. Έξ. 3,2. 
553 Ιωάν. 1, 5. 
554 Ψαλμ. 35, 10. 
555 Βλ.Σ. Μακρή, «Λαμπάς», ΘΗΕ, τ. 7, στ.540. 
556 Λουκ. 2, 32. 
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υποδιάκονοι και συνοδεύουν τον αρχιερέα σε όλα τα βήματα και τις κινήσεις 

εντός του ναού κατά την τέλεση της θείας λειτουργίας557. 
Στον όρθρο, ενώ ψάλλονται τα εξαποστειλάρια, εξέρχονται οι διάκονοι 

κρατώντας τα δικηροτρίκηρα και λαμβάνουν θέση εκατέρωθεν του θρόνου, ο 

ένας δεξιά και ο άλλος αριστερά. Αυτός που έχει τα πρεσβεία χειροτονίας 

κρατάει το τρίκηρο. Όταν κατεβαίνει ο αρχιερέας από το θρόνο για να λάβει 

καιρόν, συνοδεύουν και παρίστανται οι διάκονοι στο μέσο του ναού εκ δεξιών και 

αριστερών του και τον συνοδεύουν επίσης όταν ασπάζεται τις άγιες εικόνες. 

Προς το τέλος της τελετής της ένδυσης του αρχιερέα με όλα τα ιερά άμφια, τα 

δικηροτρίκηρα ανάβονται και πάλι και παραδίδονται στον αρχιερέα από ένα από 

τους διακόνους λέγοντας: «Είπεν ο Κύριος Ούτω λαμψάτω το φως υμών 

έμπροσθεν των ανθρώπων, όπως ίδωσιν υμών τα καλά έργα και δοξάσωσι τον 

Πατέρα υμών τον εν τοις ουρανοίς»558.  

Ο αρχιερέας παραλαμβάνει τα δικηροτρίκηρα, ευλογεί τον λαό με αυτά 

σταυροειδώς και ο χορός ψάλλει: «Εις πολλά έτη Δέσποτα»559.  

Στη θεία λειτουργία κατά τον τρισάγιο ύμνο, με αυτά ο αρχιερέας 

επεύχεται λέγοντας: «Κύριε, Κύριε, επίβλεψον εξ ουρανού…»560 και ευλογεί τον 

λαό. Επίσης αποτελούν μέρος της συνοδείας της Μεγάλης Εισόδου, και 

παρευρίσκονται καθ’ όλη τη θεία λειτουργία εντός του Βήματος, εκ δεξιών και 

αριστερών του λειτουργούντος αρχιερέως.  

Όταν ο αρχιερέας χοροστατεί, φέροντας μανδύα, δικηροτρίκηρα δεν 

κρατούνται, εκτός εάν κατέλθει για να αναγνώσει ευαγγέλιο από την Ωραία Πύλη, 

οπότε και οι διάκονοι στέκονται εκατέρωθεν αυτής με αυτά. Το ίδιο 

επαναλαμβάνεται και στους Οίκους του Ακαθίστου Ύμνου, στο τρισάγιο ή σε 

ευχές άλλης τελετής, όπως π.χ. στην αρτοκλασία, οπότε και περιβάλλεται ο 

αρχιερέας επιτραχήλιο και ωμοφόριο561. 

Τα δικηροτρίκηρα φανερώνουν το φως της θεότητας, το οποίο φωτίζει, 

αγιάζει και καθοδηγεί τα βήματα του αρχιερέα κατά τη θεία λατρεία, όπως 

                                                 
557 Βλ. Ι. Κογκούλη, Χρ.Οικονόμου, Π. Σκαλτσή, Η Θεία Λειτουργία του Αγίου Ιωάννου του 
Χρυσοστόμου, όπ.π., σ.31. Πρβλ. Ι. Φουντούλη, Λειτουργική Α΄ - Εισαγωγή στη Θεία Λατρεία, 
όπ.π., σ.57.  
558 Ματθ, 5, 16. Πρβλ. Μ. Παπαδοπούλου, όπ.π., σ.61.  
559 Βλ. Χρυσοστόμου Μητροπολίτου, Ιεροτελεστικόν, εκδ. Μιχαήλ Σαλιβέρου, Αθήνα 1948, σ.256. 
Πρβλ. Ι. Φουντούλη, όπ.π., σ.202. 
560 Ψαλμ. 79, 15. Βλ. Χρυσοστόμου Μητροπολίτου,όπ.π., σ.254.  
561 Βλ. Ι. Κογκούλη, Χρ.Οικονόμου, Π. Σκαλτσή, όπ.π., σ.31. 
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ακριβώς ο Χριστός επί της γης ήταν συνδεδεμένος με την πηγή του φωτός, τον 

ουράνιο Πατέρα του. Το τρίκηρο συμβολίζει το τρισυπόστατο της Αγίας Τριάδος 

και προπορεύεται πάντοτε. Ακολουθεί το δίκηρο που συμβολίζει τις δύο φύσεις 

του Ιησού κατά την επίγειο ζωή του, την θεία και την ανθρώπινη. Ότι δηλαδή 

όντως ο Χριστός επί της γης ουδόλως έπαψε να είναι ο ίδιος Θεός, ενώ 

ταυτόχρονα ήταν ορατός με την ανθρώπινη φύση562.  

Τα δικηροτρίκηρα συνοδεύουν τον αρχιερέα και όταν αυτός θυμιάζει όλο 

το εκκλησίασμα με ολόκληρη την αρχιερατική του στολή κατά τη Μ. Παρασκευή 

και τον Εσπερινό της Αναστάσεως563. 

 

10.  Η κολυμβήθρα 
Στην αρχαιότητα ονομαζόταν έτσι ένα είδος στέρνας ή μεγάλης 

δεξαμενής, στην οποία καταδύονταν οι γυμναζόμενοι είτε για να μάθουν 

κολύμβηση είτε για να αναπαυθούν μετά το τέλος των ασκήσεων ή των αγώνων, 

είτε για να καθαριστούν σωματικά. Το νερό μερικών από αυτές ήταν ιαματικό 

όπως π.χ. το νερό της κολυμβήθρας του Σιλωάμ564 και το νερό της προβατικής 

κολυμβήθρας565 στα Ιεροσόλυμα η οποία εβραϊστί ονομαζόταν «Βηθζαθά» ή 

«Βηθεσδά»566. 
Από τους χριστιανούς κολυμβήθρα ή κοινώς βαπτιστήρα καλείται το 

ιερό σκεύος στο οποίο βαπτίζονται τα νέα μέλη της Εκκλησίας. Το ιερό αυτό 

σκεύος κατασκευάζεται κυρίως από χαλκό ή ορείχαλκο, και έχει σχήμα μεγάλου 

κρατήρα. Αυτό στηρίζεται σε ένα κυκλικό πόδι, το οποίο καταλήγει σε ευρεία 

βάση. Στις εξωτερικές πλευρές του, οι οποίες συνήθως κοσμούνται με ένα 

σταυρό, μερικές φορές και με περισσότερους, υπάρχουν δύο παράλληλοι κρίκοι 

                                                 
562 «Αλλά και δικηρίω τινί σφραγίζων ο ιεράρχης το ιερόν ευαγγέλιον, την διά της ενανθρωπήσεως 
δηλοί εν ουρανώ και επί γης φωταυγείαν, του διφυούς Ιησού, και την δι’αυτού ημών σωτηρία 
νοητήν τε και αισθητήν». Συμεών Θεσσαλονίκης, Ερμηνεία, PG 155, 721Β. 
563 Βλ. Μ. Παπαδοπούλου, Λειτουργική της Ανατολικής Ορθοδόξου Εκκλησίας – Τα τελούμενα 
εντός του ναού, όπ.π., σ.61. 
564 Ιωαν. 9, 7-11. 
565 Μία στέρνα, εντός του Ναού του Σολομώντα, ονομαζόταν Προβατική Κολυμβήθρα, προφανώς 
επειδή σ’ αυτήν έπλεναν τα εντόσθια των θυσιαζομένων προβάτων και λοιπών ζώων. 
Ενδεχομένως η ονομασία να προέρχεται από την Προβατική πύλη των τειχών της Ιερουσαλήμ, 
από την οποία εισέρχονταν τα ζώα προς  θυσία. Αυτής της κολυμβήθρας το νερό, άγγελος 
Κυρίου ετάραζε κατά διαστήματα και όποιος άρρωστος έμπαινε πρώτος σ’ αυτήν, θεραπευόταν. 
Βλ. Μιχαήλ Γκητάκου, «Κολυμβήθρα», ΘΗΕ, τ.7, στ.753. 
566 Ιωαν. 5, 2, Νεεμ. 3, 1, 32, 12, 39. 
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από τους οποίους μπορεί να περάσει ξύλινη δοκός για να διευκολυνθεί η 

μεταφορά του567. 

Η κολυμβήθρα από την εποχή της επικράτησης του νηπιοβαπτισμού 

αντικατέστησε το παλαιοχριστιανικό βαπτιστήριο των ναών568. Συμβολίζει τον 

Ιορδάνη όπου βαπτίσθηκε ο Κύριος569. Οι βαπτιζόμενοι στο όνομα του Πατρός 

και του Υιού και του αγίου Πνεύματος απαλλάσσονται του προπατορικού 

αμαρτήματος, καθαιρόμενοι από κάθε μολυσμό,570 και ανανεώνονται 

πνευματικά571. 

Οι κολυμβήθρες από χαλκό και ορείχαλκο αντικατέστησαν τις 

μαρμάρινες που χρησιμοποιούνταν τα πρώτα χριστιανικά χρόνια, γιατί 

μπορούσαν να χρησιμοποιηθούν ευκολότερα. Αξιόλογα δείγματα πολύ παλιών 

μαρμάρινων κολυμβηθρών βρέθηκαν στην Ραβέννα, στις Βλαχέρνες, στην 

Αθήνα κ.α. Από αυτές, η μία των Αθηνών βρίσκεται τώρα στην αυλή του 

βυζαντινού μουσείου. Βρέθηκε σε βυζαντινό ναό των αγίων Αποστόλων που 

βρισκόταν στο κάτω μέρος της βόρειας πλευράς της Ακρόπολης572. Οι ενήλικοι 

βαπτίζονται σε ειδικά βαπτιστήρια, που πρέπει να εξασφαλίζουν τους ίδιους 

όρους, ειδεμή στη θάλασσα, ή σε ποταμούς, ή σε δεξαμενές573. 

 

11. Το μυροδοχείο 
Κλειστό μετάλλινο δοχείο ή φιαλίδιο επενδυμένο με μέταλλο, όπου 

φυλάσσεται το άγιο μύρο, με το οποίο χρίει ο ιερέας  μετά το βάπτισμα, όσους 

βαπτίζονται ορθόδοξοι ή για άλλες προβλεπόμενες από την εκκλησιαστική τάξη 

χρήσεις, όπως εγκαίνια εκκλησιών574. Το άγιο μύρο παρασκευάζεται ανά 

επταετία με ειδική τελετή μόνο στο Οικουμενικό Πατριαρχείο στην 

Κωνσταντινούπολη, προεξάρχοντος του πατριάρχη, και από εκεί με 

αντιπροσώπους αποστέλλεται σε ικανή ποσότητα για τις ανάγκες, σε όλες τις 

Ορθόδοξες Εκκλησίες του κόσμου. Είναι αγιασμένο έλαιο με 40 μυρωδικά και 

καθαγιάζεται τη Μ. Πέμπτη στον πατριαρχικό ναό575. Οι ορθόδοξοι χρίονται με το 

                                                 
567 Βλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (πρωτοπρ.), όπ.π. σσ.83-85.  
568 Βλ. Μιχαήλ Γκητάκου, όπ.π., στ.753. 
569 Ματθ. 3,13. Βλ. Συμεών Θεσσαλονίκης, Διάλογος, κεφ. 61, PG 155, 224B 
570 Βλ. Πραξ. 2, 38, Α΄ Πετρ. 3, 21, Εφεσ. 5, 25-28, Α΄ Κορ. 6, 11. 
571 Βλ. Ιωαν. 3, 3-6, Γαλάτ. 3, 26-28, Μαρκ. 16, 16, Τίτ. 3, 5-7, Α΄ Πετρ. 3, 21. 
572 Βλ.Μιχαήλ Γκητάκου, όπ.π., στ.754. Πρβλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (πρωτοπρ.), όπ.π. σ.84. 
573 Βλ Ι. Φουντούλη, όπ.π., σ.57. 
574 Βλ. Μ. Παπαδοπούλου, όπ.π., σ.61. 
575 Βλ. Ι. Τιμαγένους, «Χρίσμα», ΘΗΕ, τ.12, στ. 171. 
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άγιο μύρο μόνο μια φορά στη ζωή τους, όταν βαπτίζονται. Δεν προστίθεται σ’ 

αυτό λάδι ή άλλες ουσίες, παρά μόνο σε έκτακτη ανάγκη. 
 Η χρήση του μύρου είναι γνωστή από τους Εβραίους. Στην πεντάτευχο 

αναφέρεται ο τρόπος κατασκεύης και σύνθεσης του από ειδικό τεχνίτη, τον 

«μυρεψό». Με αυτό εχρίοντο οι ιερείς, η σκηνή του μαρτυρίου, τα ιερά σκεύη 

κατά τον καθαγιασμό, οι προφήτες και οι βασιλείς που ήταν «χριστοί» Κυρίου576.  

Το μύρο συμβολίζει τα χαρίσματα του αγίου Πνεύματος που είναι 

αγάπη, χαρά, ειρήνη, μακροθυμία, χρηστότης, αγαθοσύνη, πραότης, 

εγκράτεια577. Το μυροδοχείο τοποθετείται σε ειδικό μυροσκευοφυλάκιο, σε 

πολλούς όμως ναούς φυλάσσεται εντός του αρτοφορίου, αν το τελευταίο είναι 

μεγάλου μεγέθους578. 

 

12. Οι δίσκοι 
Ποικίλου μεγέθους μεταλλικοί δίσκοι, ή και κάνιστρα, χρησιμοποιούνται, 

άλλοι μεν για τη συλλογή χρηματικών προσφορών από το λαό κατά την ώρα των 

συνάξεων, άλλοι δε για την τοποθέτηση, ύψωση και διανομή του αντίδωρου579. 
 

13. Το χερνιβόξεστο 
Λεκάνη και υδροχόη χρησιμοποιούμενα για τη νίψη των χεριών των 

λειτουργών προ της θείας λειτουργίας και μετά τη θεία κοινωνία. Νίψιμο 

προσφέρει στον αρχιερέα και ο νεοχειροθετημένος υποδιάκονος μετά τη 

χειροθεσία του και γενικώς ο υποδιάκονος κατά το χερουβικό ύμνο προ της 

ωραίας πύλης580. Προ της προευτρεπίσεως των τιμίων δώρων ο ιερεύς λέγει: 

                                                 
576 Εξ. 30, 22-33. Βλ. Ι. Φουντούλη, «Άγιον Μύρον», ΘΗΕ, τ.12, στ.173. 
577 Πράξ. 8, 14-17. 19, 2-6. Γαλ. 5, 22-23. Βλ. Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί της Ιεράς Τελετής του 
Αγίου Μύρου, PG 155, 237C-249A. Βλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (πρωτοπρ.), όπ.π. σσ.396-
398.  
578 Βλ. Κ. Μπόνη, Κατήχησις και Λειτουργική, όπ.π., σ.128. Πρβλ. Μ. Παπαδοπούλου, όπ.π., 
σ.61. Πρβλ.Ι. Φουντούλη, όπ.π., σσ.57-58. 
579 Βλ Ι. Φουντούλη, όπ.π., σ.58.. 
580 «Κατά ταύτα έχομεν δύο παραδόσεις τελετουργικής νίψεως των λειτουργών προ της 
αναφοράς: η μία παράδοσις είναι διά του βυθισμού των δαχτύλων εντός του ύδατος της 
θαλάσσης-χέρνιβος, η άλλη είναι διά χύσεως ύδατος επί των χειρών υπεράνω χέρνιβος. Η 
χρησιμοποίηση φορητής λεκάνης ανάγεται στον 3 αιώνα· συμπαιρένομεν εκ της αναγραφής 
αργυράς λεκάνης εις κατάλογον εκκλησιαστικών σκευών δημευθέντων κατά τον επί Διοκλητιανού 
διωγμόν (303). Έκτοτε δε τα ‘χερνιβόξεστα’ εικονίζονται έμπροσθεν της αγίας τραπέζης» Δ. 
Πάλλα, Η ‘Θάλασσα’ των Εκκλησιών, Συμβολή εις την Ιστορίαν του Χριστιανικού Βωμού και την 
Μορφολογία της Λειτουργίας, [collection: De L’ institut Francais D’ Athenes],  Αθήναι 1952, σ.17. 
Βλ. Γενική Παγκόσμιος Εγκυκλοπαίδεια, Πάπυρος – Λαρούς, τ. 12, όπ.π., σ.951. Πρβλ. Ι. 
Φουντούλη, όπ.π., σ.58. Πρβλ. Αμβροσίου Σταυρινού (Μητροπ.), Αι αρχαιοταταί και αι σύγχρονοι 
λειτουργίαι, όπ.π., σ.333. 
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«νίψομαι εν αθώοις τάς χείρας μου και κυκλώσω το θυσιαστήριον σου, Κύριε». 

Όταν λειτουργεί ο αρχιερεύς, η απόνιψη γίνεται πριν την μεγάλη είσοδο581. 

 

14. Το δισκέλιο 
Πτυσσόμενο φορητό αναλόγιο προοριζόμενο για την τοποθέτηση του 

ιερού ευαγγελίου κατά τις ιερές ακολουθίες και για την εκείθεν ανάγνωση αυτού ή 

των λοιπών αναγνώσεων ή για την τοποθέτηση εικόνων προς προσκύνηση ή 

του δίσκου με τον τίμιο σταυρό και τα άνθη κατά την ύψωση, την 

σταυροπροσκύνηση ή την πρόοδό του. Υπάρχουν και παραδοσιακά ξυλόγλυπτα 

αναλόγια σε μορφή περιστεράς. Εκτός δε πάσης περιγραφής είναι τα νεώτερα 

μεταλλικά αναλόγια των βιομηχανιών εκκλησιαστικών σκευών με ηλεκτρική και 

μικροφωνική εγκατάσταση582. 

 

15. Οι κώδωνες ή καμπάνες 
Μεταξύ των ιερών σκευών των ναών, των απαραίτητων για τη δημόσια 

λατρεία, συγκαταλέγονται και οι κώδωνες, κοινώς καμπάνες, για να προσκαλούν 

τους πιστούς στις εκκλησιαστικές ακολουθίες και να επισημαίνουν επίσημες 

στιγμές της λατρείας καθώς και εξαιρετικά γεγονότα με το χαρμόσυνο ή πένθιμο 

χτύπο τους583. 

Είναι κρουστά ηχητικά όργανα, κατά κανόνα φτιαγμένα από μπρούτζο, 

με χαρακτηριστικό σχήμα αναποδογυρισμένου κυπέλλου. Ο ήχος της καμπάνας 

προέρχεται από το χτύπημα της εξωτερικής επιφάνειας της καμπάνας με σφυρί 

ή της εσωτερικής της επιφάνειας με γλωσσίδι. Η καμπάνα είναι γνωστή από την 

αρχαία εποχή, η πλατιά όμως χρήση της χρονολογείται από τον 5ο αι. μ.Χ584. 

Κατά τους αρχαιότατους χρόνους για την πρόσκληση του λαού στις 

συναθροίσεις και τελετές χρησιμοποιούνταν μεγάλα τεμάχια μετάλλου, τα οποία 

ήταν κρεμασμένα από σχοινί και τα οποία χτυπούσαν με μία μεταλλική ή ξύλινη 

ράβδο. Αυτού του είδους τα σήμαντρα χρησιμοποιούνται ακόμη και σήμερα σε 

μερικές μονές ή εξωκλήσια. Για το λόγο αυτό και ονομάζονται και 

                                                 
581 Ακολουθία της Προσκομιδής. «Ότι μέν τόδε εστίν, υπαινίσσεται,  ο λουτήρ μέν εν τή νομική 
λατρεία, εν δε τη καθ’ημάς η των χειρών απόνιψις». Μαξίμου Ομολογητού, Περί Εκκλησιαστικής 
Ιεραρχίας, κεφ. 2, PG 4, 145C. 
582 Βλ Ι. Φουντούλη, όπ.π., σσ.58-59. 
583 Βλ. Σ. Μακρή, «Κώδων», ΘΗΕ, τ. 7, στ.1229. Πρβλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (πρωτοπρ.), 
όπ.π., σ.69.  
584 Του Ιδίου, όπ.π., στ. 1229. 
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«αφυπνιστήρια» ή «συνακτήρια»585. Τα όργανα αυτά ήταν σε χρήση στους 

ενοριακούς ναούς πολύ πριν χρησιμοποιηθούν οι καμπάνες. Σήμαντρα 

υπάρχουν πολλών ειδών, όπως π.χ. το χειροσήμαντρο ή μικρό, το μέγα 

σήμαντρο, το αγιοσιδηρούν κ.λπ. Το σήμαντρο έχει μήκος περί τα 3μ., πλάτος 

περί τα 10 εκ., και πάχος 5 εκ. Κατά μία γενίκευση το ξύλινο σήμαντρο κρούεται 

για την ακολουθία του όρθρου και το μεταλλικό για την ακολουθία της θείας 

λειτουργίας586.  

Από την ελληνική όμως ήδη εποχή εμφανίζεται η χρήση μικρών 

κωδώνων στην εθνική λατρεία, συγχρόνως με τους Σύριους, τους Αιγυπτίους και 

τους Ρωμαίους. Οι Εβραίοι, όπως ήδη αναφέρθηκε στο προηγούμενο κεφάλαιο, 

στα ενδύματα των αρχιερέων τους είχαν χρυσά κουδουνάκια587. Οι Ιουδαίοι 

όμως για τη λειτουργική χρήση χρησιμοποιούσαν σάλπιγγες, με τις οποίες οι 

ιερείς γνωστοποιούσαν στο λαό τις νουμηνίες και τα ιωβηλαία. Είχε μάλιστα 

θεσπισθεί γιορτή των σαλπίγγων, την πρώτη του 7ου μηνός (δηλαδή τον 

Οκτώβριο για μας)588.  

Την αρχαιότατη χρήση της καμπάνας για θρησκευτικές τελετές, την 

δέχθηκε αργότερα και η Εκκλησία. Πότε ακριβώς έγινε για πρώτη φορά η 

εισαγωγή της καμπάνας στη χριστιανική λατρεία, είναι άγνωστο. Οι πρώτοι 

χριστιανοί κατά τους χρόνους των διωγμών καλούνταν σε συνάξεις για την 

λατρεία τους είτε με προειδοποίηση κατά την απόλυση της προηγούμενης 

σύναξης είτε με τους ονομαζόμενους θεοδρόμους ή λαοσυνάκτες, οι οποίοι 

περιερχόμενοι στις οικίες των χριστιανών και χτυπώντας τις πόρτες τους, 

ειδοποιούσαν μυστικά τους πιστούς σχετικά με τον τόπο και το χρόνο της 

λατρείας. Το ίδιο ακριβώς γινόταν και κατά τους σκοτεινούς χρόνους της 

Τουρκοκρατίας589. 

 Τα σήμαντρα επίσης ήταν ξύλινα ή σιδερένια, παρουσιάσθηκαν πρώτα 

στα μοναστήρια και ονομαζόταν «αγιοσίδερα»590. Ο άγιος Ιερώνυμος αναφέρει, 

ότι στη Βηθλεέμ στις αρχές του 5ου αι. καλούσε τις μοναχές στο ναό μία αδελφή 

                                                 
585 Βλ. Γ. Βεργωτή, Λεξικό λειτουργικών και τελετουργικών όρων, όπ.π., σ. 130. 
586 Βλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (πρωτοπρ.), όπ.π., σσ.69-72. 
587 Βλ. Έξ. 28, 29-30. 
588 Σ. Μακρή, «Κώδων», ΘΗΕ, τ.7, στ. 1226. 
589 Βλ. Σπ. Αραβαντινού, Ιστορία Αλή Πασά του Τεπελενλή, εκδ. Σ. Κουσουλίνου, Αθήναι 1895, 
σσ.177,556. 
590 Βλ. Σ. Μακρή, «Κώδων», ΘΗΕ, τ.7, στ.1227. 
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ψάλλουσα το «αλληλούια» μπροστά από τις θύρες κάθε κελιού591. Οι μεγάλες 

καμπάνες592, για την πρόσκληση των πιστών στη δημόσια λατρεία, εμφανίζονται 

κατ’ αρχάς στη δύση, στα 409 μ.Χ. Βέβαιο είναι ότι οι κώδωνες εισήχθησαν στη 

λειτουργική χρήση επί εποχής του πάπα Σαβιανού το 604 μ.Χ. και από τότε 

διαδόθηκαν σε όλες τις εκκλησίες της δύσης593. Ο δε πάπας Ιωάννης ο 23ος, 

εισήγαγε το λεγόμενο βάπτισμα των κωδώνων. Από τότε επικράτησε η συνήθεια 

από τους Λατίνους να βαπτίζουν τις καμπάνες με αγιασμένο νερό, έλαιο και 

άλας, δίνοντας στην καθεμιά όνομα αγίου, και να τις στολίζουν με επιγραφές και 

άλλες διακοσμήσεις. 

 Άγνωστο επίσης είναι το πότε εισήχθησαν οι καμπάνες σε χρήση στην 

Ορθόδοξη Εκκλησία. Αναφέρεται από κάποιον από τους βυζαντινούς 

χρονογράφους, ότι κατά τα μέσα του 9ου αι. ο αυτοκράτορας του Βυζαντίου 

Μιχαήλ περιχαρής για την κατατρόπωση των Αράβων στη Δαλματία από τους 

Ενετούς και τον δόγη τους Ούρσο τον Πατρικιανό, τίμησε τον δούκα της Ενετίας 

Ούρσο με το τιμητικότατο αξίωμα του πρωτοσπαθαρίου του βυζαντινού θρόνου. 

Σε ένδειξη ευγνωμοσύνης ο Ούρσος χάρισε στον αυτοκράτορα δώδεκα 

υπερμεγέθεις καμπάνες τις οποίες οι βυζαντινοί έβλεπαν για πρώτη φορά. 

 Οι καμπάνες, αυτές κρεμάστηκαν σε ιδιαίτερο πύργο στην αυλή του 

ναού της αγίας Σοφίας και τόσο πολύ αγαπήθηκαν από το λαό, ώστε 

γενικεύθηκε ταχύτατα η χρήση τους.  

Ο Παχυμέρης στην βιογραφία του Ανδρόνικου Παλαιολόγου ονομάζει τις 

καμπάνες «συνακτηρίους κώδωνας της εκκλησίας»594. Δυστυχώς, από 6ον αι. 

από την πρώτη τους εμφάνιση στο Βυζάντιο, οι κατακτητές Τούρκοι 

απαγόρευσαν την χρήση τους κατά τους χρόνους της σκλαβιάς, εκτός από το 

άγιο Όρος, μερικά νησιά και τα Ιωάννινα595, για να μη ταράζεται ο ύπνος των 

                                                 
591 Βλ. ΘΗΕ, όπ.π., στ.1227. 
592 Η λέξη «καμπάνα» πήρε το όνομά της από την Καμπανία. Στην περιοχή αυτή υπήρχε 
παραγωγή ονομαστού χαλκού από τον οποίο κατασκευάσθηκαν οι πρώτες καμπάνες στη δύση. 
Επίσης ονομάσθηκαν και «νώλαι» από την ομώνυμη πόλη και όχι από τον επίσκοπο της Νώλης 
της Καμπανίας Παυλίνο. Ο Βαλσαμών αποδίδει την ονομασία «καμπάνα» από τον κάμπο, 
αναφέροντας τα εξής: «Ως γαρ ο κάμπος, φασίν οι Λατίνοι, βουλομένοις εις οδοιπορίαν 
ανεμπόδιστος πρόκειται, ούτω και του χαλκοστόμου κώδωνος η μετέωρος διαλαλιά τοις πάσιν 
ευπρόσιτος ήπλωται», αλλά αυτή η ετυμολογία δεν γίνεται αποδεκτή. Βλ. Σ. Μακρή, «Κώδων», 
ΘΗΕ, τ.7, στ.1227 
593 Βλ. Αμβροσίου Σταυρινού (Μητροπ), όπ.π., σ.447 
594 Βλ. Σ. Μακρή, «Κώδων», ΘΗΕ, τ.7, στ.1228. 
595 Ο Σουλτάνος Μουράτ ο Β΄, παραχώρησε προνόμια στους κατοίκους των 46 χωριών του 
Ζαγορίου, της περιοχής Ηπείρου, μεταξύ των οποίων ήταν η αυτοδιοίκηση καθώς και η 
λειτουργία μερικών εκκλησιών οι οποίες διατηρούσαν και καμπαναριά, τα οποία 
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νεκρών μουσουλμάνων, διότι κατά τους θεολόγους του Κορανίου η καμπάνα 

είναι το μυστικό όργανο του διαβόλου596. Οι δε καμπάνες που δωρισθήκαν από 

τους Ενετούς στην Αγία Σοφία μεταποιήθηκαν από τους Τούρκους σε 

τηλεβόλα597. 

 Οι κώδωνες που κατασκευάζονταν στην Ρωσία ήταν τεράστιοι, όπως η 

καμπάνα που διατηρείται μέχρι σήμερα στη ρωσική εκκλησία στην Αθήνα. Όταν 

όμως το 1917 ήρθε στη Ρωσία η μεταπολίτευση, όλες οι καμπάνες των ναών 

αφαιρέθηκαν και μεταβλήθηκαν σε μέταλλα598. Χαρακτηριστική του μεγέθους και 

της ποιότητας κατασκευής ήταν η ρωσική καμπάνα η οποία είχε ονομασθεί 

«Βασιλεύς των κωδώνων»599. Την κατασκευή της την είχε παραγγείλει η 

βασίλισσα Ελισάβετ το 1733 στη Ρωσία. Αυτή είχε βάρος 246 τόνους. Αργότερα 

τεμαχίστηκε στο χυτήριο και αχρηστεύθηκε600.  

Οι αρχαιότερες γνωστές καμπάνες χριστιανικών ναών ανήκουν στον 8ο 

αι. και ήταν χονδροειδούς κατασκευής, αποτελούμενες από μεταλλικές πλάκες 

συναρμολογούμενες με σφυρηλατημένα καρφιά, όπως είναι οι σημερινοί 

λέβητες. Αργότερα επικράτησε η κατασκευή χυτών κωδώνων από ορείχαλκο 

αρίστης ποιότητας. Η παλαιότερη άποψη, ότι με την προσθήκη αργύρου ο 

κώδωνας αποκτά καλύτερο ήχο, αποδείχθηκε εσφαλμένη. Φαίνεται ότι με τον 

                                                                                                                                                 
χρησιμοποιούσαν ελεύθερα. Η συμφωνία αυτή με την οποία οι Ηπειρώτες του Ζαγορίου 
αποκτούσαν αυτονομία, αυτοδιοίκηση και άδεια για να τελούν τα θρησκευτικά τους καθήκοντα, 
ονομάστηκε «Βοϊνίκο». Επιτρεπόταν ακόμη και η λειτουργία ορισμένων σχολείων, με την 
υποχρέωση εκ μέρους των Ελλήνων να συγκεντρώνουν και να πληρώνουν φόρους, 
συμπεριλαμβανομένου και του κεφαλικού, και να αποστέλλουν κάθε χρόνο αριθμό ανδρών για 
ένα με δύο μήνες, με σκοπό να φροντίζουν και να θεραπεύουν τα άλογα του αυτοκρατορικού 
στρατού. Τα προνόμια αυτά κατά παράξενο τρόπο έγιναν σεβαστά και κατά τη διάρκεια της 
διοίκησης από τον Αλή Πασά των Ιωαννίνων. Η αυτονομία αυτή ήταν που προστάτεψε και 
διατήρησε τις μοναδικής αρχιτεκτονικής εκκλησίες και τα υπέροχα μοναστήρια της περιόδου 
εκείνης, μέχρι τις μέρες μας. Βλ. Σπ. Αραβαντινού, Ιστορία Αλή Πασά του Τεπελενλή, όπ.π., 
σσ.177,556. Πρβλ. Δ. Τότσκα, Από τη ζωή του Τσερβαριού Ηπείρου «λαογραφικά», Θεσσαλονίκη 
1979, σ.7. Πρβλ. Κ. Λαζαρίδη, Συμβολή στην Ιστορία του Ζαγορίου, τ. 31ος, σειρά «Μικρή 
Ζαγορίσια Βιβλιοθήκη», εκδ. Το Ζαγόρι μας, Γιάννινα 1982, σσ.12,35. Πρβλ. Παϊσίου Αγιορείτου 
(γέροντος), Ο Άγιος Αρσένιος ο Καππαδόκης, εκδ. Ι. Ησυχαστηρίου Ευαγγελιστή Ιωάννη του 
Θεολόγου, Σουρωτή Θεσσαλονίκης 141994, σ.36. 
596 Βλ. Μαγδαληνής (μοναχής), Οι Άγιοι του Πόντου – Μην Δεκέμβριος, Ιερό Γυναικείο 
Ησυχαστήριο Αναλήψεως Κοζάνης, Αθήναι 1986, σ.50. Πρβλ. Αλίκης Στάρα-Γαλερίδου, 
Οδοιπορικό Κεντρικού και Δυτικού Ζαγορίου Ιωαννίνων, εκδ. Λύχνος Ε.Π.Ε., Ιωάννινα 1994, 
σ.34. 
597 Βλ. Σ. Μακρή, «Κώδων», ΘΗΕ, τ.7, στ.1229. 
598 Βλ. Στ. Καραβία, Παγκόσμιος Ιστορία, τ. 2, όπ.π., σ.1020. 
599 Βλ. Σ. Μακρή, «Κώδων», ΘΗΕ, τ.7, στ.1229. 
600 Βλ. οπ.π., σ.1229. 
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τρόπο αυτό οι χύτες εκμεταλλευόταν την πλάνη των πιστών, οι οποίοι 

προσέφεραν αργυρά σκεύη και κοσμήματα για την κατασκευή τους601. 

Η κρούση της καμπάνας γίνεται για εκκλησιαστικούς λόγους, όπως π.χ. 

για την πρόσκληση των πιστών στις ιερές ακολουθίες πριν από την έναρξή τους, 

για να δηλωθεί πένθος, όπως γίνεται τη Μ. Παρασκευή για να δηλωθούν τα 

πάθη του Κυρίου, ή για να εκφραστεί η χαρά για την Ανάσταση. Σημαίνουν οι 

καμπάνες όμως και για κοσμικές αιτίες, όπως για να εορταστούν εθνικά 

γεγονότα, για τη σύγκληση κοινοτικών αρχών κλπ. Απαγορεύεται η κρούση τους 

σε ώρες κοινής ησυχίας. Οι καμπάνες από την εμφάνισή τους στην ορθοδοξία 

είναι άρρηκτα δεμένες με αυτήν και με τον ελληνισμό602. 

Όλα τα ιερά σκεύη και άμφια και τα λοιπά κειμήλια του ναού που έχουν 

θρησκευτική ή ιστορική αξία φυλάσσονται στο σκευοφυλάκιο. Ο πατριάρχης 

Γερμανός αναφέρει ότι το σκευοφυλάκιο βρισκόταν δίπλα στην αγία πρόθεση603. 

Σε νεότερα σκευοφυλάκια βρίσκεται πληθώρα μιτρών, αρχιερατικών 

ράβδων, σάκων, εγκολπίων, δισκοπότηρων και άλλων σημαντικών αντικειμένων. 

Το σκευοφυλάκιο, αν και αποτελεί μέρος του βήματος, διασώζει κάποια 

αυθυπαρξία, έχοντας ιδιαίτερη προς την αυλή θύρα. Κάποτε μάλιστα, ως 

σκευοφυλάκιο, υπήρχε ολόκληρο πρόσκτισμα, όπως αυτό που υπήρχε στην Αγία 

Σοφία. Η επιμέλεια και η φύλαξη του περιεχομένου του σκευοφυλακίου ενετίθεντο 

στον διάκονο, ή για μεγάλους ναούς και μονές σε οφφικιούχο κληρικό, τον 

σκευοφύλακα604.  

 

 
 
 
 

                                                 
601 Βλ. Μ. Παπαδοπούλου, Λειτουργική της Ανατολικής Ορθοδόξου Εκκλησίας – Τα τελούμενα 
εντός του ναού, όπ.π., σ.61. Πρβλ. Σ. Μακρή, «Κώδων», ΘΗΕ, τ.7, στ.1229. 
602 Βλ. Σωφρονίου Ευστρατιάδου (μητροπ. Λεοντοπόλεως), Λεξικόν της Καινής Διαθήκης, όπ.π., 
σ.704. Πρβλ. Δ. Τότσκα, Από τη ζωή του Τσερβαριού Ηπείρου «λαογραφικά», όπ.π., σ.7. Πρβλ. 
Κ. Λαζαρίδη, Συμβολή στην Ιστορία του Ζαγορίου, τ. 31, όπ.π., σσ.12,35. Πρβλ. Κωνσταντίνου 
Καλλινίκου (πρωτοπρ.), Ο Χριστιανικός Ναός και τα τελούμενα εν αυτώ, όπ.π., σ.72. Πρβλ. Σπ. 
Μαρκεζίνη, Πολιτική Ιστορία της Νεωτέρας Ελλάδος 1828-1964, τ. 3ος, όπ.π., σ.252. Πρβλ. Αθ. 
Αγγελόπουλου, Ο Κόσμος της Ορθοδοξίας στη Χερσόνησο του Αίμου σήμερα, τ.1, εκδ. Αδελφοί 
Κυριακίδη, Θεσσαλονίκη 2006, σ.307. 
603 Βλ. Γερμανού Κωνσταντινουπόλεως, Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική θεωρία, PG 98, 400Β. 
604 Βλ. Γενική Παγκόσμιος Εγκυκλοπαίδεια Πάπυρος Λαρούς, τ. 11, όπ.π., σσ.948-949. Πρβλ. Κ. 
Καλλινίκου (Πρωτοπ.), όπ.π., σ.135.  
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Β΄. Τα άμφια της αγίας Τραπέζης  
 

Η αγία Τράπεζα είναι το ιερότερο σημείο του χριστιανικού ναού, 

σύμβολο του τάφου και του θρόνου της δόξης του Χριστού και εικόνα του ίδιου 

του σώματός Του. Κατασκευάζεται από πέτρα, κατά το: «η δε πέτρα ήν ο 

Χριστός»605. Στηρίζεται σε ένα ή τέσσερις κίονες η σε κτιστό βωμό, ενθρονίζεται 

σε λείψανα μαρτύρων, πλένεται και χρίεται με άγιο μύρο κατά τα εγκαίνια. Ενίοτε 

προς έξαρση καλύπτεται με μαρμάρινο ή ξύλινο κιβώριο. Στην αγία Τράπεζα δεν 

τίθεται τίποτε άλλο παρά μόνο το Ευαγγέλιο, σύμβολο του Χριστού, δύο 

κηροπήγια για τιμή και φωτισμό και, κατά νεώτερη συνήθεια, το αρτοφόριο. 

Καλύπτεται δε σε ένδειξη τιμής και για αισθητικούς λόγους με τα εξής καλύμματα, 

τα οποία, όπως και οι ειδικές ενδυμασίες με τις οποίες οι λειτουργοί τελούν τα 

μυστήρια, ονομάζονται άμφια606. 
Αυτά κατ’ αρχή διακρίνονται σε εσωτερικά  και εξωτερικά . Τα 

εσωτερικά είναι εκείνα που τοποθετούνται από τον αρχιερέα πάνω στην πλάκα 

της αγίας Τραπέζης607 κατά την τελετή των εγκαινίων του ναού.  

Είναι δε αυτά τα εξής: 
1. Τέσσερα κομμάτια λευκού υφάσματος 

Καλύπτουν ολόκληρη την επιφάνεια της αγίας Τραπέζης, πάνω στην 

οποία προηγουμένως έχουν χυθεί αρώματα και άγιο μύρο. Έτσι τα τέσσερα αυτά 

κομμάτια υφάσματος κολλούν και παραμένουν μόνιμα πάνω στην αγία Τράπεζα. 

Κάτω δε από το καθένα από τα τέσσερα αυτά καλύμματα και σε κάθε γωνία της 

αγίας Τραπέζης σε χαραγμένη τρύπα, υπάρχουν οι εικόνες των τεσσάρων 

                                                 
605 Α΄ Κορ. 10, 4. 
606 Βλ. Ι. Φουντούλη, Λειτουργική Α΄ - Εισαγωγή στη θεία Λατρεία, όπ.π., σ.61.  
607 Η θέση της αγίας Τραπέζης δεν είναι ο τοίχος, όπως συμβαίνει στους ναούς των δυτικών, αλλά 
το μέσον και κέντρο του αγίου βήματος, όπως κατά τον ψαλμωδό (25, 6) οι ιερείς κυκλώνουν το 
θυσιαστήριο του Υψίστου, αφήνεται δε τόπος πίσω από αυτό για το σύνθρονο. Οι Τράπεζες των 
αποστολικών χρόνων ήταν αναντίρρητα ξύλινες, γιατί ξύλινη ήταν και η τράπεζα πάνω στην 
οποία τελέστηκε ο μυστικός δείπνος. Στους χρόνους των διωγμών οι ξύλινες Τράπεζες 
αντικαταστάθηκαν από λίθινες διότι: «Χριστόν εικονίζει, ός και πέτρα και θεμέλιος ημών και 
κεφαλή γωνίας και λίθος ακρόγωνος και ότι πέτρα πάλαι ταύτην εμιμείτο την τράπεζαν, η τον 
πάλαι ποτίζουσα Ισραήλ». Συμεών Θεσσαλονίκης, Ερμηνεία, κεφ. 10, PG, 155, 705Ε. Αργότερα 
κατά τους βυζαντινούς χρόνους οι πλουσιότερες από τις εκκλησίες κατασκεύασαν αγία Τράπεζα 
από πολυτιμότερο υλικό του λίθου και του ξύλου. Χαρακτηριστική ήταν η αγία Τράπεζα των αγίων 
Αποστόλων Κωνσταντινουπόλεως, την οποία κατασκεύασε ο Ιουστινιανός από επιχρυσωμένο 
ασήμι, καθώς και η αγία Τράπεζα της Αγίας Σοφίας, πριν τον Ιουστινιανό, από χρυσό και 
πολύτιμους λίθους, δώρο της Πουλχερίας, κόρης του Αρκαδίου. Σήμερα οι περισσότερες άγιες 
Τράπεζες φέρουν μάρμαρο το οποίο στηρίζεται σε ξύλινο σκελετό. Βλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου 
(πρωτοπρ.), Ο Χριστιανικός Ναός και τα τελούμενα εν αυτώ, όπ.π., σσ.119-120. 
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ευαγγελιστών608. Τη συμβολική σημασία των τεσσάρων καλυμμάτων και των 

εικόνων των ευαγγελιστών πάνω στο θυσιαστήριο της αγίας Τραπέζης ερμηνεύει 

ο Συμεών Θεσσαλονίκης ως εξής: «Εκ τεσσάρων περάτων της οικουμένης 

συνεξυφάνθη της Εκκλησίας το πλήρωμα» και μέσω των τεσσάρων 

ευαγγελιστών «η Εκκλησία έλαβε την σύστασιν αυτής και το Ευαγγέλιον 

εκηρύχθη εις όλον τον κόσμον»609 . 

 

2. Κατά σάρκα ή κατασάρκιον 

Πάνω ακριβώς από τα τέσσερα πρώτα αυτά καλύμματα βρίσκεται το 

κάλυμμα αυτό. Είναι ένα λευκό σεντόνι, που καλύπτει όλη την επιφάνεια της 

αγίας Τραπέζης. Απλώνεται κατά τα εγκαίνια και προσδένεται στον κίονα. 

Συμβολίζει την «σινδόνα»610 με την οποία ο Ιωσήφ τύλιξε το νεκρό σώμα του 

Σωτήρος μας Χριστού. Για τον λόγο αυτό και λέγεται «Κατά σάρκα»611, γιατί 

συμβολικά τυλίγει και περιβάλλει το άχραντο σώμα του Κυρίου. Σε περίπτωση 

φθοράς αλλάζει με ειδική ακολουθία που υπάρχει στα Ευχολόγιά μας. 

Παλαιότερα η αλλαγή και η έκπλυση της αγίας Τραπέζης γινόταν σε ειδική πάλι 

ακολουθία κατά τη Μ. Πέμπτη, που περιέπεσε σε αχρησία.  

Τα ύδατα της πλύσεως πήγαιναν σε ειδικό βόθρο κάτω από την αγία 

Τράπεζα, που λεγόταν «θάλασσα του θυσιαστηρίου»612 ή «θαλασσίδιον»613. 

Αρχικά ονομαζόταν χωνευτήριο κατά μίμηση της παλαιάς Γραφής. «Και 

διεπορεύετο το ύδωρ κύκλω του θυσιαστηρίου, καί την θάλασσαν, έπλησαν 

                                                 
608 Βλ. Βαρνάβα (χωρεπισκόπου Σαλαμίνος), Έχομεν θυσιαστήριον, όπ.π., σ.54. 
609 Ερμηνεία, PG 155, 704D. 
610 Ματθ. 27, 59. Πρβλ. Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί του Αγίου Ναού και της τούτου 
Καθιερώσεως, PG 155, 341D. 
611 «Είτα το κατασάρκα διά την εν τη νεκρώσει σινδόνα…». Συμεών Θεσσαλονίκης, όπ.π., PG 
155, 341C 
612 Στην ειδική διατριβή του Δημητρίου Πάλλα, αναφέρεται ο διπλός ρόλος του χριστιανικού 
βωμού (τράπεζα και βόθρος) από την αρχαία λατρεία μέχρι την χριστιανική λειτουργική. 
Παρατηρεί:«..ότι εντός του χάσματος υπό την Άγιαν Τράπεζαν εχύνοντον τα απονίμματα αφ’ενός 
εκ των τελετουργικών καθάρσεων των λειτουργών και αφ’ετέρου εκ των πλύσεων των 
λειτουργικών σκευών και της αγίας Τραπέζης…Ο διπλούς χαρακτήρ του υπ’όψη χριστιανικού 
βωμού (τράπεζα και βόθρον) κατά το πρότυπον’ των αρχαίων διπλών βωμών, έπειτα δε η 
ομοιότης των χριστιανικών βόθρων προς τύπους βόθρων της αρχαίας λατρείας σημαίνουν ότι και 
οι χριστιανικοί βόθροι κατεσκευάζοντο δια να εξυπηρετήσουν λατρευτικάς μορφάς ομοίας προς 
εκείνας αι οποίαι ανεφέροντο εις τους αρχαίους βόθρους…». Η ‘Θάσασσα’ των Εκκλησιών, όπ.π., 
σ.82. 
613 Βλ. Ι. Φουντούλη, Λειτουργική Α΄ - Εισαγωγή στη θεία Λατρεία, όπ.π., σ.50. Πρβλ. Βαρνάβα 
(χωρεπισκόπου Σαλαμίνος), όπ.π., σ.55. Πρβλ. Νικοδήμου Παυλοπούλου (αρχιμ.), Οι Δέκα Νέοι 
Ιεροί Ναοί της Ιεράς Μονής Λειμώνος, Μυτιλήνη 1981, σ.9.  
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ύδατος»614 Σ’ αυτό χωνεύεται το νερό με το οποίο οι ιερουργούντες πλένουν τα 

χέρια τους, καθώς και το αγίασμα του βαπτίσματος615.  

 

3. Τραπεζοφόριο ή ενδυτής  

Από πάνω τέλος, ολόκληρη η αγία Τράπεζα καλύπτεται από ένα 

πολύτιμο ύφασμα που ονομάζεται τραπεζοφόριο ή ενδυτής. Είναι το πολύτιμο 

και βαρύτιμο αυτό κάλυμμα σύμβολο της δόξης και της μεγαλοπρέπειας του 

Κυρίου μας616. Το κάλυμμα αυτό είναι κατά περιόδους διαφορετικού χρώματος: 

πορφυρό, που δηλώνει πένθος, κατά την περίοδο της Μ. Τεσσαρακοστή, λευκό 

κατά την περίοδο του Πάσχα και άλλα χρώματα σε άλλες εποχές και περιόδους. 

Η αλλαγή του πορφυρού σε λευκό γίνεται, κατά την παραδιδόμενη ακριβή τάξη, 

κατά τα αναγνώσματα του εσπερινού του Μ. Σαββάτου. Για τις άλλες περιόδους 

του έτους τα χρώματά του στην Aνατολική Eκκλησία είναι ακαθόριστα617. 

Το τραπεζοφόριο στο μέσο του μπροστινού μέρους έχει κεντητό σταυρό 

ή εικόνα, για την οποία χρησιμοποιούνταν ο παλιός όρος «το ταβλίον της αγίας 

ενδυτής»618. Επειδή ακριβώς το κάλυμμα αυτό συμβολίζει τη δόξα Κυρίου, τη 

στιγμή της τοποθέτησής του επάνω στην αγία Τράπεζα, λέγεται ο ψαλμός που 

αρχίζει με τη φράση: «Ο Κύριος εβασίλευσεν ευπρέπειαν ενεδύσατο…»619. 

 

Στα εξωτερικά άμφια της αγίας Τραπέζης ανήκουν: 

 

1. Το αντιμήνσιο 

Είναι τεμάχιο μεταξωτού ή υφαντού υφάσματος, πάνω στο οποίο είναι 

ζωγραφισμένες ή κεντημένες ποικίλες ιερές παραστάσεις, όπως σταυροί με τα 

σύμβολα του πάθους, συγκεκομμένες επιγραφές παρόμοιες με του μοναχικού 

σχήματος, η άκρα ταπείνωσις, «ο Επιτάφιος Θρήνος», δηλαδή η αναπαράσταση 

της ταφής του Κυρίου κ.α., και πάνω του, αφού απλωθεί είτε  πάνω στην αγία 

Τράπεζα είτε και σε άλλους χώρους, τελείται το  μυστήριο  της θείας 

                                                 
614 Γ΄ Βασ. 18, 35. 
615 Ν. Βούλγαρη, Κατήχησις Ιερά, ήτοι της Θείας και Ιεράς Λειτουργίας Εξήγησις και Εξέτασις των 
Χειροτονουμένων, εκδ. Μοναστικού Οίκου, Χαλκιδική 2004, σσ.94-95.. 
616 «και τραπεζοφόρον, ως τόπος Θεού και θυσιαστήριο διά την της θείας δόξης περιβολήν, και εις 
τιμήν του σάρκα φορέσαντος, και χιτώνα ενδυσαμένου». PG 155, 341D. Βλ. Καρούσου 
Καλλινίκου, (μητροπ.), Ο ναός στη ζωή μας, εκδ. Η Χρυσοπηγή, Αθήναι χ.χ., σσ.62-63. 
617 Βλ. Ι. Φουντούλη, οπ.π., σ.62. Πρβλ. Συμεών Θεσσαλονίκης, όπ.π., PG 155, 341C 
618 Βλ. Ι. Φουντούλη, σ.62. Πρβλ. Κ. Καλλινίκου (Πρωτοπ.), όπ.π., σ.166. 
619 Ψαλμ. 92, 1. 
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ευχαριστίας620. Το σχήμα του είναι συνήθως ορθογώνιο ή τραπέζιο και οι 

διαστάσεις του πλάτους 0,40 έως 0,70 και ύψους 0,30 έως 0,50μ621. 

Πότε εισήχθησαν τα αντιμήνσια στην εκκλησία δεν μπορεί να καθορισθεί 

σαφώς. Πιθανώς επικράτησαν κατά τη δεύτερη περίοδο της εικονομαχίας (815-

844 μ.Χ.), προκειμένου οι ορθόδοξοι ιερείς να μπορούν να τελούν τη θεία 

μυσταγωγία σε θυσιαστήρια βεβηλωμένα από τους εικονομάχους622. Γι΄αυτό και 

παλαιότερα το αντιμήνσιο  χρησιμοποιούνταν μόνο εφόσον το μυστήριο της θείας 

ευχαριστίας τελούνταν πάνω σε μη καθαγιασμένη αγία Τράπεζα. Το αντιμήνσιο 

μνημονεύεται ρητά μόνο από τον 8ο αι. και μετά. Κατά την ημέρα του Πάσχα του 

776 μ.Χ. τελέστηκε ιερουργία επί αντιμηνσίου στον ιππόδρομο της 

Κωνσταντινούπολης, κατά την οποία ο βασιλεύς Λέων ο Χάζαρος έστεψε τον γιο 

του Κωνσταντίνο623. 

Στο παρελθόν κατασκευάζονταν αντιμήνσια και από σανίδες ή λίθινες 

πλάκες, καθώς και από ύφασμα, κυρίως λινό624. Σε πολλά πατερικά κείμενα 

αναφέρονται για μεγάλο χρονικό διάστημα και τα δύο υλικά, μέχρι και τον 14ο αι. 

Με την πάροδο των ετών το ύφασμα επικράτησε ως πιο πρόχειρο και εύκολο στη 

μεταφορά. To αντιμήνσιο φέρει αποτυπωμένες εικόνες μάλιστα την εικόνα της 

ταφής του Κυρίου και έραβαν μέσα σ’αυτό μερίδες αγίων λειψάνων, όπως 

γινόταν και στην αγία τράπεζα625. Οι παραστάσεις αυτών των αντιμηνσίων είχαν 

την εποχή εκείνη ανάλογη διακόσμηση626. 

Από τον 9ο αι. έως τον 17ο αι., οι παραστάσεις του αντιμηνσίου, 

ανεξαρτήτως υλικού κατασκευής, συνδυάζονται με την συμβολική έννοια της 
                                                 
620 Βλ. Κ. Μπόνη, Κατήχησις και Λειτουργική, όπ.π., σ.128. Πρβλ. Ι. Φουντούλη, όπ.π., σ.63. 
621 Βλ. E. Θεοδώρου, «Αντιμήνσιον», ΘΗΕ, τ.2, στ.870. 
622 Εξάλλου και η λέξη αντιμήνσιο σημαίνει «αντί της τραπέζης». Πιθανολογείται ότι είναι ελληνο-
λατινική προερχόμενη από την ελληνική λέξη «αντί» και τη λατινική λέξη «mensa» που θα πει 
τραπέζι. Βλ. Ελευθερουδάκη, Επίτομον Εγκυκλοπαιδικόν Λεξικόν, εκδ.  Ελευθερουδάκη, Αθήναι 
1948, σ.315.  
623 Βλ. Πάρη Αγάθωνος (Πρεσβύτ), Το Αντιμήνσιο, συμβολή εις την μελέτην της λατρείας της 
Ορθοδόξου Ανατολικής Εκκλησίας, Λευκωσία 1999. Πρβλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (Πρωτοπ.), 
όπ.π., σ.175. 
624 «Ο λίνος γάρ από γης, ως και επί γης  του Σωτήρος το μνήμα γέγονε. Πάσας ούν ομοίως τη 
τραπέζη τη ιερά και αυτά δέχονται τάς ευχάς, αυτή επικείμενα. Και μνήμην αυτών ο αρχιερεύς 
ποιείται εν τω τάς ευχάς λέγειν και ομοίως εκπλύνει, και ραντίζει, και αλείφει τω μύρω τρις ποιών 
εκάστω σταυρόν, ως και εν τη τραπέζη διά του μύρου, επιψάλλων το Αλληλούια». Συμεών 
Θεσσαλονίκης, Περί του Αγίου Ναού και της τούτου Καθιερώσεως, PG 155, 333A. Αμβροσίου 
Σταυρινού (μητροπ.), Αι αρχαιόταται και αι σύγχρονοι λειτουργίαι, όπ.π., σ. 442. 
625 «Τελευταίον ούν τούτοις και μερίδες αγίων λειψάνων, χρισθείσαι τω μύρω εξ ανατολών αυτών, 
εν μικρώ τινί υφάσματι λινού, αντί σκεύους επιβάλλονται και συρράπτονται» Συμεών 
Θεσσαλονίκης, όπ.π., PG 155, 333C. 
626 Βλ. Δαμασκηνού Παπαγιαννάκη (Μητροπ. Χανιών), «Αντιμήνσια και Ειλητά της Κρήτης», 
Χανιά 1998, σ.82. Πρβλ. Ι. Φουντούλη. 
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αγίας Τραπέζης ως τάφου του Χριστού και θρόνου του Θεού. Αυτό συνέβαινε 

γιατί χρησιμοποιούνταν σε θυσιαστήρια τα οποία δεν είχαν καθιερωθεί μόνιμα ή 

σε στρατόπεδα, σε πλοία, σε φυλακές κ.α627. Τα αντιμήνσια σφραγίζονται και 

καθαγιάζονται από τον επίσκοπο κατά την ακολουθία των εγκαινίων του ναού628. 

Σε μερικές περιπτώσεις τα αντιμήνσια μπορεί να καθιερωθούν και χωριστά, και 

όχι κατά τη διάρκεια των εγκαινίων του ναού, όπως αποδεικνύεται από την 

υπάρχουσα στο Ευχολόγιο τάξη «γινομένη επί καθιερώσει αντιμηνσίων»629.  

Σύμφωνα με την τάξη αυτή, καθιερώνονται και μόνο με το να απλωθούν 

στην αγία Τράπεζα, να ραντιστούν με οινάνθη και να χρισθούν σταυρωτά με 

μύρο, ενώ αναγιγνώσκονται πάνω σ’ αυτά οι ευχές οι οποίες αναγιγνώσκονται 

συνήθως κατά τη διάρκεια των εγκαινίων προς καθιέρωση της αγίας 

Τραπέζης630. 

Ως σύμβολο του σουδαρίου του Χριστού, παλαιότερα κοσμούνταν με 

σταυρό στη βάση η οποία δήλωνε το Γολγοθά, απλό ή με σύμβολα του Πάθους: 

λόγχη και σπόγγο είτε με παραστάσεις της άκρας ταπείνωσης ή του αμνού, του 

Χριστού ξαπλωμένου νεκρού ή εντός του ποτηρίου της θείας ευχαριστίας ή να 

τελεί την αναίμακτη θυσία. Από τον 17ο αι. η συμβολική παράσταση του αμνού 

αντικαθίσταται με τον επιτάφιο θρήνο.  

Τα αντιμήνσια είναι αξιολογότατα για την τέχνη τους, για τα εορτολογικά 

ή λειτουργικά θέματα, τα οποία εικονίζουν τον αμνό ή τον επιτάφιο θρήνο, αλλά 

και για τις επιγραφές τους, στις οποίες αναγράφονται τα ονόματα των ιεραρχών 

που τα καθιέρωσαν631. 

Στη δύση το αντιμήνσιο ήταν και είναι μαρμάρινο όπως και η αγία 

Τράπεζα, αλλά μικρών διαστάσεων, όσο να μπορεί να τεθεί πάνω του ο δίσκος 

και το ποτήριο. Για την κατασκευή αντιμηνσίων στη νεώτερη εποχή στην ανατολή 

χρησιμοποιείται η χαλκογραφία, οπότε χάνουν την παλιά καλλιτεχνική τους αξία 

και παράγονται τρόπον τινά βιομηχανικά, όπως οι χάρτινες εικόνες, τα δε 

εικονιζόμενα πολλαπλασιάζονται με τάση να καλυφθεί ολόκληρη η επιφάνεια του 

υφάσματος. Στη φάση αυτή έμειναν και τα σύγχρονα αντιμήνσια, με επί πλέον 

                                                 
627 Βλ. E. Θεοδώρου, «Αντιμήνσιον», ΘΗΕ, τ.2, στ.870. 
628 Βλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (πρωτοπρ.), όπ.π., σ.123. 
629 Ευχολόγιο, Ακολουθία των Εγκαινίων. 
630 Βλ. E. Θεοδώρου, «Αντιμήνσιον», ΘΗΕ, τ.2, στ.870. Πρβλ.« Αι συνοδικαί Εγκύκλιοι» 
εκδιδόμεναι Υπό της Ιεράς Συνόδου της Εκκλησίας της Ελλάδος επί τη 100η περιόδω των 
εργασιών αυτής (1934-1956), όπ.π., σ.282. 
631 Βλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (πρωτοπρ.), όπ.π., σ.123. 
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την εκτροπή να τυπώνονται σε μεταξωτό ύφασμα και, το χειρότερο, να μη 

προσράπτονται σε αυτά άγια λείψανα. Η σύγχυση με το ειλητό οδήγησε στο να 

χρησιμοποιούνται σε όλους τους ναούς, εγκαινιασμένους και μη, αντί ειλητού632. 

Μια νεοτερική παραλειτουργική θεολογία υποστηρίζει ότι τα αντιμήνσια 

επέχουν θέση άδειας του αρχιερέως στον ιερέα για την τέλεση της θείας 

ευχαριστίας και ότι κάθε αρχιερεύς εκδίδει στην επαρχία του τα δικά του 

προσωπικά αντιμήνσια. Ο ιερεύς, κατά την αντίληψη αυτή πρέπει να ασπάζεται 

την υπογραφή του αρχιερέως προς ένδειξη κοινωνίας και σεβασμού προς αυτόν. 

Βεβαίως δεν ισχύουν τα πιο πάνω, αφού και οι αρχιερείς χρησιμοποιούν 

αντιμήνσιο και ο ίδιος ο πατριάρχης, το ασπάζονται ως αγία τράπεζα και φυσικά 

δεν ασπάζονται την υπογραφή τους. Σ’όλους τους ναούς μέχρι σήμερα 

χρησιμοποιούνται αντιμήνσια διαφορετικής προελεύσεως και εποχής, τα οποία 

φέρουν την σφραγίδα της καθιερώσεως, όπως και η ιδρυμένη στους ναούς αγία 

τράπεζα633.  

Αν η παραλειτουργική θεολογία αποδείξει με σοβαρά τεκμήρια τα πιο 

πάνω, θα είναι η μοναδική περίπτωση, κατά την οποία ο αγιασμός και η χρήση 

ενός πράγματος στην θεία λατρεία εξαρτάται από ένα μόνο συγκεκριμένο 

πρόσωπο, οποιανδήποτε ιερατική αξία και αν έχει αυτό634. 

 

2. Ο επιτάφιος 

Είναι χρυσοκέντητο πολυτελές ύφασμα με κεντημένο ή ζωγραφισμένο 

τον Χριστό νεκρό, όπως ήταν μετά την αποκαθήλωση635. Αργότερα στον 

επιτάφιο προστέθηκαν, γύρω από τον Χριστό, η Παναγία, ο Ιωσήφ και ο 

Νικόδημος, ο Ιωάννης, οι μυροφόρες και άγγελοι, σε επιτάφιο θρήνο. Αυτόν τον 

Επιτάφιο προσκυνούμε και περιφέρουμε τη Μ. Παρασκευή στρωμένο πάνω σε 

ένα διασκευασμένο τραπέζιο το λεγόμενο «Κουβούκλιο», που συμβολίζει το λίθο, 

πάνω στον οποίο το σώμα του Χριστού δέχτηκε τις μεταθανάτιες περιποιήσεις636. 

Από τους χρόνους της Αλώσεως, μετά την εισαγωγή των εγκωμίων στην 

ακολουθία της Μ. Παρασκευής, ο λειτουργικός χαρακτήρας του επιταφίου 

μετατρέπεται σε ιστορικό. Οι δυο τύποι, λειτουργικός και ιστορικός, στις 
                                                 
632 Βλ. Ι. Φουντούλη, όπ.π., σσ.63-64. 
633 Βλ. Όπ.π.,σ.64. 
634 Βλ. Όπ.π., σ.64. 
635 Βλ. Εγκυκλοπαίδεια Ήλιος, τ. 8, εκδ. Ήλιος, Αθήναι 1948, σ.98. 
636 Βλ. Τ. Τσοπάνη, Η Μεγάλη Είσοδος στην Εικονογραφία, όπ.π., 162. Βλ. Κωνσταντίνου 
Καλλινίκου (πρωτοπρ.), όπ.π., σ. 546. 
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παραστάσεις του λειτουργικού αμφίου συγχωνεύονται και επιπρόσθετα 

παριστάνονται και οι προφήτες μαζί με τους ευαγγελιστές συμβολίζοντας την 

θριαμβεύουσα Εκκλησία637. 

Το κουβούκλιο, ο λαός μας συχνά το ονομάζει και αυτό «επιτάφιο», γιατί 

στολισμένο με άνθη και λαμπάδες δέχεται μετά την αποκαθήλωση το νεκρό 

σώμα του Χριστού, και η περιφορά του σώματός Του γίνεται μαζί με το 

κουβούκλιο την εσπέρα της Μ. Παρασκευής κατά την οποία ψάλλεται ο επιτάφιος 

θρήνος σε τρεις στάσεις και τοποθετείται στο κέντρο του ναού για να τον 

προσκυνήσουν οι πιστοί638. Στον όρθρο του Μ. Σαββάτου, στο τέλος της 

δοξολογίας ο επιτάφιος τοποθετείται πάνω στην αγία τράπεζα όπου τελείται η 

θεία λειτουργία μέχρι την Ανάληψη639. 

 

3. Τα καλύμματα 

Ανάμεσα στα ιερά σκεύη της αγίας Τραπέζης, κατατάσσονται και τα 

καλύμματα του ποτηρίου και του αγίου δισκαρίου. Είναι συνήθως 

κατασκευασμένα από πολύτιμο ύφασμα. Δύο από αυτά τοποθετούνται πάνω 

από το άγιο δισκάριο και το άγιο ποτήριο, αντίστοιχα, για πρακτικούς λόγους` για 

να προφυλάσσουν τα δώρα από σκουπίδια, έντομα ή άλλα αντικείμενα που θα 

μπορούσαν να πέσουν μέσα, αν ήταν ακάλυπτα640. Η κάλυψη του δίσκου, 

φανερώνει το σεντόνι με το οποίο τυλίχθηκε το σώμα του Κυρίου ή το σουδάριο 

που κάλυψε το πρόσωπό Tου στον τάφο. Ο άγιος Γερμανός ονομάζει το ένα εξ 

αυτών «ειλητόν» 641.. Σε άλλο σημείο αναφέρει: «εμφαίνει την σινδόνα η είλιξαν το 

σώμα του Κυρίου»642.  

 

 4. Ο αέρας ή ανώτατος πέπλος 

Αποτελεί κάλυμμα κοινό, του άγιου ποτηρίου και του δισκαρίου, και είναι 

το μεγαλύτερο σε μέγεθος από τα καλύμματα. Στη αρχή ήταν κατασκευασμένο 

                                                 
637 Βλ. Κ. Μανάφη, Σινά. Οι θησαυροί της Ι. Μονής Αγίας Αικατερίνης, όπ.π., σ.232. 
638 H αναφορά του Συμεών Θεσσαλονίκης «οι επί κεφαλής το ιερόν κατέχοντες έπιπλον, ό γυμνόν 
έχει και νεκρόν εικονισμένον τον Ιησούν», συνάπτεται με την ακολουθία της Μ. Παρασκεύης. Bλ. 
Ερμηνεία, PG, 155, 728Β. Πρβλ. Βλ. Τ. Τσοπάνη, Η Μεγάλη Είσοδος στην Εικονογραφία, όπ.π., 
162. 
639 Βλ. Κ. Μανάφη, όπ.π., σ.232. 
640 Βλ. Γρηγορίου (Ιερομ.), Η Θεία Λειτουργία-Σχόλια, όπ.π., σ.78. Πρβλ. Βαρνάβα 
(χωρεπισκόπου Σαλαμίνος), όπ.π., σ.50. 
641 Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική θεωρία, PG 98, 400C. 
642 Όπ.π., PG 98, 400C  
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από λεπτό ύφασμα, όπως άλλωστε μαρτυρούν οι όροι «αέρας» και «πέπλος». 

Λέγεται επίσης «αέρας», γιατί μ’ αυτόν ο ιερέας ριπίζει, αερίζει τα δώρα, σε 

αντικατάσταση των παλιών ριπιδίων, την ώρα του συμβόλου της πίστεως. Με τον 

αέρα καλύπτονται και ο δίσκος και το ποτήριο μαζί την ώρα της Προσκομιδής 

αλλά και μετά τη μεγάλη είσοδο και την απόθεση των δώρων στην αγία 

Τράπεζα643. 

Χειρόγραφα του ΙΕ΄αι. αναφέρουν ότι στην θεία λειτουργία των 

Προηγιασμένων δώρων, τα άγια είναι καλυμμένα με τον αέρα και ο ιερέας εισάγει 

το χέρι του κάτω από αυτόν αγγίζοντας ή δεικνύοντας τον άγιο άρτο και 

ακολούθως εκφωνεί: «Τα προηγιασμένα άγια..». Η σημερινή λειτουργική τάξη 

αποφεύγει την πράξη αυτή, για λόγους αποφυγής οποιασδήποτε ζημιάς, όταν 

ανασηκώνει ο λειτουργός τον αέρα. Τα τίμια δώρα παραμένουν καλυμμένα μέχρι 

του μελισμού644. 

Ο αέρας ονομάζεται επίσης και «αναφορά» ή «αμνός», γιατί περί τον 15ο 

αι. κεντούσαν ή ζωγράφιζαν επάνω του τον Χριστό νεκρό, από επίδραση των 

σχετικών συμβολισμών. Τότε, κατά μεν τα συλλείτουργα, περιφερόταν όπως ο 

επιτάφιος κατά τη μεγάλη είσοδο, κατά δε τις λειτουργίες από μόνο ιερέα ή 

διάκονο και ιερέα, ριχνόταν στους ώμους του, όπως γίνεται σήμερα στην θεία 

λειτουργία του ι. Χρυσοστόμου. Ο ιερεύς θέτει τον αέρα στον ώμο του διακόνου 

λέγοντας την φράση: «Εν ειρήνη επάρατε τας χείρας υμών εις τα Άγια και 

ευλογείτε τον Κύριον»645. Λαμβάνει τον άγιον Δίσκο καλυμμένο και τον θέτει με 

μεγάλη ευλάβεια στην κεφαλή του διακόνου απαγγέλλοντας τον ψαλμό: « Ανέβη 

ο Θεός εν αλαλαγμώ, Κύριος εν φωνή σάλπιγγος»646. Ο ιερεύς λαμβάνει το άγιο 

ποτήριο επίσης καλυμμένον και εξέρχεται από την βόρεια πύλη του ιερού 

βήματος για την Μεγάλη Είσοδο647.  

Η κάλυψη του δίσκου και του ποτηρίου συμβολίζει το λίθο με τον οποίο 

ασφαλίσθηκε ο τάφος του Χριστού. Ο άγιος Γερμανός λέγει χαρακτηριστικά: «Το 

καταπέτασμα ήτουν ο αήρ εστί και λέγεται, αντί του λίθου ου ησφαλίσατο το 

μνημείον ο Ιωσήφ, όπερ εσφράγισεν η πλάξ της κουστωδίας. Ιδού εσταύρωται ο 

                                                 
643 Βλ. Ι. Φουντούλη, όπ.π., σ.50. 
644 Βλ. Ι.Φουντούλη, Απαντήσεις εις Λειτουργικάς Απορίας, οπ.π., σ.197. 
645 Ψαλμ. 133, 2. 
646 Ψαλμ. 46, 6. 
647  Μέγας και ιερός Συνέκδημος του Ορθοδόξου Χριστιανού, εκδ. Αστήρ, Αθήνα 1995, σ.385. 
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Χριστός, τέθαπται η ζωή, ησφαλίσθη ο τάφος»648. Ακόμη, η κάλυψη του δίσκου, 

μπορεί να φανερώνει το σεντόνι με το οποίο τυλίχθηκε το σώμα του Κυρίου ή το 

σουδάριο που κάλυψε το πρόσωπό Tου στον τάφο. Ο άγιος Γερμανός ονομάζει 

το ένα εξ αυτών «ειλητόν» 649. 

Από τον αέρα του τύπου αυτού προήλθε ο επιτάφιος. Με αέρα 

καλύπτεται το πρόσωπο του νεκρού κληρικού κατά την κηδεία του650. 

 

5. Τα μάκτρα  

Είναι κόκκινα μανδήλια που χρησιμοποιούνται στη θεία μετάληψη 

κλήρου και λαού. Με αυτά σπογγίζουμε το στόμα μας. Όταν τα κρατούμε σωστά 

(με τα δύο χέρια μας, κάτω από το πηγούνι μας), προφυλάσσουν την τυχόν 

πτώση μαργαριτών στο δάπεδο από απροσεξία ή από στιγμιαία αδεξιότητα651.  

Ομοίως, πριν την ένωση των τιμίων δώρων, ο ιερεύς και ο διάκονος, 

όταν μεταλαμβάνουν του τιμίου αίματος, αποσπογγίζουν τα χείλη τους, αφού 

κοινωνήσουν, λέγοντας «Έτι προσερχομένω μεταδίδοταί το τίμιον, και πανάγιον 

και ζωηρόν Αίμα του Κυρίου και Θεού και Σωτήρος ημών Ιησού Χριστού, εις 

άφεσιν αμαρτιών καί εις ζωήν αιώνιον»652. 

 

6. Το ειλητό 
Ύφασμα που απλωνόταν μόνο κατά την τέλεση της θείας ευχαριστίας, 

μετά την απόλυση των κατηχουμένων. Έμενε διπλωμένο κάτω από το ευαγγέλιο. 

Σήμερα το ειλητό, όπου υπάρχει, χρησιμοποιείται για κάλυμμα του αντιμηνσίου. 

Έτσι το αντιμήνσιο προστατεύεται και από τις φθορές, όπως π.χ. από την τριβή 

με το ευαγγέλιο653.. Το ειλητό είναι το αρχαιότερο και το μόνο κάλυμμα της αγίας 

Τραπέζης και έχει καταγωγή από την κοινή εθιμοτυπία των τραπεζών. Τα παλαιά 

ειλητά ήταν λινά, λευκά με κεντητούς σταυρούς στις γωνιές. Η εξέλιξή του 

                                                 
648 Γερμανού Κωνσταντινουπόλεως,όπ.π., PG 98, 400C. 
649 Όπ.π. 
650 Βλ. Ι. Φουντούλη, Λειτουργική Α΄- Εισαγωγή στη θεία Λατρεία, όπ.π., σ.50. 
651 Βλ. όπ.π. σ.62. 
652 Ιωάννου Χρυσοστόμου, Θεία Λειτουργία. 
653 «Είτα τίθεται το ειλητόν, και αυτό εις δήλωσιν της νεκρώσεως άμα Χριστού και της αναστάσεως, 
ότι και μετά την έγερσιν οι απόστολοι τούτο μετά των ενταφίων είδον εντετυλιγμένον εις ένα τόπον. 
Διό και τούτο ειλημένον εστί, και ειλητόν λέγεται·και επί της κεφαλής ήν του Χριστού, και το ιερόν 
επ’αυτώ Ευαγγέλιον αντί του Σωτήρος τίθεται. Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί του Αγίου Ναού και 
της τούτου Καθιερώσεως, Διάλογος, κεφ.112, PG 155, 317Β. 
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συνδυάστηκε και ταυτίστηκε με το αντιμήνσιο· έτσι δημιουργήθηκε ένα τρίτο λινό 

κάλυμμα μονίμως απλωμένο στην ενδυτή654. 
Στην Δυτική Εκκλησία υπάρχει ένα επιπρόσθετο κάλυμμα, το 

αποσπογγιστήριον, το οποίο κατασκευάζεται από λινό ή κάνναβη και 

χρησιμοποιείται για να αποσπογγίζεται το εσωτερικό του ποτηρίου αντί σπόγγου 

της Ανατολικής Εκκλησίας, τα χείλη και τα δάχτυλα του λειτουργού. Τα άγια 

καλύμματα πρέπει να είναι καθαρά λόγω του ύψιστου σκοπού τους. Γι’αυτό ο 

πάπας Βενέδικτος ΙΓ΄ (1724-1730), καθόρισε να πλένονται συχνά, μία φορά με 

σαπούνι και δύο φορές με καθαρό νερό από τους κληρικούς655.  

Οι Προτεστάντες πέταξαν όλα τα υλικά στοιχεία και σύμβολα από τη 

λατρεία τους και χωρίς να το καταλάβουν πέταξαν όλη τη λατρεία. Έτσι έκαναν 

την χριστιανική πίστη και ζωή ιδεολογία και την Εκκλησία, το θεανθρώπινο σώμα 

του Χριστού, φιλανθρωπικό σωματείο. Απέρριψαν τους τύπους και τα σύμβολα 

και έχασαν την ουσία. Αρνήθηκαν την ύλη και έχασαν το πνεύμα. Παραμέρισαν 

τον άνθρωπο-λειτουργό και στερήθηκαν τα άγια μυστήρια. Στην στέρηση του 

Θεού οδηγεί πάντα ο θρησκευτικός ορθολογισμός και ο ευσεβιστικός 

υποκειμενισμός, η σκέψη και ζωή έξω από την ευαγγελική και αγιοπατερική 

παράδοση της μίας, αγίας, καθολικής και αποστολικής Εκκλησίας656. 

 

 

                                                 
654 Βλ. Ι. Φουντούλη, όπ.π. σ.62. 
655 Βλ. Αμβροσίου Σταυρινού (Μητροπ.), Αι αρχαιοταταί και αι σύγχρονοι λειτουργίαι, όπ.π., 
σ.448. 
656 Βλ. Τιμοθέου Τζιαβάρα, Το Πασχάλιο Δείπνο, όπ.π., σσ.30-31. 
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ΚΕΦΑΛΑΙΟ Γ΄  

 
 

ΤΑ    ΙΕΡΑ   ΑΜΦΙΑ   ΤΟΥ  ΣΥΓΧΡΟΝΟΥ  
ΟΡΘΟΔΟΞΟΥ    ΚΛΗΡΟΥ  

 

 

Με το ιερατικό λειτούργημα αναπόσπαστη τυγχάνει και η ιερατική 

αμφίεση, τα «ιερά άμφια», με τα οποία, ο ένας βαθμός διακρίνεται από τον άλλο 

και καθορίζονται τα καθήκοντα εκάστου στις ιερουργίες657. Η ιερατική αμφίεση δεν 

είναι για όλους τους βαθμούς η ίδια. Άλλη είναι στον ένα και άλλη στον άλλο 

βαθμό, απλούστερη στους κατωτέρους και πολυμερέστερη στους μεγαλύτερους 

σε βαθμό κληρικούς, ώστε με τον τρόπο αυτό να ξεχωρίζει εξωτερικά τουλάχιστον 

η βαθμίδα της ιεροσύνης658. 

Είναι δε τα άμφια ενδύματα ή κοσμικής αρχικά προέλευσης, κατά τους 

ρυθμούς της ενδυματολογίας της εποχής της διαμόρφωσής τους, ή διακριτικά 

εξουσίας ή λειτουργήματος της παλιάς εποχής ή έχουν επηρεασθεί από την 

αμφίεση των ιερέων της Π. Διαθήκης ή και των συμβολισμών που δινόταν σ’ αυτά. 

Αν και έχουν υποστεί δια μέσου των αιώνων αναπότρεπτες αλλαγές και 

διαφοροποιήσεις, κατά βάση διατηρούν την παλιά τους μορφή659.. 

Τα άμφια, εισαχθέντα κατά τον 2ο και 3ο αι., καθιερώθηκαν κατά τις αρχές 

του 4ου αι., ούτως ώστε η σύνοδος της Λαοδικείας με τους κανόνες 22 και 23, 

                                                 
657 «Τούτο ούν και εν τη Εκκλησία εστί, τά ουράνια μιμουμένη, μάλλον δε ως ηνωμένη τοις 
ουρανίοις. Και πρώτοι μέν οι πατριάρχαι, και οι των αρχιεπισκόπων εξαίρετοι, οί και ενδύονται 
σάκκους, προφανώς μιμούμενοι τον υπέρ ημών, πεπονθότα, σάκκον τε ενδυσάμενον παικτικώς 
και διά σταυρού θάνατον ενεγκόντα. Διό και πας ο σάκκος πλήρης σταυρών. Μέσοι δε 
μητροπολίται πάντες, οί τά πολυσταύρια ενδυδίσκονται, τούτον μαρτυρούντες εσταυρωμένον τοίς 
φαινολίοις, και ου μετά σάκκου. Τελευταίοι δε οι επίσκοποι, διά σταυρού φανερούντες. Έκαστος 
ούν χρή τηρείν αυτού τά της τάξεως». Συμεών Θεσσαλονίκης, Προς τινάς ερωτήσεις αρχιερέως 
ηρωτηκότος αυτόν, PG 155, 872A-B. 
658 Βλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (πρωτοπρ.), όπ.π., σ.481. 
659 Βλ. Ι. Φουντούλη, Λειτουργική Α΄ - Εισαγωγή στη Θεία Λατρεία, όπ.π., σ.65.  
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απαγορεύει στους πρεσβυτέρους να τελούν τη θεία ευχαριστία άνευ 

στιχαρίου660..Η σύνοδος της Καρθαγένης το 398 στη συνέχεια συμφωνεί και 

εγκρίνει τις αποφάσεις αυτές της συνόδου της Λαοδικείας και τις συμπληρώνει661. 

Κύριο δε αίτιο της γενίκευσης, επικράτησης και καθιέρωσης των τελετουργικών 

αμφίων ήταν, αφενός μεν η ανάγκη της απόλυτης καθαρότητας και επισημότητας 

στην λατρεία, αφετέρου δε η εξύψωση της αίγλης και του γοήτρου των λειτουργών 

του Υψίστου στην Εκκλησία662. 

Τα ιερατικά άμφια είναι στον αριθμό επτά όπως είναι επτά τα χαρίσματα 

του αγίου Πνεύματος και συμβολίζουν τον ιερό αριθμό της πληρότητας. 

Κατανέμονται ανάλογα με τους τρεις βαθμούς της ιεροσύνης φέροντας ο καθένας 

τα άμφια του αμέσως κατώτερου βαθμού. Έτσι ο μεν διάκονος φέρει τρία, για το 

ιερό του αριθμού, ο πρεσβύτερος πέντε, κατά τον αριθμό των αισθήσεων (τα τρία 

του διακόνου και δύο επιπλέον) και ο επίσκοπος επτά, για την πληρότητα της 

ιεροσύνης (τα πέντε του πρεσβυτέρου και επιπλέον άλλα δύο)663. 

Τα ιερά άμφια αποτελούν τρόπον τινά έκφραση του εσωτερικού 

ανθρώπου, και καθιστούν υπεύθυνο τον περιβαλλόμενο με αυτά κληρικό έναντι 

του Θεού και της Εκκλησίας και συγχρόνως προβάλλουν τις χριστιανικές αρετές 

προς άσκηση αυτών από τον ιερό κλήρο664. 

Στο κεφάλαιο αυτό θα δούμε αναλυτικά τα ιερά άμφια που ενδύουν τις 

τρεις βαθμίδες του κλήρου, ξεκινώντας από τη χαμηλότερη. 

 

 
 
 
 
 

                                                 
660 Βλ. Χριστοφόρου Προδρομίτου, Κανονικόν, όπ.π., σ.29. Πρβλ. Θ. Γιάγκου, 
Κανονικολειτουργικά, τ. 1, εκδ. Γ. Δεδούση, Θεσσαλονίκη 2003, σ.383. 
661 Βλ. Mansi III, 720, Σύνοδος Καρθαγένης, καν. 1, 2.  
662 Βλ. Ι. Φουντούλη, Κείμενα Λειτουργικής Β΄– Θέματα Ευχολογίου, όπ.π., σ.6. Πρβλ. Βαρνάβα 
(χωρεπισκόπου Σαλαμίνος), όπ.π., σ.51.  
663 Ι. Φουντούλη, Λειτουργική Α’ - Εισαγωγή στη Θεία Λατρεία, όπ.π., σ.65. Πρβλ. Γ. Βεργωτή, 
Λεξικό λειτουργικών και τελετουργικών όρων, όπ.π., σ.18. 
664 «Εν τη εισόδω ο τά ιερά άμφια του ιερέως κατασπαζόμενος, ουδέν απαδον ποιεί, μάλλον  δε 
πίστεως έργον ενεργεί· και σωθήσεται, ως και οι του κρασπέδου του Ιησού αψάμενοι διεσώθησαν, 
ότι και δι’ εκείνον τούτο». Συμεών Θεσσαλονίκης, Αποκρίσεις προς τινάς ερωτήσεις αρχιερέως 
ηρωτηκότος αυτόν, κεφ.29, PG 155, 880C. Βλ. Ι. Φουντούλη, όπ.π., σ.64. Πρβλ. Π. Μπρατσιώτη, 
«Άμφια», ΘΗΕ, τ.2, στ.402. 
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1. Τα άμφια του διακόνου 
Ο διάκονος αποτελεί τον τρίτο και χαμηλότερο βαθμό στην ιεραρχία 

Εκλέγεται και χειροτονείται από τον επίσκοπο και δεν μπορεί να τελέσει κανένα 

μυστήριο και ακολουθία μόνος του665. 
Τα καθήκοντα του διακόνου είναι τα εξής:  

• Υπηρετεί τον επίσκοπο και τον πρεσβύτερο κατά την τέλεση των 

μυστηρίων και των ακολουθιών. 

• Αναπέμπει τις δεήσεις της συνάξεως προς τον ύψιστο και 

αναγιγνώσκει την περικοπή του αγίου ευαγγελίου κατά την θεία 

λειτουργία. 

• Μεταδίδει την θεία κοινωνία στους πιστούς. 

• Τηρεί την εκκλησιαστική ευταξία και ευπρέπεια του ναού666. 

 

Τα ιερά άμφια του διακόνου είναι το στιχάριο, τα επιμάνικα και το 

οράριο667. 

 

Στιχάριο 
Το στιχάριο είναι κοινό  άμφιο και των τριών βαθμών της ιεροσύνης 

(διακόνου πρεσβυτέρου, επισκόπου), και ανήκει στα αρχαιότερα λειτουργικά 

άμφια. Είναι μακρύς, μέχρι τα πόδια χιτώνας, στη μορφή της δαλματικής, με 

ευρείες χειρίδες και φαρδύτερος668. 

                                                 
665 «…οι επίσκοποι δε τους πρώτους των αποστόλων, επεί καί την αυτών χάριν 
έχουσι·πρεσβύτεροι δε γε τους εβδομήκοντα·διάκονοι δε τους Λεύϊτας· υποδιάκονοι δε και λοιποί 
την τάξιν των προφητών». Συμεών Θεσσαλονίκης, Διάλογος. κεφ.23, PG 155, 116A. «Καί τοις 
επτά  των εν αποστόλοις διακόνων, ων ο Στέφανος πρώτος ήν, ούτοι δή συναρίθμιοι. Οί και μόνον 
τοίς μυστηρίοις υπηρετείν, αλλά δή και εξοικονομείν δύνανται τά εν τη εκκλησία διακονήματα». Του 
Ιδίου, κεφ.166, PG 155, 369C. «Τά μέν ουν περί της προσκομιδής ούτω, εν η και πάντες 
πρεσβύτεροί τε προσφέρουσι περί ών χρεία, και μάλιστα των την εορτήν τελούντων και του 
αρχιερέως, και ών ανάγκη λοιπών· και οι διάκονοι δε πάντες διά των πρεσβυτέρων. Ουδέ γάρ 
θέμις προσφέρειν διακόνους δι’ εαυτών. Επεί το χάρισμα το προσκομίζειν Θεώ ουκ έχουσι. 
Διάκονοι γάρ εισί, την λειτουργικήν αξίαν έχοντες μόνον. Ει ούν ου δυνατόν αυτοίς ιερατικόν 
ενδύσασθαι άμφιον δίχα ευλογίας αρχιερέως ή ιερέως, ούτ’ ενάρξασθαί τινός ιεράς τελετής άνευ 
πρεσβυτέρου ή ευλογίας του πρεσβυτέρου, πως άρα ούτος δι’ εαυτού προσκομίσει; Και ει ο 
κανών απαγορεύει πρό του ιερέως μετασχείν και των τιμίων δώρων τελειωθέντων, ίνα τηροίη την 
εαυτού τάξιν έκαστος, πως εν τοίς δώροις προσκομίσει διάκονος ;…Ουδέ γάρ άδεια τούτω 
αναφέρειν προς Θεόν φωνάς, παρόντος του ιερέως.». Του Ιδίου, Διάλογος, κεφ.96, PG 155, 
289A-B. 
666 Βλ. Δ. Μωραΐτη, «Άμφια», ΘΗΕ, τ.2, στ.406. 
667 Βλ. Κ. Μπόνη, Κατήχησις και Λειτουργική, όπ.π., σ.138. Πρβλ. Κ. Κούρκουλα, Τα ιερατικά 
άμφια και ο συμβολισμός αυτών εν τη Ορθοδόξω Ελληνική Εκκλησία, όπ.π., σ.47. 
668 Βλ. Ι. Φουντούλη, όπ.π., σ.66. Πρβλ. Βαρνάβα (χωρεπισκόπου Σαλαμίνος), όπ.π., σ.29. 
Πρβλ. Δ. Μωραΐτη, «Άμφια», ΘΗΕ, τ.2, στ.406. 
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Η λέξη «στιχάριο», κατά τον άγιο Σωφρόνιο, προέρχεται από το ρήμα 

«έστηκε», διότι «έστηκεν η χάρις του Θεού εν αυτώ»669. Ο Goar το συνδέει με τη 

λέξη «στίχος», γιατί αποτελεί μία συνεχή από άνω προς τα κάτω γραμμή, 

τοποθετημένο πάνω στο σώμα, ο δε Δουκάγγιος από τη λέξη «στιχίον», η οποία 

δηλώνει κατ’ αυτόν τον χιτώνα. Η συριακή εκκλησία το ονομάζει μέχρι σήμερα 

«κουτίνο» κατά παραφθορά της ελληνικής λέξης «χιτώνιο»670. 

Στο στιχάριο διακρίνονται και οι ταινίες στο κάτω μέρος των μανικιών, οι 

οποίες συμβολίζουν τα «δεσμά των χεριών» του Χριστού, ενώ οι λωρίδες στα 

πλάγια είναι το αίμα Του που έρεε στην πλευρά του Χριστού όταν ήταν επάνω 

στον σταυρό671. Το στιχάριο είναι κοινό ιερατικό ένδυμα μεταξύ ορθοδόξου 

ανατολικής και καθολικής εκκλησίας. Η προέλευσή του αναμφισβήτητα ήταν η 

τούνικα των Ρωμαίων και των χριστιανών των πρώτων χριστιανικών χρόνων, η 

οποία αποτελούσε το πιο εσωτερικό κομμάτι ενδύματος. Η τούνικα περνούσε από 

το κεφάλι και έφτανε έως τους αστραγάλους. Το στιχάριο, καθώς και τα 

περισσότερα από τα άμφια που ενδύονται σήμερα οι ιερείς, ελάχιστα έχει αλλάξει 

από την εποχή που το περιέγραφε για πρώτη φορά ο πατριάρχης 

Κωνσταντινουπόλεως Γερμανός672. 

Το χρώμα του ήταν ανέκαθεν λευκό, παρότι μερικοί εξ αιτίας της 

ονομασίας του, του απέδιδαν στίχους, δηλαδή γραμμές κόκκινες, κατά μήκος του 

λευκού, οι οποίες σήμαιναν το αίμα του Χριστού με το οποίο λουσθήκαμε και 

λευκανθήκαμε. Ο ιερός Χρυσόστομος μας πληροφορεί ότι οι διάκονοι, 

προσερχόταν στο ναό «λευκόν χιτωνίσκον και αποστίλβοντα περιβαλλόμενοι»673. 
Στην Δυτική Εκκλησία καθορίστηκε κατά τον 6ον αι , το στιχάριο να είναι 

λευκού χρώματος και τον 10ον αι. η χρήση του περιορίστηκε μόνο για την τέλεση 

της λειτουργίας. Σήμερα αποτελεί ένδυμα μόνο για  τους ανώτερους κληρικούς674. 

 
 
 

                                                 
669 Περί των εν τη ιερουργία τελουμένων, PG  87, 3987Β. 
670 Βλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (πρωτοπρ.), όπ.π., σ.481. 
671 Βλ. Γερμανού Κωνσταντινουπόλεως, Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική θεωρία, PG 98, 393C. 
672 Bλ. Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική θεωρία, PG 98, 393C. Πρβλ. Δ. Μωραΐτη, «Άμφια», 
ΘΗΕ, τ.2, στ.406. 
673 Ομιλία εις Ματθαίον, ΠΒ΄, PG 58, 745. 
674 Βλ. Αμβροσίου Σταυρινού (Μητροπ.), Αι αρχαιόταται και αι σύγχρονοι λειτουργίαι, οπ.π., σ. 
450. 
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Επιμάνικα 
Τα επιμάνικα ή επιμανίκια ή υπομάνικα από την ελληνική πρόθεση «επί» 

ή «υπό» και το λατινικό «manica»675 είναι δύο τεμάχια υφάσματος, που 

περιβάλλουν τους καρπούς των χεριών των υπηρετών του θυσιαστηρίου της 

αγίας Τραπέζης. Συμβολίζουν δε τόσο την θαυμαστή χάρη, που ο Θεός χαρίζει 

στα χέρια των ιερέων του, όσο και τα δεσμά, με τα οποία οι Εβραίοι έδεσαν τα 

άγια χέρια του Κυρίου μας, όταν τον οδήγησαν προς τον Άννα και Καϊάφα και 

προς τον  Πιλάτο676. Γι’ αυτό οι ενδυόμενοι τα επιμάνικα λέγουν τα ψαλμικά χωρία 

: «Η δεξιά σου, Κύριε, δεδόξασται έν ισχύι…»677 και «Αί χείρες σου εποίησαν με 

και έπλασάν με…»678. 

Η χρήση τους είναι σχετικά νέα. Η πρώτη μαρτυρία για τα επιμάνικα 

ανάγεται στον 11ον αι. και ήταν αποκλειστικά εξάρτημα της στολής του 

επισκόπου. Δεν επιτρεπόταν δε να φοριούνται ούτε από τους έχοντες κάποιο 

τιμητικό αξίωμα πρεσβυτέρους, μέχρι τον 13ο αι. Λίγο αργότερα όμως η χρήση 

τους γενικεύθηκε, και επιτράπηκε στους ιερείς, τους αρχιδιακόνους και τέλος και 

στους απλούς διακόνους. Έτσι έγιναν άμφια και των τριών βαθμών της 

ιεροσύνης679. 

Στο μεγάλο βαπτιστήριο της Αγίας Σοφίας, κατά την τελετή του 

βαπτίσματος, ο πατριάρχης εισερχόμενος στο υποδύτη ενδύεται πρώτα με λευκή 

στολή και υποδήματα λευκά, το λέντιον, τα επιμάνικα και μετά βαπτίζει, αναφέρει 

ο Βησσαρίων680. 

 Τα επιμάνικα προήλθαν από τα λουριά των χειρίδων του επισκοπικού 

στιχαρίου, τα οποία για πρακτικούς λόγους χωρίστηκαν  νωρίτερα για να 

αποτελέσουν ιδιαίτερο κόσμημα της αρχιερατικής αμφίεσης.  Αναφέρονται 

επίσης και ω χειροθήκες ή χειρόκτια των αυτοκρατορικών αμφίων τα οποία 

φορούσαν οι αυτοκράτορες του Βυζαντίου κατά την θεία κοινωνία για να μην 

                                                 
675 Η λέξη manica  προέρχεται από τη λέξη manus που σημαίνει χέρι στα λατινικά. Γι’ αυτό με τα 
επιμάνικα εννοούμε τις επιχειρίδες ή περιχειρίδες. Βλ. Νεώτερον Εγκυκλοπαιδικόν Λεξικόν, τ. 8, 
όπ.π., σ.43. 
676 «Και δήσαντες αυτόν απήγαγον και παρέδωκαν αυτόν Ποντίω Πιλάτω τω ηγεμόνα». Ματθ. 27, 
2. «Απέστειλεν αυτόν ο Άννας δεδεμένον προς Καϊάφαν τον αρχιερέα». Ιωάν. 18, 24. 
677 Εξ. 15, 6. Βλ. Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί της ιεράς Λειτουργίας, Διάλογος, PG 155, 260Β. 
678 Ψαλμ. 118, 73. «Τα δε λεγόμενα επιμανίκια και το παντουργόν της ενεργείας εικονίζουσι του 
Θεού, και το διά των ιδίων χειρών την ιερουργίαν του ιδίου σώματός τε και αίματος αυτουργήσαι 
τον Ιησούν». Συμεών Θεσσαλονίκης, Ερμηνεία, κεφ.42, PG, 155, 713Β. 
679 Βλ. Βαρνάβα, (χωρεπισκόπου Σαλαμίνος), όπ.π., σσ.49-50.  
680 Βλ. Goar, Ευχολόγιον, Venetiis 1730, σσ.357-8. Πρβλ. Δ. Μωραΐτη, «Άμφια», ΘΗΕ, τ.2, 
στ.405. 
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αγγίζουν με γυμνά χέρια το σώμα του Κυρίου. Από τον αυτοκράτορα 

μεταδόθηκαν στον επίσκοπο, άγνωστο πότε. Όταν επικράτησε η συνήθεια να 

λαμβάνουν τον άγιο άρτο με γυμνά χέρια, τα χειρόκτια μεταποιήθηκαν σε 

επιμάνικα681. 

Στην Δυτική Εκκλησία τα επιμάνικα ήταν αντικατάσταση του μανδηλίου 

προς αποσπόγγιση του ιδρώτα του αναγνώστη κατά την διάρκεια των μεγάλων 

αναγνωσμάτων ιδιαίτερα του Μεγάλου Σαββάτου. Αργότερα το παρέλαβαν οι 

υποδιάκονοι και  από τον 7ον αι. καθορίστηκε λειτουργικό άμφιο. Σήμερα 

αποτελεί άμφιο των ανωτέρων κληρικών682. 

 

Ωράριον ή οράριον 
Η ετυμολογία του ωραρίου ή οραρίου προέρχεται από το λατινικό os, 

oris683. Άλλοι το ετυμολογούν από το λατινικό ora684, γιατί είναι επίμηκες μέχρι το 

κράσπεδο του στιχαρίου, ή orare685 διότι το υψώνει ο διάκονος, όταν καλεί σε 

δέηση τους πιστούς. Υποδεικνύει κατά κάποιον τρόπο στους ιερείς και στους 

ψάλτες, την ώρα που οφείλουν να εκφωνήσουν κάποιες ευχές ή να ψάλλουν686. 

Γι’αυτό η υφασμάτινη ταινία του οραρίου αποτελεί κύριο γνώρισμα του βαθμού  

του διακόνου687. Ο Συμεών Θεσσαλονίκης το ετυμολογεί «διά το ωραίζειν αυτόν 

τη χάριτι και της δόξης του θεού τω κάλλει περικοσμείν»688. «είς δείγμα συστολής 

τε και ευλαβείας και ταπεινώσεως…ως την των αγγέλων εσχηκώς τάξιν ο 

χειροτονηθείς, ωράριον περιβάλλεται»689. 

Αρχικά ήταν ένας μακρύς χιτώνας που έφτανε μέχρι τα πόδια και τον 

έφεραν οι Ρωμαίοι ευγενικής καταγωγής, ο οποίος στολιζόταν από κρόσσια στα 

κάτω άκρα. Αργότερα οι Ρωμαίοι εγκατέλειψαν τα μακριά ενδύματα και κράτησαν 

                                                 
681 Βλ. Κ. Κούρκουλα, Τα ιερατικά άμφια και ο συμβολισμός αυτών εν τη Ορθοδοξω Ελληνική  
Εκκλησία, όπ.π., σ.62. Πρβλ. Νεώτερον Εγκυκλοπαιδικόν Λεξικόν, τ.8, όπ.π., σ.43. 
682 Βλ. Αμβροσίου Σταυρινού, οπ.π., σ. 450. 
683 Η λέξη os, oris είναι λατινική και σημαίνει στόμα. Πιθανολογείται λοιπόν ότι χρησιμοποιήθηκε 
κατ’ αρχήν για να δηλώσει την ουσιαστική χρήση του, δηλαδή την τοποθέτηση του κάτω από το 
στόμα των μεταλαμβανόντων κατά την θεία μετάληψη, ώστε να προστατευθεί το σώμα και αίμα 
Κυρίου που δίνεται κατά την θεία μετάληψη. Βλ. Αχ. Τζαρτζάνου, Λατινική Γραμματική, όπ.π., 
σ.37. Πρβλ. Ι. Φουντούλη, όπ.π., σ.67. Πρβλ. Νεώτερον Εγκυκλοπαιδικόν Λεξικόν, τ.18, σ.894. 
684 Η λέξη ora στα λατινικά σημαίνει κράσπεδο. Βλ. Αχ. Τζαρτζάνου, όπ.π., σ.52. 
685 Στα λατινικά το ρήμα orare σημαίνει προσεύχεσθαι. Βλ. Ι. Φουντούλη, όπ.π., σ.67. 
686 Ν. Βούλγαρη, Κατήχησις Ιερά, ήτοι της Θείας και Ιεράς Λειτουργίας Εξήγησις και Εξέτασις των 
Χειροτονουμένων, όπ.π.,σ.56. 
687 Βλ. Κ. Μπόνη, Κατήχησις και Λειτουργική, όπ.π., σ.140. 
688 Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί των Ιερών Χειροτονιών, Διάλογος, κεφ.173, όπ.π., PG, 155, 
381C-D. 
689 Όπ.π., PG 155, 381B-C. 
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από το ένδυμα αυτό μόνο τις πλούσιες παρυφές – άκρες. Έτσι πήρε την 

σημερινή του μορφή και ονομάστηκε παρυφή ή οράριον690. Η αρχαιότητά του 

μαρτυρείται από τον 22ο κανόνα της εν Λαοδικεία συνόδου το 364 μ.Χ., ο οποίος 

απαγορεύει την ένδυσή του από τους υποδιακόνους λόγω της υπερβολικής 

χρήσης του691. Από τον 6ον έγινε διακριτικό άμφιο του διακόνου692. 

Στην Δυτική Εκκλησία, επί πάπα Ιννοκεντίου Γ΄(1190-1218), είχε 

απαγορευτεί στους πρεσβυτέρους να φέρουν σταυρό στο στήθος τους γι’αυτό  

πρεσβύτεροι και επίσκοποι έφεραν τα δύο άκρα του ωαρίου μπροστά. Οι 

επίσκοποι, σύμφωνα με την αρχαία τάξη, ενδύονται το ωράριον από τον τράχηλο 

και τα δύο άκρα του αιωρούνται μπροστά μόνο κατά τις ιερές τελετές. Ο πάπας 

όμως ενδύεται το ωάριο κάθε μέρα, στον ιδιωτικό και δημόσιο βίο του, γιατί 

συμβολίζει την παγκόσμια εξουσία του693. 

Είναι μία μακρόστενη λουρίδα υφάσματος, που φέρει ο διάκονος στον 

αριστερό του ώμο, ενώ τα δύο άκρα της κρέμονται το ένα εμπρός και το άλλο 

πίσω του694. Έχει γραμμένο το «άγιος, άγιος, άγιος», τον ακατάπαυτο ύμνο των 

αγγέλων. Συμβολίζει τις πτέρυγες των αγγέλων695 όπως οι διάκονοι  εικονίζουν 

τους αγγέλους που είναι «λειτουργικά πνεύματα εις διακονίαν 

αποστελλόμενα»696. 

Στην θεία λειτουργία, πριν το τρισάγιο ύμνο, όταν ο διάκονος εκφωνεί 

στην αρχή της συναπτής «του Κυρίου δεηθώμεν» και την κατάληξη της 

εκφωνήσεως «και εις τους αιώνας των αιώνων», στρέφεται προς τον λαό και 

δείχνει σ’αυτόν το οράριο του697. Μετά την είσοδό του στο άγιο βήμα και πριν 

προσφέρει το ζέον στον ιερέα, ζώνεται σταυροειδώς το οράριο για πρακτικούς 

και συμβολικούς λόγους, καθώς αναφέρουν οι σχετικές διατάξεις των 

χειρογράφων. Αν εκείνη την στιγμή συλλειτουργούν και άλλοι διάκονοι, ζώνονται 
                                                 
690 Βλ. Αμβροσίου Σταυρινού (μητροπ.), όπ.π., σ. 451. 
691 Ο 22 κανόνας της εν Λαοδικεία Συνόδου αναφέρει το εξής: « Ότι ού δει υπηρέτην ωράριον 
φορείν, ουδέ τάς θύρας εγκαταλιμπάνειν». Προδρόμου Ακανθοπούλου, Κώδικας Ιερών Κανόνων 
και Εκκλησιαστικής Νομοθεσίας της Εκκλησίας της Ελλάδος, όπ.π., σ.250. Βλ. Χριστοφόρου 
Προδρομίτου, Κανονικόν, όπ.π., σ.236. 
692 Βλ. Δ. Μωραΐτη, «Άμφια», ΘΗΕ, τ.2, όπ.π., στ.404. 
693 Βλ. Αμβροσίου Σταυρινού (μητροπ), όπ.π., σ. 451. 
694 «Ο δε περιτίθισιν αυτού τω αριστερώ ώμω, επεί της ελάττονος έτι και ούτος τηγχάνει και 
υφειμένης τάξεως ο διάκονος, και του ενός έργου και μόνου του λειτουργείν και διακονείν εστιν 
υπηρέτης. Ότε δε τελεσθείη πρεσβύτερος, τότε και από του δεξιού ώμου τούτο λήψεται, ως και το 
διακονείν και τό τάς τελετάς ενεργείν λαβών». Συμεών Θεσσαλονίκης, όπ.π., PG 155, 381C-D. 
695 Βλ. Συμεών Θεσσαλονίκης, Διάλογος, κεφ. 81, PG, 155, 260B-C. Πρβλ. Βαρνάβα, 
(χωρεπισκόπου Σαλαμίνος), όπ.π., σ.52.  
696 Εβρ. 1, 14. 
697 Βλ. Ι. Φουντούλη, Απαντήσεις εις Λειτουργικάς Απορίας Δ΄, σ.235. 
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ομοίως τα οραριά τους. Δεν είναι ορθό να ζώνεται το οράριο του κατά την 

απαγγελία της Κυριακής προσευχής, γιατί αποσπά την προσοχή του λαού698.  

Μένει ζωσμένος σταυρωειδώς μέχρι την επαναφορά του δισκαρίου στην 

αγία πρόθεση, ή κατά την αρχαία τάξη στο σκευοφυλάκιο ή διακονικό. 

Επαναφέρει το οράριο στην αρχική του θέση κατά το «Πληρωθήτω…» και πριν 

από το «Ορθοί μεταλαβόντες…»699. 

  

2. Τα άμφια του πρεσβυτέρου 
Πρεσβύτερος ή ιερεύς ονομάζεται το δεύτερο πρόσωπο μετά τον 

επίσκοπο στην εκκλησία του Χριστού και έχει τον δεύτερο βαθμό στην 

εκκλησιαστική ιεραρχία. Ο πρεσβύτερος εξαρτάται αμέσως από τον επίσκοπο 

και δεν μπορεί να ιερουργήσει ούτε να τελέσει μυστήρια χωρίς την άδεια του 

επισκόπου700. Εκλέγεται και χειροτονείται από τον επίσκοπο701. 

Τα καθήκοντα του πρεσβυτέρου είναι τα εξής:  

• Έχει το δικαίωμα να τελεί όλα τα μυστήρια και όλες τις ακολουθίες, έκτος 

του μυστηρίου της ιεροσύνης, του αγιασμού του μύρου και των εγκαινίων 

του ναού και των αντιμηνσίων.  

• Με άδεια του επισκόπου εξομολογεί τους χριστιανούς και επιβάλλει 

επιτίμια. 

• Ευλογεί με το δεξί του χέρι τους πιστούς. 

• Μεταδίδει την θεία κοινωνία στους πιστούς και στους διακόνους. 

• Κηρύττει τον θείο λόγο. 

                                                 
698 Βλ. Ι. Φουντούλη, Λειτουργική Α΄- Εισαγωγή στη Θεία Λατρεία, οπ.π., σ.241. 
699 Ιωάννου Χρυσοστόμου, Θεία Λειτουργία. 
700 Ο 39 κανόνας των Αγίων Αποστόλων ορίζει το εξής: «Οι πρεσβύτεροι, και οι διάκονοι, άνευ 
γνώμης του επισκόπου μηδέν επιτελείτωσαν· αυτός γάρ εστιν ο πεπιστευμένος τον λαόν του 
Κυρίου, και τον υπέρ των ψυχών αυτών λόγον απαιτηθησόμενος.», Προδρόμου Ακανθοπούλου, 
όπ.π., σ.36. «Του πρεσβυτέρου δε, ος τελεστικός ονομάζεται παρά του θείου Διονυσίου, ως 
πολλάκις ειρήκαμεν, διά το τάς τελετάς ενεργείν, οίον την κοινωνίαν, το βάπτισμα, και τάς 
προσευχάς, ου μην δε την μεταδοτικήν έχειν χάριν, ουδ’ άλλον τελείν ιερέα δύνασθαι, ούτως 
άνωθεν ενεργείται. Εξετάζεται και ούτος παρά του Ιεράρχου περί τε βίου και χρόνου». Συμεών 
Θεσσαλονίκης, Περί των ιερών Χειροτονιών, Διάλογος, κεφ.177, PG 155, 385A. Ο 7 κανόνας του 
Θεοφίλου Αλεξανδρείας αναφέρει το εξής: «Περί των οφειλόντων χειροτονείσθα, ούτος έστω 
τύπος, ώστε παν το ιερατείον συμφωνείν και αιρείσθαι, και τότε τον επίσκοπον δοκιμάζειν, και, 
συναινούντος αυτώ του ιερατείου, χειροτονείν εν μέση τη εκκλησία, παρόντος του λαού και 
προσφωνούντος του επισκόπου, ει και ο λαός μαρτυρείν» Προδρόμου Ακανθοπούλου, όπ.π., 
σ.562. 
701 «...Ώστε γενέσθαι τοις μεταλαμβάνουσιν, προσέρχεται ο χειροτονηθείς πρεσβύτερος και 
επιδίδωσιν αυτώ ο Αρχιερεύς την παρακαταθήκην και λέγων προς αυτόν ούτω·λάβε την 
παρακαταθήκην λειτουργείν καθ’ εκάστην επί επτά ημέρας». Aleksehj Dmitvievskij, Opisanie 
Iiturgitseskich rukopisej, τ. 2, όπ.π., σ.208.  
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Τα ιερά άμφια του πρεσβυτέρου, εκτός από το στιχάριο και τα επιμάνικα 

που αναλύσαμε προηγουμένως, είναι το επιτραχήλιο, η ζώνη, το επιγονάτιο και 

το φαιλόνιο702. 

 
Επιτραχήλιον 
Επιτραχήλιον ή περιτραχήλιο ή το κοινό πετραχήλι, όπως οι 

περισσότεροι γνωρίζουμε, είναι ένα στενό και επίμηκες τεμάχιο υφάσματος, 

ανοικτό στο πάνω μέρος για να περιβάλλεται ο τράχηλος, από όπου και η 

ονομασία του. Φθάνει μέχρι τα πόδια και φέρει επίχρυσους σταυρούς και κατά 

σειρά κρεμασμένα κρόσσια703. Ταυτίζεται με το ωράριο και την στόλα των 

Λατίνων και φέρεται στον τράχηλο από τους πρεσβυτέρους και τους 

επισκόπους704. 
Το αρχαιότερο επιτραχήλιο αποτελείτο από μία στενή λωρίδα 

υφάσματος, του οποίου τα δύο άκρα έπεφταν ασύνδετα μπροστά, γύρω από τον 

τράχηλο. όπως και το οράριο. Αργότερα διαμορφώθηκε σε αυτούσιο άμφιο του 

πρεσβυτέρου705.  

Χαρακτηριστικά αναφέρει ο άγιος Συμεών Θεσσαλονίκης: «Την 

ιερωσύνην ο άνθρωπος ικανός ευρεθείς υποδέχεται και δι’ αυτού 

κεχειροτονημένου ως οργάνου τά ιερά ενεργείται. Πλην επειδήπερ άνθρωπος εκ 

σώματος και ψυχής, και τα μυστήρια διπλά δέδοται γίνεσθαι, καί χρεία ναού τω 

ιερεί και θυσιαστηρίου  Ει και άπαξ ο θείος Λουκιανός αντί θυσιαστηρίου τω 

στήθει εχρήσατο, διά Χριστόν αποθνήσκων, και ιερούργησε δέσμιος επί της 

ειρκτής, πλήν και ούτος τους μαθητάς αντί ναού κύκλω έστησε. Διό και των ιερών 

αμφίων χρεία και χωρίς επιτραχηλίου ου χρή τι τον ιερέα διενεργείν, επεί και τά 

ιερά άμφια χάριν έχουσι θείαν ότι καί σημασίαν πνευματικήν έκαστον τούτων 

                                                 
702 «Η στολή του ιερέως υπάρχει κατά τον ποδήρη Ααρών, τουτέστιν ιμάτιον, ό εστίν ιερατικόν 
ένδυμα, το μέχρι των ποδών, το τιμιώτατον…το στιχάριον λευκόν όν, της θεότητος αίγλην 
εμφαίνει,... Το περιτραχήλιον εστί το φακεώλιον,… Η δέ ζώνη , ήν περιζώννυται, πέφηνε η 
ευτρέπεια,…Το δέ φαινόλιον, εμφαίνει την από  κοκκίνου πορφύραν, ήνπερ τω Ιησού εμπαίζοντες 
οι ασεβείς εφόρεσαν». Γερμανού Κωνσταντινουπόλεως, Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική 
θεωρία, PG 98, 393Α-D. Βλ. Συμεών Θεσσαλονίκης, όπ.π., PG 155, 389Α-D.  
703 Βλ. Κ. Μπόνη, όπ.π., σ.132. 
704 Βλ. Αμβροσίου Σταυρινού (μητροπ.), όπ.π., σ. 451. 
705 «Τάξις γινομένη επί χειροτονία προσβυτέρου. ‘Ο Αρχιερεύς φέρει το όπισθεν του ωραρίου 
αυτού, επί το έμπροσθεν του δεξιού μέρους, λέγων· Άξιος, η περιτίθησιν αυτώ επιτραχήλιον, και 
ψάλλουσιν το Άξιος πρότερον οι του βήματος τρις, επειτα οι ψάλται τρις’.» Aleksehj Dmitvievskij, 
όπ.π., σ.208. Βλ. Ι. Φουντούλη, Κείμενα Λειτουργικής Β΄ – Θέματα Ευχολογίου, όπ.π., σ.18. 
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δίδοται. Και εν ιεραίς τελεταίς, ότε τούτο σύνηθες, και τα κατά παράδοσιν όντα μη 

καταλύειν ποτέ, καν δοκώσι ελάχιστα»706.  

Χωρίς επιτραχήλιο καμία ιεροτελεστία δεν μπορεί να τελεστεί. Οι πιο 

πάνω αναφορές ισχύουν για όλες τις ιερές ακολουθίες και πολύ περισσότερο για 

την θεία λειτουργία. Σε περιπτώσεις όπως του αγίου Λουκιανού, ή διωγμού, ή 

ναυαγίου, ή κάποιου άλλου περιστατικού, ο Θεός θα δώσει τον κατάλληλο 

φωτισμό, για τον αγιασμό και την τροφοδοσία του λαού του707. 

 Στην χειροτονία του πρεσβυτέρου, μετά την απαγγελία της τελευταίας 

ευχής, ο επίσκοπος μετέτρεπε το διακονικό οράριο σε επιτραχήλιο. Ο Συμεών 

Θεσσαλονίκης ομοίως αναφέρει τον ίδιο τρόπο ένδυσης του επιτραχηλίου, 

προσθέτοντας ότι αυτό γίνεται για να δηλώσει: «…την άνωθεν κατιούσαν από 

κεφαλής (χάριν) και τον χρηστόν ζυγόν της ιερωσύνης του Χριστού και, ως φασί 

τινες, το ελκυσθήναι πρός το πάθος αυτόν σταυρόν επ’ ώμων κατέχοντα επεί και 

αυτός ο ιερεύς τά του πάθους μυστήρια ενεργείν κατηξίωται»708. Στην σημερινή 

λειτουργική πράξη αφαιρείται το οράριο και ο νέος πρεσβύτερος ενδύεται το 

επιτραχήλιο709. 

 

Ζώνη 
Η ζώνη, ζωνάριον ή ζωστήρ είναι αρχαιότατο άμφιο και προήλθε από το 

εβραϊκό ιερατείο κατ’ απομίμηση  της ιεράς ζώνης του Ααρών710. Οι απόστολοι 

και οι κληρικοί χρησιμοποιούσαν την ζώνη για πρακτικούς λόγους, για 

συγκράτηση του ενδύματος, για περίσφιξη και ανάρτηση κάποιου αντικειμένου 

καθώς και ως διακριτικό σημείο711. Συνηθέστερες την εποχή εκείνη ήταν οι 

δερμάτινες ζώνες, όπως αυτή που φορούσε ο Ιωάννης ο Πρόδρομος712. 

                                                 
706 Αποκρίσεις προς τινάς ερωτήσεις αρχιερέως ηρωτηκότος αυτόν, κεφ.17, PG 155, 868D. Βλ. 
και Ερμηνεία, κεφ.39, PG, 155, 712D. 
707 Ι. Φουντούλη, Απαντήσεις εις Λειτουργικάς Απορίας Δ΄, όπ.π., σσ.204-206. 
708 Περί των ιερών Χειροτονιών, Διάλογος, PG 155, 389B-C.  
709 Βλ. Ι. Φουντούλη, Κείμενα Λειτουργικής Β΄ – Θέματα Ευχολογίου, όπ.π., σ. 18.  
710 Βλ. Έξ., 23, 14-19. Γεν. 37, 34. Λευ. 3, 9. 8, 25. Εσδ. 14, 12. Μακ. 11, 10. Αμ. 8, 10. Ησ. 11,5. 
Ιεζ. 9, 11. 29, 7. Δαν. 10, 5. 
711 «έστωσαν υμών αί οσφύες περιεζωσμέναι και οι λύχνοι καιόμενοι, και υμείς όμοιοι ανθρώποις 
προσδεχομένοις τον κύριον εαυτών». Λουκ. 12, 35. Εφ. 6, 14. «και εξήλθον οι επτά άγγελοι οι 
έχοντες τας επτά πληγάς εκ του ναού ενδεδυμένοι, λινόν καθαρόν λαμπρόν και περιεζωσμένοι 
περί τα στήθη ζώνας χρυσάς». Αποκ. 15,6. «αι εν μέσω των λυχνιών όμοιον υιώ ανθρώπου 
ενδεδυμένον ποδήρη και περιζωσμένον προς τοις μαστοίς ζώνην χρυσήν».Αποκ. 1,13. 
712 «είχε το ένδυμα αυτού από τριχών καμήλου και ζώνην δερματίνην περί την οσφύν αυτού, η δε 
τροφή αυτού ην ακρίδες και μέλι άγριον». Μάτθ. 3, 4. Μάρκ. 1,6. 
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Μαρτυρίες για την χρήση της ζώνης από τους κληρικούς έχουμε τον 5ον 

αι. από τον Σωζoμενό χωρίς να αποδίδει σ’ αυτήν ιδιαίτερη λειτουργική 

σημασία713.Από την καθαρά πρακτική χρησιμότητα, η ζώνη με την πάροδο των 

ετών περιήλθε στη χριστιανική Eκκλησία και με συμβολική σημασία καθώς και 

ως γνώρισμα τίτλου, ευγενείας ή βαθμού. Η συμβολική και μυστική έννοια της 

ζώνης αποδίδεται πολύ αργότερα και με την πάροδο των ετών γίνεται ειδικό και 

απαραίτητο άμφιο των ιερέων και των επισκόπων. Η απέριττη, απλή εμφάνισή 

της εξελίσσεται σε πολυτελή διακόσμηση και κατασκευάζεται από πολύτιμα 

υφάσματα μεταξωτά, λινά, μάλλινα ή από κάνναβη714. 

 Οι ζώνες, όπως και τα περισσότερα άμφια της βυζαντινής και 

μεταβυζαντινής περιόδου, έχουν μεγάλη αξία715. Μία από αυτές τις ζώνες είναι 

μία υφαντή ζώνη, του 16ου αι. η οποία σώζεται στη Ι.Μ. της Παναγιάς της 

Αγιάσου, και ανήκε στον μητροπολίτη Κασσανδρείας Ιερεμία716.. Η ζώνη των 

κληρικών έχει την μορφή πλατιάς ταινίας και κατασκευάζεται συνήθως από 

μετάξι, δένεται μπροστά με πόρπες, είτε πίσω με κορδόνια717 Την φέρουν στην 

μέση και πάνω από το πετραχήλι τους ο επίσκοπος και ο πρεσβύτερος718. Κατά 

την περίζωσή της ο ιερέας λέγει τα εξής: «Ευλογητός ο Θεός, ο περιζωννύων με 

δύναμιν και έθετο άμωμον την οδόν μου»719. 
 
Επιγονάτιο 
Είναι τετράγωνο, ρομβοειδές χρυσοκέντητο ύφασμα, κρεμασμένο από 

την ζώνη, στερεωμένο στον επισκοπικό σάκο και φθάνει μέχρι το γόνατο από 

όπου πήρε και την ονομασία του. Αρχικά εισήχθηκε κατά μίμηση του νιπτήρος720 

του μυστικού δείπνου και χρησιμοποιήθηκε για να σκουπίζουν οι λειτουργοί τα 

                                                 
713 «την οσφύν περισφύγγουσα, ετοίμους είναι ποιείν εις διακονίαν Θεού και εργασίαν» 
Σωζομενού, Εκκλησιαστική Ιστορία, PG 67, 1072.  
714 Βλ. Δ. Μωραΐτη, «Άμφια», ΘΗΕ, τ. 2, στ. 406. Πρβλ. Αμβροσίου Σταυρινού (μητροπ), όπ.π., 
σ.450. 
715 Βλ. Δ. Μωραΐτη, «Άμφια», ΘΗΕ, τ. 2, στ. 406.  
716 Βλ. Ιακώβου Κλεομβρότου, (μητροπ.), Η Παναγιά της Αγιάσου Λέσβου, όπ.π., σ.58. 
717 Βλ. Δ. Μωραΐτη, «Άμφια», ΘΗΕ, τ. 2, στ. 406. 
718 Βλ. Ι. Φουντούλη, Λειτουργική Α’- Εισαγωγή στην Θεία Λατρεία, όπ.π., σ.67. 
719 Ψαλμ. 17, 33. Βλ. Συμεών Θεσσαλονίκης, Ερμηνεία, κεφ.40, PG 155, 713Α. 
720 «είτα βάλλει ύδωρ εις τον νιπτήρα, και ήρξατο νίπτειν τους πόδας των μαθητών και εκμάσσειν 
τω λεντίω ω ην διεζωσμένος» Ιωαν. 13, 5-6. Πρβλ. «Το δε επιγονάτιον εις τύπον λεντίου εστίν ό ο 
Κύριος ενεδύσατο και τους πόδας των μαθητών ένιψε», Θεοδώρου Βαλσαμώνος, Αποκρίσεις, PG 
137, 989. 



 158 

χέρια τους ως σύμβολο του «λεντίου»721. Αργότερα το επιγονάτιο συμβολίζει την 

μάχαιρα του πνεύματος722 και μετά τον 15ο αι. συμβολίζει την νίκη κατά του 

θανάτου και την Ανάσταση του Χριστού. Γι΄ αυτό οι ενδυόμενοι λειτουργοί λέγουν: 

«Περίζωσε την ρομφαίαν σου επί τον μηρόν σου, δυνατέ…»723. Για τον ίδιο λόγο 

το επιγονάτιο έχει σχήμα ρομφαίας724. 
Το επιγονάτιο ήταν αποκλειστικά αρχιερατικό άμφιο των επισκόπων. 

Τέλη του μεσαίωνα παραχωρείται στους αρχιμανδρίτες, ηγουμένους των μονών 

και ήταν σε χρήση στη ορθόδοξη και αρμενική εκκλησία725. Υπήρχε η τάση 

οικειοποίησής του από τους πρεσβυτέρους τον 12ο αι., αλλά αναφέρει ρητά ο 

Βαλσαμών ότι το επιγονάτιο είναι ιερή ενδυμασία αποκλειστικά των 

αρχιερέων726.. Από τον 13-15ο αι. το επιγονάτιο άρχισε να παρέχεται όχι μόνο 

στους αρχιμανδρίτες αλλά και στους αξιωματούχους πρεσβυτέρους, όπως 

πρωτοπρεσβυτέρους και οικονόμους κατά δωρεάν αρχιερατική727. 

Επιγονάτιο σήμερα φέρουν μόνο οι ηγούμενοι των μονών, οι 

αρχιμανδρίτες και όσοι από τους ιερείς λαμβάνουν το «οφφίκιο»728 του 

πρωθιερέα και οικονόμου729. 

 

Φαιλόνιον 
Το φαιλόνιο730 είναι αρχαϊκό χωρίς μανίκια ένδυμα, κοινώς επενδύτης, το 

οποίο φοριόταν από την κεφαλή731. Ήταν κατασκευασμένο από χονδρό, μάλλινο 

                                                 
721 «Λέντιον» είναι η πετσέτα με την οποία σκούπισε ο Πιλάτος τα χέρια του και η ποδιά την οποία 
φόρεσε ο Χριστός και σκούπισε τα πόδια των μαθητών του. Βλ. Ι. Φουντούλη, όπ.π., σ.68. Πρβλ. 
Ι. Κογκούλη, Χ. Οικονόμου, Π. Σκαλτσή, Η Θεία Λειτουργία Ιωάννου του Χρυσοστόμου, όπ.π., 
σ.30. 
722 «εν ω δυνήσεσθε πάντα τα βέλη του πονηρού τα πεπυρωμένα σβέσαι… και την μάχαιρα του 
πνεύματος, ο έστι ρήμα Θεού». Εφεσ. 6,16. 
723 Ψαλμ. 44, 4.  
724 «Έπειτα το επιγονάτιον, την κατά του θανάτου νίκην δηλούν, και την του Σωτήρος ανάστασιν, 
όπερ και ως σχήμα ρομφαίας έχει·και η ευχή τούτο φησί, ‘Περίζωσαι την ρομφαίαν σου επί τον 
μηρόν σου δυνατέ’… Διά τούτο γάρ και αυτό επί της οσφύος εκρεμμάται» Συμεών Θεσσαλονίκης, 
Περί της Ιεράς Λειτουργίας, PG 155, 260Α-Β. Βλ. Κ. Κούρκουλα, Τα ιερατικά άμφια και ο 
συμβολισμός αυτών εν τη Ορθοδόξω Ελληνική Εκκλησία, όπ.π., σ.59. 
725 Βλ. Δ. Μωραΐτη, «Άμφια», ΘΗΕ, τ. 2, στ. 408. 
726 «Η των επιμανίκων και επιγονατίων ιεροτάτη ενδυμασία μόνοις τοις αρχιερεύσι πεφιλοτίμηται, 
ως τον τύπον επέχουσα του Κυρίου… Διό ουδέ της των επιμανίκων, ουδέ των επιγονατίων οι 
ιερείς αξιοθήσονται». Θεοδώρου Βαλσαμώνος, Μελέτη αγιωτάτου Πατριάρχου Αντιοχείας 
Θεοδώρου, Μελέτη ηγούν απόκρισις χάριν των Πατριαρχικών Προνομίων, PG 138, 988-989. 
727 Βλ. Ι. Κογκούλη, Χ. Οικονόμου, Π. Σκαλτσή, Η θεία Λειτουργία Ιωάννου του Χρυσοστόμου, 
όπ.π., σ.30.  
727 Βλ. Δ. Μωραΐτη, «Άμφια», ΘΗΕ, τ. 2, στ. 408. 
728 Προέρχεται από τη λατινική λέξη officium που σημαίνει τιμητικό αξίωμα, τίτλος. Βλ. 
Τεγοπούλου – Φυτράκη, Ελληνικό Λεξικό, όπ.π., σ.554. 
729 Βλ. Βαρνάβα (χωρεπισκόπου Σαλαμίνος), Έχομεν θυσιαστήριον, όπ.π., σ.52. 
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νήμα που το έκανε βαρύ, για την προφύλαξη από το ψύχος και γι’ αυτό ήταν το 

συνηθέστερο ένδυμα για ταξίδια, εκδρομές και εκστρατείες732. Πιστεύεται ότι είναι 

κρητικής προέλευσης και μεταφέρθηκε εκεί από τα παράλια της Παλαιστίνης733. 
Αναφέρεται σε χρήση και από τον απόστολο Παύλο όταν εγκατέλειψε 

την Τρωάδα734. Με την πάροδο των χρόνων το φαιλόνιο έγινε κοινός επενδύτης 

όλων των κοινωνικών τάξεων και εκκλησιαστικών προσώπων κατά τον 3ο - 4ο αι. 

μ.Χ., είτε ως οδοιπορικό ένδυμα, είτε με την μορφή του φιλοσοφικού τρίβωνος735. 

Στην δύση το φαιλόνιο ονομάζεται και δαλματική736 και αναφέρεται τον 2ο αι. Ο 

Δίων Κάσσιος το παρουσιάζει ως χιτώνα με μανίκια, λευκό, με ραφή. Η 

δαλματική διακρίνεται στις εικόνες και στα ψηφιδωτά που βρίσκονται στις 

κατακόμβες της πρωτοχριστιανικής περιόδου. Ήταν ποδήρης χιτώνας, έφτανε 

μέχρι τους αστράγαλους, είχε μακριά μανίκια και φοριόταν χωρίς ζώνη. Το 

ένδυμα αυτό δεν χρησιμοποιούταν στην ανατολή737. 

Στην ανατολή το φαιλόνιο προήλθε από την καθημερινή ενδυμασία του 

μανδύα και πριν ακόμη χρησιμοποιηθεί ως ιερατικό άμφιο. Εισήλθε σε 

λειτουργική χρήση πριν από τον 7ο αι. στην 4η σύνοδο του Τολέδου η οποία με 

τον 28ο κανόνα, συναριθμεί με τα άμφια του πρεσβυτέρου και το φαιλόνιο738. Ο 

                                                                                                                                                 
730 Συναντάται και ως φαιλώνιον, ή φαινόλιον, φελώνιον, φενόλιον, φενώλιον, υφενώλιον, 
φενόνης, φελόνης και φαιλώνης. Ετυμολογείται από το λατινικό paenula ή planeta δηλαδή 
φαινόλη που είναι το υποκοριστικό του φαινολίου. Βλ. Γενική Παγκόσμιος Πάπυρος Λαρούς, τ.12, 
όπ.π., σ.662. Πρβλ. Κ. Κούρκουλα, όπ.π., σ.55.  
731  «Και φαινόλιον περιβάλλεται· όπερ ένδυμα λευκόν εστί δίχα μανικίων, όλον περιστέλλον το 
σώμα, λευκόν μέν, διά την καθαρότητα και αγιωσύνην καί τήν της θείας δόξης περιβολήν, ότι ο 
Θεός φως εστι, και αναβαλλόμενος φως ως ιμάτιον, και οι άγγελοι λευκή εσθήτα περιβεβλημένοι 
πολλάκις ώφθησαν· ουκ έχον δε μανίκια διά το εκτυπούν τον σάκκον, όν ο Σωτήρ εμπαιζόμενος 
ενεδύσατο· περιστέλλων δέ όλον το σώμα άχρι και των ποδών από κεφαλής διά την άνωθεν περί 
ημάς πρόνοιαν, καί το συνεκτικόν του Θεού και φυλακτικόν. Αίρεται δε υπό των χειρών εκ πλαγίου 
εν τω καιρώ των ιερών έργων, οίον ως πτερά γινόμενον διά το αγγελικόν της αξίας και ότι αι 
χείρες δι’ αυτού φαινόμεναι το πρακτικόν εμφαίνουσι και ενεργόν του Θεού, εν οις ο ιερεύς 
ενεργείν». Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί των Ιερών Χειροτονιών, Διάλογος, κεφ.181, PG 155, 
388A. Bλ. Ι. Φουντούλη, όπ.π., σ.67. 
732 Βλ. Δ. Μωραΐτη, «Άμφια», ΘΗΕ, τ.2, στ.404.  
733 Βλ. Ιεζ., 25, 16. Πρβλ. Κ. Κούρκουλα, όπ.π.,σ.54. 
734 «τον φαιλόνην, όν απέλιπον εν Τρωάδι παρά Κάρπω, ερχόμενος φέρε, και τά βιβλία, μάλιστα 
τάς μεβράνας». Β΄ Τιμ. 4, 13. 
735 Ο Ευσέβιος αναφέρει ότι ο επίσκοπος Ηρακλάς, ο φιλόσοφος μάρτυρας Ιουστίνος, ο 
Γρηγόριος ο θαυματουργός και ο Τερτυλλιανός, ο οποίος στο έργο του pallium θεωρεί αρμόδιο οι 
πρεσβύτεροι να ενδύονται με το φαιλόνιον, εξακολουθούσαν να φέρουν τον φιλοσοφικό τρίβωνα. 
Βλ. Εκκλησιαστική Ιστορία, PG 6, 19. 
736 Ονομάζεται και «δαλματική» γιατί προέρχεται από τη Δαλματία. Στη Δαλματία είχαν 
κατασκευάσει για πρώτη φορά ένδυμα με τη μορφή του φαιλονίου της ανατολής. Είχε την ίδια 
χρησιμότητα και εξαιτίας της προέλευσής του, εκτός από φαιλόνιο ονομαζόταν και δαλματική. Βλ. 
Δ. Μωραΐτη, «Άμφια», ΘΗΕ, τ.2, στ.404.  
737 Βλ. Δ. Μωραΐτη, «Άμφια», ΘΗΕ, τ.2, στ.404. 
738 Βλ. Κ. Κούρκουλα, όπ.π., σ.55. 
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άγιος Γερμανός αναφέρει τους ιερείς να περπατούν φέροντας εξωτερικά το 

φαιλόνιο739. Αργότερα ο πατριάρχης Κωνσταντινουπόλεως Νικηφόρος το 806-

815 μ.Χ., όταν απέστειλε δώρο στον πάπα Λέοντα Γ΄, αναφέρει ανάμεσα τους και 

ένα φαινόλιο καστανού χρώματος740.  

Αρχικά χρησιμοποιούνταν από τον πρεσβύτερο και τον επίσκοπο με την 

διαφορά, ότι του επισκόπου κοσμούνταν με πολλούς σταυρούς, το λεγόμενο 

«πολυσταύριο φαιλόνιο» και ήταν λευκού χρώματος. Το πολυσταύριο κατά τον 

12ο αι. ήταν ιδιαίτερο ένδυμα του πατριάρχη και μόνο με ειδική άδεια μπορούσαν 

να το φέρουν οι ειδικοί έξαρχοι, όπως οι επίσκοποι της Καππαδοκίας, Εφέσου, 

Θεσσαλονίκης και Κορινθίας741. 

Επίσης φαιλόνιο με μαύρο χρώμα σε σχήμα καμπάνας χρησιμοποιείται 

στο Πατριαρχικό ναό της Κωνσταντινουπόλεως κατά την ψαλμωδία των 

βασιλικών Ωρών, όταν οι διάκονοι θυμιάζουν στα ιδιόμελα των Ωρών742. Σήμερα 

είναι ένδυμα το οποίο φέρουν εξωτερικά οι πρεσβύτεροι, πάνω από το στιχάριο 

και το επιτραχήλιο. Αντιστοιχεί προς τον επισκοπικό σάκκο και είναι ένα είδος 

μεγάλης μπέρτας που φθάνει μέχρι τα πόδια743. 
 

3. Τα άμφια του επισκόπου 
Επίσκοπος είναι εκείνος που επισκοπεί, έχει δηλαδή την ανώτατη 

πνευματική εξουσία  και εποπτεία στις ψυχές των χριστιανών και συγχρόνως την 

ανώτατη εκκλησιαστική διοίκηση γιατί κατέχει την αποστολική διαδοχή. Ο 

επίσκοπος λέγεται και αρχιερέας επειδή προεξάρχει των ιερέων. Ανάλογα με την 

θέση την οποία κατέχει στην διοίκηση της Εκκλησίας ονομάζεται χωρεπίσκοπος, 

μητροπολίτης, αρχιεπίσκοπος, και τέλος πατριάρχης. Ο επίσκοπος εκλέγεται 

από την ιερά σύνοδο και χειροτονείται από τρεις επισκόπους744. 

                                                 
739 «… απεζωσμένους τους ιερείς περιπατείν φαινόλαις, δείκνυσιν ότι και ο Χριστός εν τω σταυρώ 
απερχόμενος, ούτως ήν βαστάζων τον σταυρόν αυτού…». Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική 
θεωρία, PG 98, 393Β-C. 
740 Βλ. Κ. Κούρκουλα, όπ.π., σ.55 
741 Βλ. Θεοδώρου Βαλσαμώνος, Αποκρίσεις, PG 138, 972. 
742 Βλ. Αμβροσίου Σταυρινού (Μητροπ. Καισαρείας), Αι αρχαιόταται και αι σύγχρονοι λειτουργίαι, 
όπ.π., σ. 330. 
743 Βλ. Κ. Μπόνη, Κατήχησις και Λειτουργική, όπ.π., σ.138. Πρβλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου, 
όπ.π., σ.484. Ι. Φουντούλη, όπ.π., σ.67. 
744 Ο 17 κανόνας της ΑΒ΄(Πρωτοδευτέρας) συνόδου στην Κωνσταντινούπολη το 861 μ.Χ. ορίζει 
το εξής: «Εν πάσι της εκκλησιατικής ευταξίας φροντίζοντες, και τούτο ορίσαι αναγκαίον εθέμεθα. 
Ώστε του λοιπού μηδένα των λαΐκων, ή μοναχών, αρθρόον εις το της επισκοπής ύψος ανάγεσθαι, 
αλλ’εν τοίς εκκλησιαστικοίς βαθμοίς εξεταζόμενον πρότερον, ούτω της επισκοπής χειροτονίαν 
υποδέχεσθαι. Ει γάρ και μέχρι του νυν από των λαϊκών, ή μοναχών τινές, απαιτούσης χρείας, 
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Τα καθήκοντα του επισκόπου είναι τα εξής: 

• Τελεί όλα τα μυστήρια και όλες τις ιερές ακολουθίες.  

• Χειροτονεί τους πρεσβυτέρους και διακόνους και παρέχει  τα ανώτερα 

εκκλησιαστικά οφφίκια.  

• Ευλογεί  και αγιάζει το άγιο μύρο. 

• Εγκαινιάζει τους ιερούς ναούς και τα αντιμήνσια.  

• Ευλογεί τον λαό και με τα δύο χέρια. 

• Μεταδίδει στους ιερείς την θεία ευχαριστία κατά την θεία λειτουργία.  

• Διδάσκει, κατηχεί και κηρύττει τον θείο λόγο.  

• Διοικεί και κυβερνά την επισκοπική του επαρχία. 

Τα ιερά άμφια που περιβάλλεται και τα οποία αποτελούν την αρχιερατική 

στολή745 στα πιο πάνω μυστήρια είναι τα εξής:  

• το στιχάριον,  

• το επιτραχήλιον, 

• η ζώνη,  

• τα επιμάνικα,  

• το επιγονάτιον  

• ο σάκκος,  

• το μεγάλο και μικρό ωμοφόριον,  

 

Τα πέντε πρώτα άμφια αναφέρονται και στις τρεις βαθμίδες της 

ιεροσύνης, και ήδη έχουν παρουσιασθεί προηγουμένως. Στη συνέχεια θα δούμε 

τα δύο επιπλέον άμφια που φορά μόνο ο επίσκοπος, καθώς και τα υπόλοιπα 

συνοδευτικά της στολής του, και τα οποία είναι τα εξής: 

 
                                                                                                                                                 
παραυτίκα τιμής άξιοι γεγόνασιν επισκοπικής, αρετή τε διαπρέψαντε, και τάς κατ’ αυτούς 
εκκλησίας υψώσαντες, αλλά το γε σπάνιον ουδαμού νόμον της Εκκλησίας τιθέμενοι, ορίζομεν του 
λοιπού μηκέτι  τούτο γίνεσθαι· ει μη κατά λόγον ο χειροτονούμενος διά των ιερατικών προέλθοι 
βαθμών, εν εκάστω τάγματι τον νενομισμένον χρόνον αποπληρών.» Προδρόμου Ακανθοπούλου, 
όπ.π., σ. 398. Βλ. Αθ. Αγγελοπούλου, Εκκλησιαστική Ιστορία – Ιστορία των δομών διοικήσεως και 
ζωής της Εκκλησίας της Ελλάδος, εκδ. Αφοι Κυριακίδη, Θεσσαλονίκη 21998, σσ.62, 71, 181-183. 
Πρβλ. Ν. Α. Ματσούκα, Δογματική και Συμβολική Θεολογία Β΄, εκδ. Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 
1999, σ.386. Πρβλ.Κ. Μπόνη, Κατήχησις και Λειτουργική, όπ.π., σ.130. 
745 «Ο ιεράρχης κατέρχεται του θρόνου αυτού, τούτο Θεού συγκατάβασις, και προσκυνήσας τρίς 
τω Θεώ, εξαιτήται χάριν και δύναμιν…Είτα τά ιερά ενδύεται άμφια, επτά όντα διά τάς επτά 
ενεργείας του Πνεύματος. Ταύτα δε εισί στιχάριον, επιτραχήλιον, ζώνη, επιμανίκια, επιγονάτιον, 
φαιλόνιον, ή σάκκος, ή πολυσταύριον, και τέλος ωμοφόριον. Άπαντα ομού την ενανθρώπησιν 
δηλούσι Χριστού και τά της ενανθρωπήσεως,». Συμεών Θεσσαλονίκης, Διάλογος, κεφ. 89,PG 
155, 256B. 
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• ο σταυρός,  

• το εγκόλπιο746,  

• η μίτρα,  

• η ποιμαντική ράβδος πού κρατεί στα χέρια του  

• το διβάμπουλο και τα δικηροτρίκηρα.  

Στις άλλες ιερές ακολουθίες φορεί :  

• τον μανδύα,  
• το επιρριπτάριον ή επανωκαλύμμαυχον και κρατεί επίσης με το δεξί του 

χέρι την ποιμαντική ράβδο747. 

 
Σάκκος 
Αρχικά τον φορούσε μόνο ο πατριάρχης Κωνσταντινουπόλεως, και 

μάλιστα μόνο στις τρεις μεγάλες γιορτές: στη γιορτή του Πάσχα, της Πεντηκοστής 

και των Χριστουγέννων. Αργότερα έγινε το διακριτικό άμφιο των πατριαρχών. 

Από τον 11ο αι. παρέχονταν από τον αυτοκράτορα ή τον πατριάρχη το προνόμιο 

να φέρουν σάκκο οι διακεκριμένοι μητροπολίτες748 της Λακεδαίμονος και της 

Μονεμβασίας749. Ύστερα έλαβαν το δικαίωμα αυτό όλοι οι μητροπολίτες. Οι 

αρχηγοί των αυτοκέφαλων Εκκλησιών, όπως οι αρχιεπίσκοποι της Κύπρου, 

Αχρίδος, Τιρνάβου και Πεκίου, είχαν το δικαίωμα να φέρουν σάκκο, ενώ οι άλλοι 

μητροπολίτες έφεραν πολυσταύριο και οι υπόλοιποι επίσκοποι χρησιμοποιούσαν 

φελώνιο μαζί με ωμοφόριο. Η συνήθεια αυτή διατηρήθηκε μέχρι την άλωση της 

Κωνσταντινούπολης. Αυτό αποδεικνύεται από τον «έγκριτο» μητροπολίτη 

                                                 
746 «Δέον να φέρει την εικόνα του Κυρίου ή της Θεοτόκου. Απαγορεύεται η χρήσι του Δικέφαλου 
αντί του ιερού Εγκολπίου». « Αι συνοδικαί Εγκύκλιοι» εκδιδόμεναι Υπό της Ιεράς Συνόδου της 
Εκκλησίας της Ελλάδος επί τη 100η περιόδω των εργασιών αυτής (1934-1956), όπ.π., σ.837-838. 
747 Βλ. Κ. Μπόνη, όπ.π., σ.130. 
748 Αυτό αποδεικνύεται και από τα λόγια του Συμεών Θεσσαλονίκης: «τον σάκκον έφερον οι 
Πατριάρχαι και οι των Επισκόπων εξαίρετοι, οι και ενδύονται σάκκους, προφανώς μιμούμενοι τον 
υπέρ ημών πεπονθότα, σάκκον τε ενδυσάμενον παικτικώς και διά σταυρού θάνατον ενεγκόντα». 
Αποκρίσεις προς τινάς ερωτήσεις αρχιερέως ηρωτηκότος αυτόν, κεφ. 19, PG 155, 872Α. Πρβλ. 
Αμβροσίου Σταυρινού, όπ.π., σ.453. 
749 Ο αυτοκράτορας Αλέξιος Κομνηνός παραχώρησε το δικαίωμα στον επίσκοπο Λακεδαίμονος 
να φέρει σάκκον, όταν τον προήγαγε σε μητροπολίτη. Η παραχώρηση αυτή έγινε όταν ήταν 
πατριάρχης Κωνσταντινουπόλεως ο Ευστράτιος Γαρίδας (1081 – 1084 μ.Χ.). Αργότερα, τέλη του 
13 αι., ο αυτοκράτορας Ανδρόνικος Β΄ (1282 – 1328 μ.Χ.), παραχώρησε σάκκο στον επίσκοπο 
Μονεμβασίας. Βλ. Κ. Κούρκουλα, όπ.π., σ.66.  
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Νικομήδειας Μακάριος, ο οποίος κατά την σύνοδο της Φλωρεντίας (1439 μ.Χ.) 

ζήτησε από τον πάπα Ευγένιο Δ΄ χρήματα για να αγοράσει φαιλόνιο750.  

Μετά την άλωση ή μετά την Τουρκοκρατία χρησιμοποιήθηκε από όλους 

τους επισκόπους και αντικατέστησε με τον τρόπο αυτό το πολυσταύριο 

φαιλόνιο751..Διατήρησε τον συμβολισμό του φαιλονίου, καθ’ όσον ο αρχιερέας 

συμβολίζει τον Χριστό. Είναι σαν ένα δεύτερο στιχάριο πάνω από το πρώτο και 

πάνω από το επιτραχήλιο. Διαφέρει από το πρώτο στιχάριο διότι είναι κοντύτερο 

και τα μανίκια του είναι πλατύτερα και κοντύτερα των μανικιών του στιχαρίου. 

Μοιάζει με σάκκο του οποίου έλαβε, εκ και το όνομα. Στα δύο πλάγια είναι 

ανοικτός και φέρει αργυρούς κωδωνίσκους. Τα κουδουνάκια του σάκκου 

συμβολίζουν τους δώδεκα κωδωνίσκους του Ααρών και το διδακτικό και 

κηρυκτικό έργο του επισκόπου752. 

Στην Δυτική Εκκλησία χρησιμοποιείται η δαλματική αντί σάκκου, η οποία 

μεταδόθηκε από τους αυτοκράτορες στους παπικούς και στην συνέχεια στους 

επισκόπους εις ένδειξη τιμής και εύνοιας. Κατά τον 6ο αι. ο πάπας Σύμμαχος 

(498-514) επέτρεψε την χρήση της δαλματικής και στους διακόνους και τον 9ο 

έγινε οριστικά κοινό άμφιο των διακόνων. Αργότερα τον 12ο γίνεται άμφιο των 

πρεσβυτέρων. Αρχικά η δαλματική είχε μεγάλες χειρίδες ραμμένες όμως στα 

πλάγια. Τον 10ο αι. παρουσιάζεται κοσμημένη με αργυρά ή χρυσά και τον 12ον αι. 

μέχρι σήμερα εξελίσσεται άρραφη στα πλάγια και στις χειρίδες, όπως σάκκος της 

Ανατολικής Εκκλησίας753. 

Συμβολίζει την χλαμύδα που περιβλήθηκε ο Κύριος και την δικαιοσύνη. 

Γι’ αυτό όταν το φορεί ο επίσκοπος λέγει: «οι ιερείς σου, Κύριε, ενδύσονται 

                                                 
750 «ότι ούκ έχει φελώνιον ίνα φορέση εν τη Ενώσει… και έλαβε φλωρία οκτω και δέκα διά 
φελώνιον». Σ. Συροπούλου, Ιστορία της εν Φλωρεντία Συνόδου, εκδ. Rob. Creyghton, Hagae 
Comitis, 1660, σ.283. 
751 Η γενική χρήση του σάκκου από τους επισκόπους ήγειρε διαμαρτυρίες. Ιδιαίτερα όταν 
επιτράπηκε η χρήση του σάκκου στον επίσκοπο Καλλιουπόλεως και Μαδίτων Ιερεμία, ο οποίος 
υπαγόταν στον Ηρακλείας, δημιουργήθηκαν επικρίσεις. Επίσης η κανονική διάταξη του 
πατριάρχη Κωνσταντινουπόλεως Αθανάσιου του Ε΄ (1709 – 1711), η οποία εκδόθηκε το 1711, 
τονίζει ότι «ει γαρ και πατριαρχικόν άμφιον ο σάκκος  υπάρχει , αλλά διά την τιμήν της 
αρχιερωσύνης, κατ’ ουσίαν μη διαφερούσης, και μητροπολίται του ενδυδίσκεσθαι 
συνεχωρήθησαν, επίσκοπος και μητροπολίτης της αξίας της αρχιερωσύνης ουκ ελαττούνται 
αλλήλων». Βλ. Μ. Γεδεών, Κανονικαί Διατάξεις, τ.1, όπ.π.,σ. 145. Πρβλ. Κωνσταντίνου 
Καλλινίκου (πρωτοπρ.), όπ.π., σ.488. Πρβλ. Κ. Κούρκουλα, όπ.π., σ.67. 
752 Βλ. Κ. Μπόνη, όπ.π., σ.130. Πρβλ. Βαρνάβα, (χωρεπισκόπου Σαλαμίνος), όπ.π., σ.53. 
753 Βλ. Αμβροσίου Σταυρινού (μητροπ), όπ.π.,σ.453. 
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δικαιοσύνην και οι όσιοί σου αγαλλιάσει αγαλλιάσονται» 754. Τον σάκκο φορούν 

μόνο οι επίσκοποι755. 

 

Μεγάλο και μικρό ωμοφόριο 
Διακριτικό επισκοπικό άμφιο παρέμεινε το αρχαίο ωμοφόριο. Αυτό 

παλαιότερα το φορούσαν οι επίσκοποι πάνω από το φελώνιο. Σήμερα το φορούν 

πάνω από τον πολύ μεταγενέστερο επισκοπικό σάκκο. Το ωμοφόριο αναφέρει 

ρητά ως επισκοπικό άμφιο ο Ισίδωρος ο Πηλουσιώτης το 440 μ.Χ., το οποίο 

κατασκευαζόταν από μαλλί ή ήταν λινό756. Την προέλευση του ωμοφορίου ο 

Σωφρόνιος την θεωρεί ιουδαϊκή, συνδέοντας το με τη στολή του Ααρών, την 

οποία φορούσαν οι αρχιερείς και ειδικότερα το σουδάριο με το οποίο ήταν 

ντυμένοι757.. Επίσης συσχετίζεται με τον αυτοκρατορικό λώρο ή την trapea 

δηλαδή την μακρυά σιάρπα των υπάτων, που σταύρωνε στο στήθος και έπεφτε 

στον αριστερό βραχίονα758. 
To ωμοφόριο είναι μια ταινία υφάσματος σταυρωμένη στο στήθος με τα 

δύο άκρα, ένα μπροστά και το άλλο πίσω. Είναι κατασκευασμένο από λαμπρό 

μεταξωτό ύφασμα με πολλούς σταυρούς οι οποίοι εικονίζουν τον σταυρό του 

Χριστού που κρατεί ο επίσκοπος στους ώμους του759. Υπάρχουν δύο είδη 

ωμοφορίων, το μεγάλο και το μικρό. Το μεγάλο το φέρει ο αρχιερέας από την 

αρχή της θείας λειτουργίας μέχρι την ανάγνωση του αποστόλου και μετά το 

βγάζει760. Μετά την ανάγνωση του ευαγγελίου έως το τέλος της θείας λειτουργίας 

φέρει το μικρό ωμοφόριο, που είναι και το κυρίως ωμοφόριο761. 

Το μικρό ωμοφόριο εισήχθη σε λειτουργική χρήση από τον 17ον αι. για 

πρακτικούς λόγους, λόγω του ότι το μεγάλο ωμοφόριο ήταν δύσχρηστο, ενώ το 

                                                 
754 Ψαλμ. 131, 9. 
755 Βλ. Ι. Κογκούλη, Χ. Οικονόμου Ι., Π. Σκαλτσή, όπ.π., σ.29. 
756 «Tο δε του επισκόπου ωμοφόριον εξ ερείας ον, αλλ’ ου λινού την του προβάτου δοράν 
σημαίνει, όπερ πλανηθέν ζητήσας ο Κύριος, επί των οικείων ώμων ανέλαβεν. Ο γάρ επίσκοπος 
εις τύπον ων του Χριστού, το έργον εκείνου πληροί, και δείκνυσι πάσι διά του σχήματος, ότι 
μιμητής εστίν του μεγαλού ποιμένος ο τάς ασθενείας του ποιμνίου φέρειν προβεβλημένος και 
πρόσχες ακριβώς». Ισιδώρου Πηλουσιώτου, Επιστολή 136, PG 78, 272C. 
757 Βλ. Σωφρονίου Ιεροσολύμων, Περί των εν τη ιερουργία τελουμένων, PG 87Γ, 3988C. 
758 Βλ. Α. Κομίνη, Οι Θησαυροί της Μονής Πάτμου, σ.195. 
759 Βλ. Ι. Φουντούλη, όπ.π., σ.68. 
760 «Είτα το ιερόν απ’άμβωνος μετά το Αλληλούλια κηρύττεται Ευαγγέλιον, ότι τούτο απελθόντες 
εκήρυξαν οι απόστολοι. Ότι δε το κήρυγμα Ιησού Χριστού και τά ευαγγελικά ρήματα αυτού είσι του 
Χριστού, ως λειτουργός Χριστού ο αρχιερεύς, εν τω αναγινώσκεσθαι εκβάλλει το ωμοφόριον» 
Συμεών Θεσσαλονίκης, Διάλογος, κεφ. 98, PG 155, 293C. Tου Ιδίου, κεφ.118, PG 155, 421C.  
761 Βλ. Συμεών Θεσσαλονίκης, Διάλογος, κεφ.98, PG 155, 296Β. Πρβλ. Βαρνάβα, 
(χωρεπισκόπου Σαλαμίνος), όπ.π., σ.53. 
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μικρό ωμοφόριο το φέρει ο αρχιερεύς από το χερουβικό ύμνο και μετά. Πριν την 

μεγάλη είσοδο το βγάζει και το παραδίδει σε έναν από τους συλλειτουργούντες 

ιερείς, ο οποίος το προσκομίζει μετά την λιτάνευση762. Το μεγάλο ωμοφόριο το 

φέρει ο αρχιερεύς κατά τις χειροτονίες763, λιτανείες κ.λπ. 

 

Μίτρα 
 Η μίτρα είναι ένα πολυτελέστατο και χρυσοκέντητο, χρυσοποίκιλτο και 

διάλιθο λειτουργικό κάλυμμα τής κεφαλής το οποίο φέρουν στις ιεροτελεστίες οι 

επίσκοποι τής Ανατολικής Ορθόδοξης Εκκλησίας. Έχει την αρχή της στην Π. 

Διαθήκη764. 
Η μίτρα είναι γνωστό ότι την έφερε μόνο ο πάπας της Ρώμης. Στην 

ανατολική Εκκλησία υποστηρίζεται ότι προήλθε από τον πάπα δια μέσου του 

πατριάρχη Αλεξανδρείας. Τον 12ο αι. μίτρα έφερε μόνο ο Αλεξανδρείας, την 

οποία είχε λάβει από τον πάπα ως προνόμιο, από την εποχή που ο άγιος 

Κύριλλος είχε αντιπροσωπεύσει τον πάπα στη σύνοδο της Εφέσου, το 

431μ.Χ.765. Πάντως κατά την σύνοδο της Φλωρεντίας οι επίσκοποι της Ανατολής 

λειτουργούν ακάλυπτοι. Θεωρείται πιθανόν ότι στην Ανατολή η μίτρα εισήχθη 

από τον πατριάρχη Αλεξανδρείας, το 1620 μ.Χ. και αργότερα επεξετάσθη η 

χρήση της και στους υπόλοιπους πατριάρχες της Ανατολής. Το 1621 επί 

Κυρίλλου του Λουκάρεως καθιερώθηκε να μιτροφορεί και ο Οικουμενικός 

Πατριάρχης766.  

Η μίτρα προέρχεται από το καμμελαύκειον, δηλαδή το στέμμα του 

αυτοκράτορα από την εποχή των Κομνηνών. Ως βασιλικό κάλυμμα αναφέρεται 

από τον Κωνσταντίνο τον Πορφυρογέννητο. Είναι κυλινδρικό κάλυμμα της 

                                                 
762 Συμεών Θεσσαλονίκης, Ερμηνεία, κεφ.70, PG 155, 724D. Πρβλ. Κ. Κούρκουλα, όπ.π., σ.65. 
763 «Και εί εστί χειροτονία πρεσβυτέρου, καθήμενος εν τω σελλίω αυτού, αναπαύεται έως 
γυρώσουσι τον μελλοντα χειροτονείσθαι πρεσβύτερον την αγίαν τράπεζαν τρίς, είτα ανίσταται και 
ενδυσάμενος το ωμοφόριον και τελέσας την χειροτονίαν, αποδύεται πάλι το ωμοφόριον». Aleksehj 
Dmitvievskij, όπ.π. σ.311. Του Ιδίου, όπ.π., σ. 301. 
764 Όπως ήδη έχουμε δει στο πρώτο κεφάλαιο, ο Θεός πρόσταξε τον Μωυσή να κατασκευάσει, 
εκτός από τα ιερά άμφια και κάλυμμα για την κεφαλή του Ααρών, το οποίο φορούσαν στη 
συνέχεια όλοι οι αρχιερείς των Εβραίων, και πάνω του να τοποθετήσει χρυσή επιγραφή με τις 
λέξεις «Αγίασμα του Κυρίου». Έξ. 27,1-8. 
765 « Απερικαλύπτω δε τη κεφαλή οι της Ανατολής ιεράρχαι πάντες και ιερείς, πλήν του της 
Αλεξανδρείας, την ιερουργίαν τελούσιν, ου κατ’ελάττωσιν τινά, αλλά κατά λόγον υψηλότερον μάλα 
δή και θειότερον…». Συμεών Θεσσαλονίκης, όπ.π., PG 155, 716C.  
766 Βλ. Δ. Μωραΐτη, «Άμφια», ΘΗΕ, τ.2, στ.411. 
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κεφαλής από ύφασμα μάλλινο ή βελούδο πάνω στο οποίο ράβονται επιθήματα 

μεταξωτά χρυσοκέντητα767. 

Πότε γενικεύθηκε η χρήση της, δεν είναι γνωστό. Πάντως μέχρι των 

ημερών του πατριάρχη Σεραφείμ του Β΄(1757-1761μ.Χ.) δεν είχε γενικευθεί η 

χρήση της, γιατί με πατριαρχική απόφαση, ενώ είχε επιτραπεί σε όλους τους 

αρχιερείς να φέρουν σάκκο, δεν επιτράπηκε σε αυτούς να φέρουν μίτρα. Κατά το 

έτος 1620 ο πατριάρχης Κωνσταντινουπόλεως Τιμόθεος καθαίρεσε τον 

αρχιεπίσκοπο Σινά Λαυρέντιο γιατί τοποθέτησε μίτρα στην κεφαλή του κατά τη 

διάρκεια ιεροτελεστίας. Μετά όμως από μερικά χρόνια, γύρω στα 1644, επειδή 

φαίνεται ότι είχε επικρατήσει η συνήθεια να φορούν οι αρχιερείς μίτρα, ο 

πατριάρχης Κωνσταντινουπόλεως Διονύσιος ο Μουσελίμης (1671-1673) 

παραχωρεί το δικαίωμα αυτό στον Κεφαλληνίας και Ζακύνθου Παΐσιο, ως 

σύμβολο του ακάνθινου στεφάνου με το οποίο οι Ιουδαίοι στεφάνωσαν τον Ιησού 

πριν τον σταυρώσουν768. 

Τον συμβολισμό αυτό άλλωστε έχει και η επισκοπική μίτρα. Συμβολίζει 

το ακάνθινο στεφάνι του Ιησού και το βασιλικό αξίωμα του Κυρίου δεδομένου ότι 

ο αρχιερέας είναι ζώσα εικόνα του Χριστού μέσα στην Εκκλησία του. Στις 

τέσσερις πλευρές έχει τις εικόνες των τεσσάρων ευαγγελιστών. Όταν την φοράει 

ο επίσκοπος λέγει την φράση: «Έθηκας επί την κεφαλήν αυτού στέφανον εκ 

λίθου τιμίου, ζωήν ητήσατό σε και έδωκας αυτώ μακρότητα ημερών»769. 

Οπωσδήποτε όμως και ο αρχιερέας τελεί το ιερότατο μυστήριο της θείας 

ευχαριστίας ασκεπής, σε ένδειξη ευλάβειας και ταπείνωσης μπροστά στο φοβερό 

του Χριστού μυστήριο770. Εξέλιξη της μίτρας αποτελεί η τιάρα μετά τριών 

στεμμάτων την οποία φέρουν οι πάπες της Ρώμης771. Ομοίως Αρχιμανδρίτες ή 

οφφικιάλιοι πρωτοπρεσβύτεροι στη Ρωσία είναι μιτροφόροι. 

 

 

                                                 
767 Βλ. Α. Κομίνη, Οι Θησαυροί της Μονής Πάτμου, όπ.π., σ. 199. 
768 Βλ. Κούρκουλα, Τα ιερατικά άμφια και ο συμβολισμός αυτών εν τη Ορθοδόξω Εκκλησία, όπ.π., 
σσ.68-70.  
769 Ψαλμ. 20, 4. 
770 Στους παλαιοχριστιανικούς χρόνους δεν επιτρέπόταν η χρήση καλύμματος της κεφαλής στους 
λειτουργούς του Υψίστου για δύο λόγους: α) κατά την εντολή του Απ. Παύλου περί του « 
ακατακαλύπτως προσεύχεσθαι », αφού κεφαλή είναι ο Χριστός και β) γιατί ο ιερεύς δέχεται την 
χειροτονία χωρίς κάλυμμα στην κεφαλή.Βλ. Α. Κομίνη, Οι Θησαυροί της Μονής Πάτμου, ;όπ.π., 
σ.199.  
771 Βλ. Δ. Μωραΐτη, «Άμφια», ΘΗΕ, τ.2, στ.411. 
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Ποιμαντική ράβδος 
Η ποιμαντική «ράβδος»772 προήλθε πιθανότατα από τα υποβαστάγματα, 

τα οποία χρησιμοποιούσαν οι μοναχοί για στήριξη στις μακρές ακολουθίες. 

Ειδικότερα, οι ηγούμενοι των μονών της Ανατολής, έχοντας στη διοίκησή τους 

συνήθως μεγάλες μοναχικές κοινότητες, κρατούσαν από τους πρώτους κιόλας 

αιώνες την ράβδο ως σύμβολο της διοικητικής ή ποιμαντικής τους εξουσίας. Το 

σχήμα της αρχικά ήταν T 773. Στην αρχή, για την κατασκευή των ποιμαντικών 

ραβδιών χρησιμοποιήθηκε ξύλο απλό. Αργότερα όμως χρησιμοποιείται πολύτιμο 

ξύλο, οι δε κεραίες της κεφαλής της ράβδου κάμπτονται προς τα κάτω και 

λαμβάνουν τη μορφή της ποιμαντικής ράβδου. Τέλος, οι κεραίες αναστράφηκαν 

από κάτω προς τα πάνω, σε μορφή ωμέγα. Κατέληγαν δε τα άκρα τους σε 

δίδυμους όφεις προσβλέποντας προς τον μεταξύ τους ανακύπτοντα σταυρό774.  
Η ποιμαντική ράβδος, ως «ράβδος ευθύτητος, ράβδος της βασιλείας»775 

του Κυρίου, αποτελεί το έμβλημα της εξουσίας και για τον λόγο αυτό παρόμοια 

ράβδο έφεραν παλαιότερα και οι δικαστές776..Ο αυτοκράτορας και η αυτοκράτειρα 

του Βυζαντίου κατά τις επίσημες τελετές κρατούσαν επίσης στα χέρια τους 

ράβδο, ως σύμβολο δύναμης και εξουσίας777.  

Από τον 13ο αι. την ποιμαντική ράβδο ο πατριάρχης 

Κωνσταντινουπόλεως την λάμβανε μετά την χειροτονία του από τα χέρια του 

αυτοκράτορα, ο οποίος αποτεινόμενος προς αυτόν του έλεγε: «Η αγία Τριάς δια 

της παρ’ Αυτής δωρηθείσης ημίν βασιλείας προβάλλεται σε αρχιεπίσκοπον 

Κωνσταντινουπόλεως, Νέας Ρώμης και Οικουμενικόν Πατριάρχην»778. Κατά τον 

ίδιο συγγραφέα ποιμαντική ράβδο λάμβαναν από τον βασιλέα και οι 

αρχιμανδρίτες, οι πρωτοσύγκελοι αλλά και οι καθηγούμενοι των μοναστηριών. 

Σιγά-σιγά όμως η χρήση της ράβδου αυτής, ως ράβδου εξουσίας, περιορίσθηκε 

                                                 
772 Και εξελεύσεται ράβδος εκ της ρίζης Ιεσσαί, και άνθος εκ της ρίζης αναβήσεται». Ησαία 11, ι. 
«Ράβδος» δηλαδή το κλαδί συμβολίζει την Υπεραγία Θεοτόκο, που σαν από ρίζα προήλθε από 
την φυλή του Ιούδα,από την οποία κατάγεται και ο Ιεσσαί, ο πατέρας του βασιλιά Δαβίδ. Βλ. 
Συμεών Κούτσα (Αρχιμ.), Οι Καταβασίες των Δεσποτικών και Θεομητορικών Εορτών, εκδ. 
Τέρτιος, Κατερίνη 1994, σ. 146. 
773 Για τον λόγο αυτό και κοινώς ονομάζεται «πατερίτσα» ή «βακτηρία» ή «πατριαρχικό δεκανίκι». 
Δ. Μωραΐτη, «Άμφια», ΘΗΕ, τ.2, στ.408. 
774 Κωνσταντίνου Καλλινίκου (πρωτοπρ.), όπ.π., σ.493. 
775 Ψαλμ. 44, 7. 
776 Από τους αρχαιότατους χρόνους, στην αρχαία Ελλάδα, αλλά και αργότερα, κατά τους χρόνους 
της ρωμαϊκής αυτοκρατορίας, το κράτημα ράβδου ήταν σημείο αξιώματος και  οι «ραβδούχοι» 
είχαν περίοπτη θέση στην πολιτεία. Βλ. Δ. Μωραΐτη, «Άμφια», ΘΗΕ, τ.2, στ.408. 
777 Συμεών Θεσσαλονίκης, Ερμηνεία, κεφ.148, PG 155, 356Α, 
778 Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί των ιερών Χειροτονιών, Διάλογος, κεφ. 148, PG 155, 441A-B. 
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στους επισκόπους μόνο, για δε τους ηγουμένους και τους αρχιμανδρίτες 

διατηρήθηκε η απλή ξύλινη ράβδος. Στη Ρωσία το δικαίωμα να φέρουν 

ποιμαντική ράβδο διατηρούν μέχρι σήμερα και οι αρχιμανδρίτες779.. 

Στη ρωμαιοκαθολική εκκλησία οι επίσκοποι φέρουν ποιμαντική ράβδο 

επίσης. Αυτή όμως είναι πιο μακριά και έχει διαφορετικό σχήμα στο πάνω μέρος 

της. Ονομάζεται από τους Καθολικούς «baculus». Στις δικές μας μονές 

χρησιμοποιείται ακόμη και σήμερα τα αρχαίο δεκανίκι ως υποστήριγμα κατά τη 

διάρκεια των μακρών ακολουθιών780. 

 

Διβάμπουλο και δικηροτρίκηρα. 
Το τελευταίο έμβλημα του επισκοπικού αξιώματος είναι το διβάμπουλο 

και τα δικηροτρίκηρα. Το διβάμπουλο, όπως ήδη αναφέραμε, ήταν μια τεράστια 

λαμπάδα, η οποία έκαιγε μπροστά στον αυτοκράτορα. Από τον αυτοκράτορα 

πήρε το προνόμιο ο πατριάρχης και αργότερα οι υπόλοιποι μητροπολίτες. Το 

διβάμπουλο, αναφέρει ο Συμεών Θεσσαλονίκης, συμβολίζει την αναμμένη 

λαμπάδα, η οποία προηγείται του αρχιερέα και δηλώνει την θεία χάρη που 

μεταδίδεται στους πιστούς από αυτόν. Επίσης συμβολίζει το διδασκαλικό του 

χάρισμα781. 
Με τα δικηροτρίκηρα ευλογεί ο επίσκοπος κατά την αρχιερατική 

λειτουργία. Με τα δίκηρα σφραγίζει το ιερόν ευαγγέλιο και με τα τρίκηρα ευλογεί 

μετά τον τρισάγιο ύμνο782. 

 

Μανδύας  
Ο αρχιερατικός μανδύας φέρεται από τον αρχιερέα όταν χοροστατεί στις 

ιεροπραξίες που δεν απαιτείται πλήρης στολή, όπως κατά την διάρκεια του 

όρθρου, και από τους ηγούμενους όταν χοροστατούν. Είναι μεγαλοπρεπέστατο 

άμφιο με μακριά ουρά και χωρίς μανίκια. Για την προέλευση του μανδύα δεν 

υπάρχει ομοφωνία. Κατ’ άλλους θεωρείται αυτοκρατορικής προέλευσης και κατ’ 

                                                 
779 Βλ. Κ. Κούρκουλα, όπ.π., σ.72. 
780 Βλ. Δ. Μωραΐτη, «Άμφια», ΘΗΕ, τ.2, στ.411. 
781 Βλ. Ερμηνεία, κεφ.61, PG 155, 721D.724D.  
782 « Και μετά τούτο δικηρίω σφραγίζει το ιερόν Ευαγγέλιον, τάς δύο του Χριστού ο αρχιερεύς 
δηλών φύσεις, εις εστί αδιαίρετος. Και τω τρικηρίω πάλιν εν τω υμνείν τον Τρισάγιον, εις το «Δόξα 
Πατρί και Υιώ και αγίω Πνεύματι», ότι τρία τοίς προσώποις, αί έν τη φύσει, ή Τριάς έστιν, ής και 
την γνώσιν ως φώς και του διφυούς του ενός της Τριάδος σεσαρκωμένου το Ευαγγέλιον έλλαμψεν 
εν όλω τω κόσμω.» Συμεών Θεσσαλονίκης, Διάλογος, κεφ. 98, PG 155, 293Β. Βλ. Κ. Κούρκουλα, 
«Άμφια», ΘΗΕ, τ.2. στ.420.  
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άλλους θεωρείται εξέλιξη του μοναχικού μαύρου και πολύπτυχου μανδύα783. 

Πιθανότατα προήλθε από την αυτοκρατορική αυλή και κατά τον 14ο αι. πήρε 

συμβολική σημασία784. Γενικά φέρεται από τους άγαμους κληρικούς ως 

διακριτικό της μοναχικής τους ιδιότητας785. 
Είναι άμφιο πολυτελούς κατασκευής και φέρεται από τον επίσκοπο κατά 

τις ιεροπραξίες που δεν φέρει ωμοφόριο, δηλαδή πριν από την θεία λειτουργία. 

Δένεται στο λαιμό όπως μια μεγάλη μπέρτα. Στις δύο γωνιές που πέφτουν πάνω 

στο στήθος υπάρχουν δύο χρυσοΰφαντα μικρά τετράγωνα που ονομάζονται 

πλάκες. Επίσης και στα δύο κατά τα άκρα όμοια τετράγωνα που ονομάζονται 

πόλοι. Οι πλάκες συμβολίζουν την Π. και Κ. Διαθήκη και οι πόλοι συμβολίζουν 

τους δύο πόλους της γης, όπου, με την δύναμη της αλήθειας του ευαγγελίου, ο 

χριστιανισμός διαδόθηκε στα πέρατα της οικουμένης από τον ένα πόλο στο άλλο 

πόλο. Από πάνω μέχρι κάτω διακλαδίζονται χρυσοΰφαντες σειρές που 

ονομάζονται «ποταμοί»786. 

Ο επίσκοπος όταν φέρει τον μανδύα λέγει:«ο πιστεύων εις εμέ, ποταμοί 

εκ της κοιλίας αυτού ρεύσουσιν ύδατος ζώντος»787. 

 

Επιρριπτάριον ή επανωκαλύμμαυχον  

Είναι ένα λεπτό μαύρο ύφασμα που προσαρμόζεται πάνω από το 

καλυμμαύχι και το υπόλοιπο ρίπτεται πίσω από τον αυχένα. Το 

επανωκαλύμμαυχο φέρουν οι επίσκοποι και οι αρχιμανδρίτες. Ήταν παλαιό 

κάλυμμα της κεφαλής των ερημιτών, το οποίο είχε αντικαταστήσει το 

παλαιότερον σκιάδιον, είδος καλογερικού σκούφου χαμηλού, μαλακού, με  κόγχη, 

κατά την μοναχική παράδοση788. Συμβολίζει το φως της θείας γνώσεως, την 

                                                 
783 Βλ. Ι. Φουντούλη, Λειτουργική Α΄ - Εισαγωγή στη Θεία Λατρεία, όπ.π., σ.69.  
784 Βλ. Κ. Μπόνη, όπ.π., σ.136 
785 «…έως αν άνω δραμών, όπου ημών το πολίτευμα εν ουρανοίς καταντήση, τελευταίον δε, ως 
περιεκτικόν πάντων περιβάλλεται τον μανδύαν, εν ω και τρανότερον  φησίν ο ιερεύς, ‘ ο αδελφός 
ημών ο δείνα έλαβε το μέγα και αγγελικόν σχήμα εις το όνομα του Πατρός και του Υιού και του 
αγίου Πνεύματος ’, ως τελεώτατον όντα και περιεκτικόν πάντων, και την φυλακτικήν καθόλου και 
σκεπαστικήν του Θεού δύναμιν δηλούντα τε και σημαίνοντα· και έτι  το συνεσταλμένον και ευλαβές 
και ταπεινόν της μοναχικής ζωής,…» Συμεών Θεσσαλονίκης, Διάλογος, κεφ. 273, PG 155, 500A. 
786 Βλ. Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί των ιερών Χειροτονιών, PG 155, 429Β. Πρβλ. Κ. Κούρκουλα, 
όπ.π., σ.73. 
787 Ιωάν. 7, 38. 
788 Βλ. Δ. Μωραΐτη, «Άμφια», τ.2, στ.411. Πρβλ.. Ι. Κογκούλη, Χ. Οικονόμου Ι., Π. Σκαλτσή, Η 
Θεία Λειτουργία Ιωάννου του Χρυσοστόμου, όπ.π., σ.28. 
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μοναχική υπακοή, την ταπεινοφροσύνη και την παρθενική αγνότητα, που πρέπει 

να έχουν οι επίσκοποι και οι αρχιμανδρίτες789. 

Όταν το φορούν λένε την ευχή: «Ούτω λαμψάτω το φως υμών 

έμπροσθεν των ανθρώπων, όπως ίδωσιν υμών τα καλά έργα και δοξάσωσι τον 

Πατέρα υμών τον εν τοις ουρανοίς»790 . 

Οι λειτουργοί φέρουν το σύνολο της ιερατικής τους στολής κατά τη θεία 

λειτουργία και σε ορισμένες άλλες ακολουθίες προσδιοριζόμενες από το Τυπικό, 

όπως στην τέλεση της Προσκομιδής, στον όρθρο του Μεγάλου Σαββάτου, στον 

εσπερινό της Μ. Παρασκευής, του Πάσχα, και της Πεντηκοστής. Σε όλες τις άλλες 

τελετές μυστηρίων, εισόδους του εσπερινού και αναγνώσεις του ευαγγελίου του 

όρθρου, φορούν επιτραχήλιο και φελώνιο ο πρεσβύτερος, επιτραχήλιο και 

ωμοφόριο ο επίσκοπος και στιχάριο και οράριο ο διάκονος. Σε άλλες ακολουθίες 

μικρότερης σπουδαιότητας ο ιερέας φέρει μόνο το επιτραχήλιο791. 

Οι επίσκοποι, οι ποιμένες και οι διδάσκαλοι είναι διάδοχοι των 

αποστόλων και κληρονόμοι της χάριτος και της αξίας τους792. Είναι οι ταπεινοί 

υπηρέτες των μυστηρίων του Θεού. Οι ιερείς είναι οι διάκονοι του θυσιαστηρίου 

και το έργο τους είναι ουράνιο και αγγελικό. Είναι οι ζώντες άνθρακες, είναι 

αντιπρόσωποι και μεσίτες του λαού793. Παριστάνουν στην επίγεια ιεραρχία το 

πρόσωπο του Θεού, όπως λέγει ο άγιος Νικόδημος ο Αγιορείτης, και γι’ αυτό 

οφείλουν να είναι «καθαρώτατοι καθρέπται της θεϊκής μεγαλειότητος»794 . «Ο μεν 

ιεράρχης αφομοιούμενος τω Θεώ, και θέλων και ούτος σωθήναι πάντας, και εις 

επίγνωσιν αληθείας ελθείν, ασιγήτως κηρύττει τα Ευαγγέλια, ότι ο Θεός, εξ οικείας 

                                                 
789Βλ. Βαρνάβα (χωρεπισκόπου Σαλαμίνος), όπ.π., σ.54. 
790 Ματθ. 5, 16. 
791 Βλ. Γ. Κουγιουμτζόγλου (πρεσβυτ.), Λατρευτικό εγχειρίδιο – Στοιχεία αγωγής για την τάξη και 
τη λατρεία της Εκκλησίας, εκδ. Συναξάρι, Θεσσαλονίκη 1998, σ.69. 
792«Δια τούτο πολλής δει της συνέσεως τω ποιμένι και μυρίων οφθαλμών, προς το περισκοπείν 
πάντοθεν την της ψυχής έξιν…Ούκ εν τούτω δε μόνω, αλλά και εν τω τά απερρηγμένα της 
Εκκλησίας μέλη συνάπτειν, πολλά ίδοι τις αν αυτόν έχοντα πράγματα. Ο μέν γάρ των προβάτων 
ποιμήν έχει το ποίμνιον επόμενον, ήπερ αν ηγήται. ει δε και εκτρέποιτό τινά της οδού και την 
αγαθήν αφιέντα νομήν λεπτόγεα και απόκρημνα βόσκοιτο χωρία, αρκεί βοήσαντα σφοδρότερον 
συνελάσαι πάλιν και εις την ποίμνην απαναγανείν το χωρισθέν. Ει δε της ευθείας άνθρωπος  
αποπλανηθείη πίστεως, πολλής δεί τω ποιμένι της πραγματείας, της καρτερίας, της υπομονής. Ου 
γάρ ελκύσαι προς βίαν εστίν, ουδέ αναγκάσαι φόβω· πείσαντα μη δε δει πάλιν προς την αλήθειαν 
αγαγείν, όθεν εξέπεσε την αρχήν. Γενναίας ούν δεί ψυχής, ίνα μη περικακή, ίνα μη απογινώσκη 
την των πλαμωμένων σωτηρίαν, ίνα συνεχώς εκείνο και λογίζηται και λέγη ΄μήποτε δώ αυτοίς ο 
Θεός μετάνοιαν εις επίγνωσιν αληθείας και ανανήψωσιν εκ της του διαβόλου παγίδος’» .. Ιωάννου 
Χρυσοστόμου, Περί Ιερωσύνης, Λόγος Β΄, ΕΠΕ, τ.28, σ.98. 
793 Βλ. Γ. Μαρνέλλου, Ο ιερεύς ως μάρτυρας της παρουσίας του Χριστού στην Εκκλησία και τον 
κόσμο, Άγιο Νικόλαος Κρήτης 1998, σ.206.  
794 Συμβουλευτικόν Εγχειρίδιον, εκδ. Νεκταρίου Παναγοπούλου, Αθήνα 1999, σ.10. 
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κινούμενος αγαθότητος, ίλεως ημίν αεί ών, μέχρι και εις ημάς ελθείν κατεδέξατο. 

Και ώσπερ το πύρ, ψυχρόν και μέλανα όντα τον σίδηρον, τη προς εαυτό ενώσει 

αφομοιοί ούτω και ο Θεός τά διά πίστεως ενωθέντα αφομοιοί κατά την εκάστου 

προς θέωσιν επιτηδειότητα, καθώς ο επιστήθιος και ηγαπημένος εν τοίς θείοις 

Ευαγγελίοις διέξεισι και ο μέν ιεράρχης οσημέραι ταύτα και τά τοιαυτά 

κηρύττει»795, τονίζει ο άγιος Διονύσιος Αρεοπαγίτης. Είναι οι καθαρές λαμπάδες, 

οι οποίες μεταφέρουν την αγιαστική χάρη και δωρεά και τον φωτισμό του αγίου 

Πνεύματος σε όλη την Εκκλησία του Χριστού. 

 

 

 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

                                                 
795 Περί ουρανίου ιεραρχίας, κεφ. 2, PG 3, 413A. 
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ΚΕΦΑΛΑΙΟ Δ΄ 
 
 

Η ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΚΗ ΣΗΜΑΣΙΑ ΚΑΙ ΟΙ ΣΥΜΒΟΛΙΣΜΟΙ 
ΤΩΝ ΙΕΡΩΝ ΣΚΕΥΩΝ ΚΑΙ ΑΜΦΙΩΝ 

 
 
Με την θεία λειτουργία και το τελεσιουργούμενο σ’αυτήν μυστήριο της 

θείας Ευχαριστίας, σημαίνεται η Εκκλησία, της οποίας οι πιστοί είναι «σώμα 

Χριστού και μέλη εκ μέρους»796. Ο ιερέας συνιερουργεί και υπηρετεί ως δούλος 

στο έργο της μυσταγωγίας και εύχεται «μη ανάξιος οφθήναι του προκειμένου, 

αλλά καθαραίς χερσί, και ψυχή και γλώττη τω μυστηρίω διακονήσαι, και ούτω μέν 

απ’ αυτής της δυνάμεως των ρημάτων, των λεγομένων και αδομένων προς την 

τελετήν ωφελούμεθα, έτερον δε τρόπον από τούτων, και έτι πάντων των εν τη 

ιερουργία τελουμένων αγιαζόμεθα, καθ’ όν εν αυτοίς ορώμεν τον Χριστόν 

τυπούμενον και τα υπέρ αυτού έργα και πάθη»797. 

Ο ιερός Χρυσόστομος εξυψώνει την ιεροσύνη ως έργο των αγγελικών 

δυνάμεων, και αυτό είναι πολύ φυσικό γιατί δεν την ίδρυσε άγγελος ούτε 

αρχάγγελος, ούτε άλλη κτιστή δύναμη, αλλά ο ίδιος ο Παράκλητος, ο οποίος 

δημιούργησε τον άνθρωπο ικανό να διεξάγει την υπηρεσία των αγγέλων. « Διό 

χρή τον ιερωμένον, ώσπερ εν αυτοίς εστώτα τοις ουρανοίς μεταξύ των δυνάμεων 

εκείνων, ούτως είναι καθαρόν»798.  

Στην ευχή του χερουβικού ύμνου «…σύ γαρ εί ο προσφέρων και 

προσφερόμενος και προσδεχόμενος και διαδιδόμενος, Χριστέ ο Θεός ημών, και 

σοί την δόξα αναπέμπομεν, συν τω ανάρχω του Πατρί και τω παναγίω και αγαθώ 

                                                 
796 Α΄ Κορ. 12, 27. Βλ. Μαξίμου Ομολογητού, Μυσταγωγία, κεφ.4, PG 91, 672Β. 
797 Νικολάου Καβάσιλά, Ερμηνεία της Θείας Λειτουργίας, PG 150, 369D. Βλ. Διονυσίου 
Αρεοπαγίτου, Περί της Ουρανίας Ιεραρχίας, κεφ.6, PG 3, 541C. 
798 Περί Ιερωσύνης, Λόγος Γ΄, όπ.π., σ.120. 
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και ζωοποιώ σου πνεύματι, νυν και αεί και εις τους αιώνας των αιώνων.»799, 

εσωκλείεται όλη η θεολογία για την ιεροσύνη του Χριστού που είναι η ιεροσύνη 

της Εκκλησίας800.  

Η Εκκλησία μας, προκειμένου να μας οδηγήσει στην προσέγγιση και 

κατανόηση των αγίων μυστηρίων της πίστεώς μας, χρησιμοποιεί πολλά μέσα: τον 

λόγο, την εικόνα και τα σύμβολα801. Η γλώσσα της Εκκλησίας μας είναι συμβολική 

και εικονική σε μεγάλη έκταση και είναι αδύνατο να εκφρασθούν διαφορετικά οι 

υπέρλογες και υπερφυσικές αλήθειες της πίστεως, επειδή οι άνθρωποι, ως 

αισθητά όντα, δεν μπορούν να ανυψωθούν προς τα υπεραισθητά. Ο συμβολισμός 

επομένως συμβάλλει στην κατανόηση των θείων αληθειών και γίνεται η γέφυρα 

που μας οδηγεί στη βίωση των αληθειών, στη θεία γνώση και κοινωνία μετά του 

ζώντος Θεού802. 

Ο συμβολισμός των ι. σκευών και αμφίων ξεκίνησε από τους Ισραηλίτες 

και αργότερα τον παρέλαβε η χριστιανική Εκκλησία, η οποία τον εμπλούτισε με 

νέο περιεχόμενο και αναγωγές. Η Εκκλησία δεν άφησε ι. σκεύος και άμφιο στον 

οποίο να μην δώσει πνευματική έννοια και να μην κρύψει κάποιο συμβολισμό, 

καθώς είναι τα εγγύτερα προς το μυστήριο της θείας ευχαριστίας803. 

Mε αυτή την έννοια τα αισθητά πράγματα αποκτούν παιδαγωγικό 

χαρακτήρα, διότι γίνονται «χειραγωγία και οδός»804 προς τα νοητά και γίνεται 

ενεργό στο σήμερα «το μυστήριο» 805 του Χριστού, για εκείνους που με καθαρή 

ψυχή και με το φωτισμό του αγίου Πνεύματος ανάγονται στην κατανόησή των806. 

 

 

                                                 
799 Ιωάννου Χρυσοστόμου, Θεία Λειτουργία. 
800 Βλ. Π. Σκαλτσή, Λειτουργικές Μελέτες-ΙΙ, εκδ. Π.Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 2006, σ.184. Πρβλ. 
Διονυσίου Ψαριανού (Μητροπ. Σερβίων και Κοζάνης), Η θεία Λειτουργία, εκδ. Αποστολική 
Διακονία, Αθήναι 1986, σ.263. 
801 «Σημαίνεται δε η Εκκλησία εν τοίς μυστηρίοις, ουχ ως εν συμβόλοις, αλλ’ως εν καρδία μέλη, και 
ως ρίζη του φυτού κλάδοι, και καθάπερ έφη ο Κύριος, ως εν αμπέλω κλήματα». Νικολάου 
Καβάσιλα, όπ.π., κεφ. 38, PG 150, 452C. 
802 Βλ. Ανωνύμου, Τα σύμβολα της Εκκλησίας τα γνωρίζεις; εκδ. Χριστιανικής Στέγης, Καλαμάτα  
2001, σ.6. 
803 Βλ. Κούρκουλα, Τα ιερατικά αμφια και ο συμβολισμός αυτών εν τη Ορθοδόξω Εκκλησία,  
όπ.π., σ.23.  
804 Διονυσίου Αρεοπαγίτου, Περί ουρανίας ιεραρχίας, PG 3, 397C. Πρβλ. Π. Ι. Σκαλτσή, 
Λειτουργικές Μελέτες-Ι, εκδ. Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 1999, σ.42. 
805 Εφεσ. 3,3 
806 Βλ. Ι. Φουντούλη, Το λειτουργικόν έργον Συμεών του Θεσσαλονίκης – Συμβολή εις την ιστορίαν 
και θεωρίαν της θείας λατρείας, όπ.π., σ.128. Πρβλ. Π. Ι. Σκαλτσή, Λειτουργικές Μελέτες, όπ.π., 
σ.42. 
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1. Θεολογικοί και λειτουργικοί συμβολισμοί των ιερών σκευών  
 

Ο ιερεύς καλείται να γίνει οικονόμος της χάριτος και όργανό της. Αυτή η 

ιδιαίτερη προσφορά του αγίου Πνεύματος προς τον λειτουργό της εικονίζεται με τα 

ι. σκεύη, τα οποία διακονούν στην τελείωση του φρικτού μυστηρίου της θείας 

ευχαριστίας και εξυπηρετούν στο αγιαστικό έργο του ιερέα που, σκοπόν έχει την 

ηθική τελείωση και σωτηρία των πιστών807. Η θεία λειτουργία είναι γεμάτη 

σύμβολα, σημεία, συμβολικές πράξεις, οι οποίες περιέχουν θεολογικό και 

εσχατολογικό περιεχόμενο808. 

Ο συμβολισμός809 είναι ερμηνευτική μέθοδος όμοια με την αλληγορική 

μέθοδο της ερμηνείας της Αγίας Γραφής. Αυτή η μέθοδος, αν και υπήρχε, 

οριστικοποιείται το 500 μ.Χ. με το έργο του Διονυσίου Αρεοπαγίτου, Περί 

εκκλησιαστικής ιεραρχίας. Την ίδια παράδοση ακολουθούν ο Μάξιμος στην 

«Μυσταγωγία»810, ο Γερμανός στην «Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική 

θεωρία»811 ο Θεόδωρος Ανδίδων στην Προθεωρία κεφαλαιώδη περί των εν τη 

θεία λειτουργία γινομένων συμβόλων και μυστηρίων812, ο Νικόλαος Καβάσιλα στο 

έργο του Ερμηνεία της θείας Λειτουργίας και Περί της εν Χριστώ Ζωής ο Συμεών 

Θεσσαλονίκης στα έργα του Διάλογος και Ερμηνεία813. 

                                                 
807 Βλ. Γρηγορίου (Ιερομ.), Η Θεία Λειτουργία-Σχόλια, όπ.π., σελ. 64.  
808 «Τούτον ούν τον τρόπον έχει και η της συνάξεως τελετή· διττός γάρ της ενταύθα αναγωγής ο 
τρόπος. Και έστιν ούτος πρώτος, ότι, κάν η θεία της συνάξεως τελετή και έννοια και απλήν και 
συνεπτυγμένην έχη αρχήν, πληθύνεται εις την ιεράν ποικιλίαν των συμβόλων, και ενοειδώς αύθις 
εκ τούτων είς την οικείαν μονάδα συνάγεται, και ενοποιεί τους επ’ αυτήν ιερώς αναγομένους. 
Δεύτερος δε τρόπος ότι ο θείος ιεράρχης, ει χράται τοις συμβόλοις, και από της ενιαίας επιστήμης 
πληθύνεται διά την των υποβεβηκότων πρόνοιαν, αλλ’ούν ως απόλυτος πάντη του των συμβόλων 
πλήθους και μη επικοινωνών τοίς χείροσιν, είς την οικείαν αρχήν επάνεισιν, και την είς το εν 
νοεράν είσοδον ποιησάμενος, ορά νοητώς τους των τελουμένων ενοειδείς λόγους, πέρας της εις 
τα δεύτερα προόδου, την είς τά πρώτα επιστροφήν ποιούμενος». Διονυσίου Αρεπαγίτου, Περί 
ουρανίου ιεραρχίας, κεφ 3, PG 3, 456D. Βλ. Τρύφωνος Τσοπάνη, Η Μεγάλη Είσοδος στην 
Εικονογραφία, όπ.π., σ.78. 
809 «Σύμβολα της ταφής σου παρέδειξας τας οράσεις πληθύνας». Κανόνας του Μεγάλου 
Σαββάτου. 
810 «…τελετήν αξίως της αυτού μεγαλονοίας θεωρείται σύμβολα·ιστέων, ως ου τα αυτά  νυν ο 
λόγος διεξέρχεται, ούτε διά των αυτών εκείνω προέρχεται. Τολμηρόν γαρ και αύθαδες και 
απονοίας εγγύς, εγχειρείν τοις εκείνου πειράσθαι, τον μήτε χωρείν αυτόν ή νοείν δυνάμενον  και 
ως ίδια προσκομίζειν, τα ενθέως εκείνω μόνω διά του Πνεύματος φανερωθέντα μυστήρια». 
Μυσταγωγία, PG 91, 661Α. 
811 Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική θεωρία, PG 98, 380B. 
812 «Πολλοί των ιεράσθαι ηξιωμένων ίσασι μεν και ομολογούσι τα εν τη θεία ιερουργία τελούμενα 
τύπον είναι  του σωτηρίου πάθους και της ταφής και της αναστάσεως του Χριστού και Θεού ημών· 
ότι δε και πάσης της αυτού προς ημάς σωτηριώδους επιδημίας τε και οικονομίας σημαίνουσι τα 
παρηκολουθηκότα γνωρίσματα, απ΄αρχής της συλλήψεως τούτου…» Προθεωρία Κεφαλαιώδης 
περί των εν τη θεία λειτουργία γινομένων συμβόλων και μυστηρίων, PG 140, 417A. 
813 «…και γάρ εν τοις ψαλμοίς και αναγνώσεσι και πάσι τοίς υπό των ιερέων, διά πάσης της 
τελετής πραττομένοις η οικονομία του Σωτήρος σημαίνεται, τα μεν πρώτα αυτής, των πρώτων της 
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Η ανάγκη συμβολικής ερμηνείας της θείας λειτουργίας δημιουργήθηκε 

από την εξέλιξη του ιερού ναού και από την τάση εικονισμού του σωτηριολογικού 

έργου του Χριστού που διαμορφώθηκε από την εποχή του Θεοδώρου 

Μομψουεστίας(350-428). Σύμφωνα με την τάση αυτή, όπως ο ιερέας είναι εικόνα 

Χριστού, έτσι πρέπει και οι λειτουργικές πράξεις να γίνουν εικόνες του 

σωτηριολογικού έργου του μέσα στην ιστορία814.  
Τα ι. σκεύη με την παρουσία του αγίου Πνεύματος γίνονται τίμια και 

φρικτά. Με την αποκλειστική χρήση τους στο μυστήριο της θείας ευχαριστίας 

καθαγιάζονται και γίνονται άγια και ιερά815. Γι’ αυτό λειτουργοί και πιστοί 

αφιερώνουν στους ναούς αργυρά ή χρυσά ιερά σκεύη ως εκδήλωση ευλάβειας 

και αγάπης προς τον Χριστό816. 

Η Θεία Λειτουργία ονομάζεται κατ’ εξαίρετο τρόπο Κοινωνία και Σύναξη 

και υποδηλώνει ότι σκοπός της είναι «η επί το αυτό προσκαρτέρηση στον 

αγιασμό των μυστηρίων»817. «Μία εστιν αύτη και ου πολλαί. Εις πανταχού ο 

Χριστός, και την τότε προσενεχθείσαν την ανάλωτον»818, λέγει ο Ιερός 

Χρυσόστομος. Είναι το έργο της ιερουργίας των θείων μυστηρίων και η μεταβολή 

των προσφερομένων δώρων σε Σώμα και Αίμα Χριστού819. 

Τους συμβολισμούς αυτούς θα αναλύσουμε διεξοδικά στη συνέχεια.  
 
Ο άγιος δίσκος. 
Εκτός από την πρακτική χρησιμότητά του το άγιο δισκάριο έχει και 

συμβολική σημασία. Παραβάλλεται άλλοτε με τη φάτνη της Βηθλεέμ, όπου 

                                                                                                                                                 
ιερουργίας δηλούντων, των δε δευτέρων, τα δεύτερα, των δε τελευταίων, τα μετ’εκείνων. Και έξεστι 
τοις ταύτα ορώσι, πάντα εκείνα πρό των οφθαλμών έχειν». Ερμηνεία της θείας Λειτουργίας, PG 
150, 369D. Βλ. Π. Σκαλτσή, Λειτουργικές Μελέτες-ΙΙ, όπ.π., σ.184. 
814 Βλ. Π. Σκαλτσή, όπ.π., σ. 184. 
815 Βλ. Ι. Μ. Φουντούλη, «Δίσκος», ΘΗΕ, τ. 5, στ.116. 
816«Το πλήρωμα της Εκκλησίας σου φύλαξον, αγίασον τους αγαπώντας την ευπρέπειαν του οίκου 
σου…». Ιωάννου Χρυσοστόμου, Θεία Λειτουργία, οπισθάμβωνος ευχή. 
817 «Αλλ’ ω θειοτάτη και ιερά τελετή! Ως εμψύχω γάρ αυτή διαλέγεται· και εικότως καθά και ο 
θεολόγος μέγας Γρηγόριος· Αλλ’ ω πάσχα το μέγα και ιερόν! Το ημέτερον γάρ πάσχα, και η 
τοιαύτη ιερά τελετή, αυτός  εστιν ο Κύριος ημων Ιησούς Χριστός, προς όν ποιείται τον λόγο ο 
άγιος, ίνα αποκαλύψη τά αμφιέσματα, και αποπληρώση του ενιαίου φωτός». Διονυσίου 
Αρεοπαγίτου, Περί της ουρανίου ιεραρχίας, κεφ.3, PG 3, 456B-C. Βλ. και Νικοδήμου Σκρέττα 
(Αρχιμ.), Η Θεία Ευχαριστία και τα προνόμια της Κυριακής κατά τη διδασκαλία των Κολλυβάδων, 
όπ.π., σ. 51. 
818 Ιωάννου Χρυσοστόμου, Προς Εβραίους, Ομιλία ΙΖ΄, ΕΠΕ, τ.25, σσ.36-38. 
819 Βλ. Νικολάου Καβάσιλα, Ερμηνεία της θείας Λειτουργίας, κεφ.Α΄, PG 150, 368Α. «Σώμα εστί 
αληθώς ηνωμένον θεότητι, το εκ της αγίας Παρθένού σώμα, ουχ ότι το αναληφθέν σώμα εξ 
ουρανού κατέρχεται, αλλ’ότι αυτός ο άρτος και οίνος μεταποιούνται είς σώμα και αίμα Θεού». 
Ιωάννου Δαμασκηνού, Έκδοσις ακριβής της ορθοδόξου πίστεως, κεφ.13, PG 94, 1144A. 
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γεννήθηκε το θείο Βρέφος, και άλλοτε με τον ουρανό, εξαιτίας του κυκλικού του 

σχήματος και εξ αιτίας του ότι πάνω του επικάθεται το άγιο Σώμα του Χριστού, 

του Δεσπότη του ουρανού: «Ερμηνεύεται δε δίσκος, ένθα ο Χριστός επιφέρεται, 

κύκλος ουρανού, εμφαίνων εν μικρά περιγραφή τον νοητόν ήλιον, Χριστόν εν τω 

άρτω ορώμενον»820. Ακόμη συμβολίζει τη νεκρική κλίνη αλλά και τη γη821. Ο 

άγιος Γερμανός λέγει σχετικά: «Ο δίσκος εστίν αντί των χειρών Ιωσήφ και 

Νικοδήμου, των κηδευσάντων τον Χριστόν»822. 
Κατά τον άγιο Συμεών Θεσσαλονίκης συμβολίζει τον ουρανό και κρατά 

τον δεσπότη του ουρανού: «…ο δίσκος τυποί τον ουρανόν και διά τούτο 

κυκλοτερής εστί και τον του ουρανού κατέχει Δεσπότην»823.  Κατ’ άλλους εικονίζει 

την φάτνη όπου γεννήθηκε ο Χριστός και το κυκλικό του σχήμα ερμηνεύεται ως 

το απεριόριστο του σύμπαντος της οικουμένης, παρουσιάζοντας σε μικρογραφία 

τον ήλιο της δικαιοσύνης Χριστό824. 

Πάνω στον άγιο δίσκο βρίσκεται το θείο βρέφος, ο αμνός του Θεού, το 

νοητό θύμα από την ζωηφόρο σφαγή825. Ο τύπος του παρθενικού σώματος 

διαμελίζεται ως άρτος και διανέμεται στους λειτουργούς και στους 

μεταλαμβάνοντας πιστούς ως άρρητη ευλογία, προς αγιασμό και θέωση 

πληρώματος της Εκκλησίας826. Στην δύση, από εσφαλμένη συσχέτιση του 

                                                 
820 Γερμανού Κωνσταντινουπόλεως, Ιστορία εκκλησιαστικη και μυστική θεωρία, PG 98, 421D. 
821 Βλ. Όπ.π., PG 98, 397Β. 
822Ιστορία εκκλησιαστικη και μυστική θεωρία, PG 98, 421C. 
823 Βλ.Συμεών Θεσσαλονίκης, Διάλογος, κεφ. 85, PG 155, 264C. 
824 Βλ. Μ. Παπαδοπούλου, Λειτουργική της Ανατολικής Ορθοδόξου Εκκλησίας – Τα τελούμενα 
εντός του ναού, όπ.π., σ.52. 
825 «Της γάρ Χριστού οικονομίας απάσης κατά της ιεράν της ευχαριστίας τελετήν,  εν τω άρτω 
καθάπερ εν πίνακι γραφομένης (και γάρ και βρέφος αυτόν ως εν τύπω θεωρούμεν, και εις 
θάνατον αγόμενον, και σταυρούμενον, και την πλευράν κεντούμενον· είτα και αυτόν τον άρτον εις 
εκείνο το πανάγιο σώμα, το ταύτα αληθώς υπομείναν, και αναστάν, και αναληφθέν, και καθήμενον 
εν δεξιά του Πατρός μεταβαλλόμενον), έδει και το τέλος τούτων απάντων μετά ταύτα σημαίνεσθαι, 
ίνα ολόκληρος η μύησις γένηται του μυστηρίου». Νικολάου Καβάσιλα, όπ.π., κεφ.37, PG 150, 
452Α. Πρβλ. Θεοδώρου Ανδίδων, Προθεωρία κεφαλαιώδης περί των εν τη θεία λειτουργία 
γινομένων συμβόλων και μυστηρίων, PG 140, 449D. 
826 «Η δε προσφορά, η και άρτος και ευλογία και απαρχή λεγομένη, εξ ής το Κυριακόν σώμα 
διατέμνεται, εις τύπον της Αειπάρθενου και Θεοτόκου λαμβάνεται, ήτις κατ’ ευδοκίαν του Πατρός, 
και θέλησιν του Υιού αυτού και Λόγου, και επέλευσιν του θείου Πνεύματος, τον ένα της Αγίας 
Τριάδος, Υιόν του Θεού καί Λόγον εισδεξαμένη, τέλειον Θεόν και τέλειον άνθρωπον απεκύησεν». 
Γερμανού Κωνσταντινουπόλεως, όπ.π., PG 98, 397C. «Ο δε πατριάρχης λαβών τον άγιον 
δίσκον, μεταδίδωσι τοις λοιποίς αρχιερεύσι και πρεσβυτέροις των μερίδων του αγίου άρτου, είτα 
μεταλαμβάνουσι και από του αγίου ποτηρίου…Της δε κοινωνίας τελεσθείσης, τά μέν άγια ποτήρια 
αποτίθενται παρά των διακόνων εν τη αγία τραπέζη, ο δε δεύτερος των διακόνων, λαβών μετά 
χείρας τον τ΄ άγιον δίσκον και την μούσαν, εισκομίζει πάντα εν τω αγίω ποτηρίω».Aleksehj 
Dmitvievskij, Opisanie Iiturgitseskich rukopisej, τ.2, όπ.π., σ.316. 
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patena827 προς το ρήμα patere828 ο δίσκος θεωρήθηκε σύμβολο του σταυρού ή 

της πάσχουσας καρδιάς του Κυρίου829. 

 

Το άγιο ποτήριο 
Το άγιο ποτήριο συμβολίζει το ποτήρι που χρησιμοποίησε ο Χριστός στο 

μυστικό δείπνο κατά την Μεγάλη Πέμπτη, εντός του οποίου ευλόγησε τον οίνο 

προσφέροντας τον ως τίμιο αίμα Του830. Eίναι το ιερότερο από τα άγια σκεύη, 

διότι τελείται το μέγα και φρικτό μυστήριο της θείας ευχαριστίας. Ανάλογος προς 

την αρχαιότητα του ποτηρίου είναι και ο συμβολισμός του831. «Ποτήριον 

μυστικόν»832 το ονόμασε ο Μέγας Αθανάσιος, «ρύσιον ποτήριον»833 ο άγιος 

Γερμανός Κωνσταντινουπόλεως, ενώ ο απόστολος Παύλος «ποτήριον 

ευλογίας»834. 

Το μυστήριο της θεία ευχαριστίας τελείται συνεχώς στην Εκκλησία κατά 

την εντολή του Κυρίου και ο άρτος γίνεται σώμα Χριστού «τεθεωμένου» και ο 

οίνος και το ύδωρ αίμα Χριστού «τεθεωμένου» δια της δυνάμεως του αγίου 

Πνεύματος στην επίκληση της αγίας αναφοράς835.  

Η τελεσιουργία του μυστηρίου της θείας Ευχαριστίας γίνεται κατά την 

στιγμή που ψάλλεται ο χερουβικός ύμνος «Οι τά Χερουβείμ μυστικώς εικονίζοντες 

και τη ζωοποιώ Τριάδι τον τρισάγιον ύμνον προσάδοντες, πάσαν την βιοτικήν 

αποθώμεθα μέριμναν, ως τον βασιλέα των όλων υποδεξόμενοι»836 και ο ιερεύς 

επικαλείται το πανάγιον  πνεύμα για να μεταβάλει τον προκείμενο άρτο και οίνο 
                                                 
827 Εκ του ελληνικού «πατάνη» που σημαίνει δίσκος. Βλ. Τεγόπουλου-Φυτράκη, Ελληνικό Λεξικό, 
όπ.π., σ.563. 
828 Σημαίνει πάσχω. Βλ. Αχ. Τζαρτζάνου, Λατινική Γραμματική, όπ.π., σ.127. 
829 Βλ. Μ. Φουντούλη, «Δίσκος», ΘΗΕ, τ.5, στ.114. 
830 Ματθ. 26, 27. Μάρκ. 14, 23. Λουκ. 22,19. «Ένθεν ο θείος ιεράρχης τάς του Σωτήρος  ημών 
Ιησού Χριστού προνοίας υμνήσας, ας ευδοκία Πατρός εν Πνεύματι αγίω  ετελείωσε, και 
ανατατικοίς οφθαλμοίς την νοητήν θεωρίαν εποπτεύσας, επί την συμβολικήν ιερουργίαν, τουτέστι 
τον άρτον και το ποτήριον, έρχεται. Εξηγούμενος δε πως καί τούτο θεοπαραδότως ποιεί, φησίν 
απολογούμενος και αναβοώ προς αυτόν, το ‘Συ γαρ είπας·Τούτο ποιείτε είς την εμήν ανάμνησιν». 
Bλ. Διονυσίου Αρεοπαγίτου, Περί ουρανίου ιεραρχίας, κεφ.3, PG 3, 169A. Πρβλ. Νικοδήμου 
Σκρέττα (Αρχιμ.), Η Θεία Ευχαριστία και τα προνόμια της Κυριακής κατά τη διδασκαλία των 
Κολλυβάδων, σ. 285-290. 
831 Βλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (πρωτοπρ.), Ο Χριστιανικός Ναός και τα τελούμενα εν αυτώ, 
όπ.π., σ.79. 
832 Αθανασίου Αλεξανδρείας, Κατ’ Αρειανών, κεφ. 11, PG 25, 265Β.  
833 Γερμανού Κωνσταντινουπόλεως, Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική θεωρία, PG 98, 400Β. 
834 Α΄ Κορ. 10, 16, 21. 11, 24-27.  
835 Βλ. Παντελεήμονος Ροδοπούλου (Άρχιμ), Ο καθαγιασμός των τιμίων δώρων της Θείας 
Ευχαριστίας κατά τα λειτουργικά κείμενα και τας μαρτυρίας των εκκλησιαστικών συγγραφέων 
Ανατολής και Δύσεως, Θεσσαλονίκη 1968, σ. 63. Πρβλ. Α. Παπαδοπούλου, Μαρτυρία και 
διακονία της Ορθοδοξίας σήμερα, όπ.π., σ.75. 
836 Χερουβικός Ύμνος, Θεία Λειτουργία. 
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σε τίμιον σώμα και αίμα Χριστού. «Τούτων δε ειρημένων», γράφει ο ιερός 

Καβάσιλας, «το παν της ιερουργίας ήνυσται και τετέλεσται, και τά δώρα ηγιάσθη, 

και η θυσία απηρτίσθη, και το μέγα θύμα και ιερείον το υπέρ του κόσμου σφαγέν 

επί της ιεράς τραπέζης οράται κείμενον ο γάρ άρτος του Κυριακού σώματος ουκ 

έτι τύπος, ουδέ δώρον, εικόνα φέρων του αληθινού δώρου, ουδέ γραφήν τινά 

κομίζων εν εαυτώ των σωτηρίων παθών, ώσπερ εν πίνακι αλλ’ αυτό το αληθινό 

δώρον αυτό του Δεσπότου του παναγίου σώμα, το πάντα αληθώς εκείνα 

δεξάμενον τά ονείδη, τας ύβρεις, τους μώλωπας, το σταυρωθέν, το σφαγέν, το 

μαρτυρήσαν επί Ποντίου Πιλάτου, την καλήν ομολογίαν, το ραπισθέν, το αικισθέν, 

το εμπτυσμάτων ανασχόμενον, το χολής γευσάμενον. Ομοίως και ο οίνος, αυτό το 

αίμα το εκπηδήσαν σφαττομένου του σώματος, τούτο το σώμα, τούτο το αίμα το 

συστάν εκ Πνεύματος αγίου, το γεννηθέν από της αγίας Παρθένου, το ταφέν τό 

αναστάν τη Τρίτη ημέρα, το ανελθόν εις τους ουρανούς, και καθεζόμενον εκ 

δεξιών του Πατρός»837. 

Ο άγιος Γερμανός το συσχετίζει με τα άχραντα Πάθη και την θυσία του 

Χριστού στο Γολγοθά838. Eπεκτείνει την έννοια του κρατήρα-ποτηρίου και το 

ονομάζει ως «ρύσιον ευφροσύνης ποτήριον και φυλακτήριον παντός γένους 

βροτείου»839. Φέρει δε συνήθως το άγιο ποτήριο πάνω του την εξής επιγραφή: 

«Πίετε εξ αυτού πάντες τούτο γαρ εστί το Αίμα μου, το της καινής διαθήκης το 

περί πολλών εκχυνόμενον εις άφεσιν αμαρτιών»840. Τα λόγια δηλαδή με τα οποία 

ο Κύριος κάλεσε τους μαθητές Του στον μυστικό δείπνο να κοινωνήσουν από το 

άγιο του αίμα841. Ο ίδιος ο Κύριος ονόμασε την σταυρική του θυσία ποτήριο το 

οποίο του έδωσε ο Πατέρας του να πιει. Εφόσον ο Κύριος σταυρώθηκε, το 

ποτήριο του θανάτου του έγινε ποτήριο σωτηρίας του ανθρώπου842. 

                                                 
837 Ερμηνεία της θείας Λειτουργίας, PG 150, 425C-D. «Κοινωνοί Θεού. Σημειώσαι πως κοινωνοί 
θείας φύσεως γινόμεθα, Χριστώ ενούμενοι». Μαξίμου Ομολογητού, Σχόλια εις το Περί της 
Εκκλησιαστικής Ιεραρχίας, κεφ.3, PG 4, 152B. 
838 « Το δε ποτήριον έστιν αντί του σκεύους, ο εδέξατο το εκχυθέν αίμα της κεντηθείσης αχράντου 
πλευράς και χειρών και ποδών του Χριστού το απομύρισμα. Ο δε κρατήρ, το ρύσιον ποτήριον, 
όπερ δέδωκε τοις μαθηταίς αυτού εν τω δείπνω. Ποτήριον δε πάλιν εστί κατά τον κρατήρα, ον 
γράφει κυρίως ήτοι η Σοφία και ο Υιός του Θεού εκέρασε το εαυτού αίμα, αντί του οίνου εκείνου 
και προσέθηκε εν τη αγία τραπέζη…». Γερμανού Κωνσταντινουπόλεως, όπ.π., PG 98, 400Β. Βλ. 
Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί της ιεράς Λειτουργίας, Διάλογος, κεφ. 85, PG 155, 264C. 
839 Γερμανού Κωνσταντινουπόλεως, όπ.π., PG 98, 400Β. 
840 Ματθ. 26, 27-28.  
841 Βλ. Ιωάννου Δαμασκηνού, Έκδοσις ακριβής της ορθοδόξου πίστεως, PG 94, 1149A. 
842 «εγώ ειμί ο άρτος ο ζών ο εκ του ουρανού καταβάς. Εάν τις φάγει εκ τούτου του άρτου, ζήσεται 
εις τον αιώνα και ο άρτος δε όν εγώ δώσω, η σάρξ μου εστίν, ην εγώ δώσω υπέρ της του κόσμου 
ζωής». Ιωαν. 6, 51. Βλ. Συμεών Θεσσαλονίκης, Διάλογος, κεφ.11, PG 155, 72D. 73A.  
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Η προσφορά της θυσίας και ο θάνατος του αμνού του Θεού έγινε 

«άπαξ» επί του σταυρού. Η αναίμακτη σφαγή όμως της ευχαριστιακής 

προσφοράς με την κλάση του άρτου και τη συστολή του στο πανάχραντο αίμα 

του αγίου ποτηρίου επαναλαμβάνεται συνεχώς, ώστε ο Κύριος να αγιάζει τους 

μετέχοντας πιστούς843. 

 

Η λαβίδα. 
Κατά τον άγιο Συμεών Θεσσαλονίκης, συμβολίζει τη λαβίδα που είδε στο 

συμβολικό όραμά του ο προφήτης Ησαίας844. Όταν δηλαδή ο Ησαίας κλήθηκε 

από το Θεό στο προφητικό αξίωμα, φοβήθηκε να αναλάβει το υψηλό αυτό έργο, 

επειδή θεωρούσε τον εαυτό του ανάξιο, εξαιτίας των αμαρτιών του, να πάρει στα 

χείλη του, τα λόγια του Θεού. Τότε λοιπόν, γράφει ο ταπεινός προφήτης, 

«απεστάλη προς με έν των Σεραφείμ, και εν τη χειρί είχεν άνθρακα, όν τη λαβίδι 

έλαβεν από του θυσιαστηρίου, και ήψατο του στόματός μου»845. 

Όπως λοιπόν με τη λαβίδα ο άγγελος πήρε ένα αναμμένο κάρβουνο από 

το επουράνιο θυσιαστήριο και το έβαλε στα χείλη του προφήτη, για να 

καθαριστούν οι αμαρτίες του, έτσι και με τη λαβίδα της θείας κοινωνίας 

μεταδίδεται στους πιστούς ο νοητός «άνθραξ»846 του σώματος και του αίματος 

του Χριστού, που τους καθαρίζει από τις αμαρτίες τους και προς « αγιασμό και 

υιοθεσίαν τοίς πιστοίς παραγίνεται»847. 

                                                 
843 Βλ. Κυρίλλου Αλεξανδρείας, Περί της εν πνεύματι και αληθειαι προσκυνήσεως και λατρείας, 
Λόγος Β΄, PG 68, 261B. Πρβλ. Νικοδήμου Σκρέττα (αρχιμ.), όπ.π. σ.193. 
844 «του αρχιερέως δε τοις προσελθούσι μεταλαβείν διδόντος διά λαβίδος·καί τούτο κατά την 
οπτασίαν του Ησαΐου, ότι ου χρη πάντας αμέσως μετέχειν, ως είρηται, των θείων τε και φρικτών 
και ότι επί τοις θείοις ευλαβείσθαι δει και συστέλλεσθαι…». Συμεών Θεσσαλονίκης, όπ.π., PG 
155, 300D. 
845 Ησ. 6,6. 
846 «διά δε το συνημμένον πυρ, απρόσιτον γίνεται, και ουχ η του ξύλου φύσις υπάρχει απρόσιτος, 
αλλ’ ο άνθραξ, ήτοι το πυρακτωμένον ξύλον, ούτω και η σάρξ, κατά μέν την εαυτής φύσιν, ουκ έστι 
προσκυνητή, προσκυνείται δε εν τω σεσαρκωμένω Θεώ Λόγω, ου δι’ εαυτήν, αλλά διά τον 
ηνωμένον αυτή καθ’ υπόστασιν Θεόν Λόγον· και ού φάμεν, ότι σάρκα προσκυνούμεν ψιλήν, αλλά 
σάρκα Θεού, ήτοι σεσαρκωμένον Θεόν» Ιωάννου Δαμασκηνού, Έκδοσις ακριβής της ορθοδόξου 
πίστεως, PG 94, 1105Β. 
847Γερμανού Κωνσταντινουπόλεως, όπ.π., PG 98, 452D. «Διά τούτο αγιάζουσιν αεί πάσας 
Χριστιανών ψυχάς, και ζώντων και τεθνεώτων τάς ατελείς, έτι δεομένας αγιασμών. Οι γάρ 
τελειωθέντες άγιοι μετά των αγγέλων εστώτες, και είς την ουράνιον ιεραρχίαν ήδη τελέσαντες, ουκ 
έτι δέονται της επιγείου ιεραρχίας», Νικολάου Καβάσιλα, Ερμηνεία της θείας Λειτουργίας, κεφ.47, 
PG 150, 469D. «Νυν αν ίδη σε ο διάβολος, ουχί ταις θύραις επικεχρισμένον το αίμα του σώματος, 
αλλά τω στόματι των πιστών επικεχρισμένον το αίμα της αληθείας, το αίμα του ναού του 
Χριστοφόρου, ου πολλώ μάλλον καθέξει; Ει γάρ άγγελος ιδών τον τύπον ηδέσθη, πολλώ μάλλον ο 
διάβολος ιδών τη αλήθεια φεύξεται» Ιωάννου Δαμασκηνού, Ιερά Παράλληλα, PG 96, 17B. «Και 
έτερος δε τις εμοί διηγήσατο, ού παρ’ ετέρου μαθών, αλλ’ αυτός ιδείν αξιωθείς και ακούσαι, ότι 
τους μέλλοντας ενθένδε απαίρειν, αν τύχωσι των μυστηρίων μετασχόντες εν καθαρά συνειδήσει, 
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Η λόγχη  
Συμβολίζει την λόγχη εκείνη, με την οποία πάνω στο Γολγοθά: «εις των 

στρατιωτών λόγχη την πλευράν (του εσταυρωμένου Χριστού) ένυξεν»848. Γι’ αυτό 

και ο ιερέας, κατά την Προσκομιδή, κεντά με τη λόγχη τον αμνό, που τοποθετεί 

πάνω στο άγιο δισκάριον, και επαναλαμβάνει τη φράση αυτή του ευαγγελιστή 

Ιωάννη. Ο άγιος Γερμανός αναφέρει χαρακτηριστικά: «Η δε λόγχη, αντί της 

κεντησάσης την πλευράν του Κυρίου. Το δε εν τη λόγχη αποκαθαίρεσθαι, 

σημαίνει το ‘ως πρόβατον επί σφαγή ήχθη’»849.  

Ομοίως, ο ιερός Καβάσιλας δηλώνει ότι λογχεύοντας τον άρτο 

εκπληρώνεται η προφητεία με λόγια και με πράξη. Ο ιερεύς κόβοντας τον άρτο 

για να αφαιρέσει το δώρο, καθιστά την πράξη αυτή σύμβολο της αποχωρήσεως 

του Κυρίου από τον κόσμο και της πορείας του προς τον πατέρα διά του 

θανάτου, όπως είπε: «εξήλθον παρά του πατρός και ελύληθα εις τον κόσμον· 

πάλιν αφίημι τον κόσμο και πορεύομαι προς τον πατέρα»850. 

Ενώ βυθίζει το μαχαίρι πολλές φορές και κόβει τον άρτο, διαιρεί σε 

αντίστοιχα μέρη τον προφητικό λόγο, εφαρμόζοντας κάθε μέρος του λόγου. 

Όπως η μερίδα του άρτου χωρίστηκε από ολόκληρο τον άρτο για να ιερουργηθεί, 

έτσι και ο Κύριος χωρίστηκε από τους ανθρώπους, στην φύση των οποίων έγινε 

μέτοχος από φιλανθρωπία, και οδηγήθηκε ως πρόβατο στη σφαγή. Κατόπιν 

χαράζει πάνω στον άρτο το σημείο του σταυρού συμβολίζοντας τον τρόπο που 

έγινε η θυσία. Κεντά τον άρτο στο δεξί μέρος όπως στην δεξιά πλευρά «..είς των 

στρατιωτών λόγχη την πλευράν αυτού ένυξεν»851. Και αμέσως βγήκε από την 

πληγή «αίμα και ύδωρ». Αυτά γίνονται εις ανάμνηση του πάθους και του 

σταυρικού θανάτου του Κυρίου852. 
 
 
 

                                                                                                                                                 
όταν αποπνείν μέλλωσι, δορυφορούντες αυτούς, δι’εκείνο το ληφθέν, απάγουσιν ‘νθέν, δε 
άγγελοι», Ιωάννου Χρυσοστόμου, Περί Ιερωσύνης, Λόγος Στ΄, όπ.π., σ.268.  
848 Ιωαν. 19, 34. «Είς των στρατιωτών λόγχη αυτού την πλευράν ένυξεν, εν τω εισάγειν δε τον 
οίνον σύν ύδατι ‘Και ευθέως εξήλθεν αίμα και ύδωρ, και τά λοιπά μαρτυρών ως αυτήν την θυσίαν 
και ιερουργίαν ενεργεί του Χριστού· και ά πέπονθεν υπέρ υμών εκτυποί, την ανάμνησιν αυτού ως 
παρέδωκεν ενεργών». Συμεών Θεσσαλονίκης, όπ.π., PG, 155, 265Α. 
849 Ησ. 53, 7. Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική θεωρία, PG 98, 397C. 
850 Ιωάν. 16, 28.  
851 Ιωάν. 19, 34.. 
852 Ερμηνεία της θείας Λειτουργίας, κεφ.8, PG 150, 384C-D. 385A-B. 
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Ο αστερίσκος 
Ο αστερίσκος αποτελεί συμπλήρωμα του δίσκου και εικονίζει συμβολικά 

το στερέωμα του ουρανού και ειδικότερα τον αστέρα των μάγων. Ο άγιος Συμεών 

Θεσσαλονίκης λέγει: «ο δε λεγόμενος αστερίσκος εικονίζει και τους αστέρας και 

εκείνον τον αστέρα, ο οποίος εφάνη εις την γέννησιν του Χριστού»853. Για το λόγο 

αυτό όταν ο ιερέας καλύπτει τον αμνό με τον αστερίσκο, λέγει τη φράση του 

ευαγγελίου: «Και ιδού ο αστήρ… ελθών έστη επάνω ου ην το παιδίον»854 

φανερώνοντας « τά πραχθέντα εν τη γεννήσει»855. 

Προσθέτει επίσης τα βιβλικά χωρία :«Τω λόγω Κυρίου οι ουρανοί 

εστερεώθησαν»856, «Εκάλυψεν ουρανούς η αρετή Αυτού, και της συνέσεως 

Αυτού πλήρης η γή»857. για να μην σκεφθούν οι άνθρωποι ανάξια για την 

θεότητά του, καθώς έλαβε ανθρώπινη μορφή858. 

 
Το ζέον  
Το ζέον χρησιμοποιείται για την θέρμανση και έγχυση του θερμού 

ύδατος εντός του αγίου ποτηρίου πριν την θεία κοινωνία, εικονική πράξη η οποία 

συμβολίζει το θερμό ύδωρ859 το οποίο έρρευσε από την ζωοποιό πλευρά του 

εσταυρωμένου Ιησού και τη ζωοποιό χάρη, που απέρρευσε από το σταυρωμένο 

άγιο σώμα και το αίμα του Κυρίου μας που χύθηκε για να μη στερηθούμε εμείς 

την αιώνια ζωή860. 
Κατά τον Συμεών Θεσσαλονίκης η έγχυση του θερμού ύδατος δηλώνει 

ότι και νεκρό άψυχο σώμα του Κυρίου, έμεινε ζωοποιό πάνω στο σταυρό861. 

                                                 
853 Περί της ιεράς Λειτουργίας, Διάλογος, κεφ. 85, PG 155, 264C.  
854 Ματθ. 2, 9.  
855 Βλ. Συμεών Θεσσαλονίκης, όπ.π., κεφ. 96, PG 155, 285D. 
856 Ψαλμ. 32, 6. 
857 Αββακ. 3, 3. 
858 Νικολάου Καβάσιλα, όπ.π., κεφ.11, PG 150, 389C. 
859 «αλλ’ είς των στρατιωτών λόγχη αυτού την πλευρά ένυξε και ευθέως εξήλθε αίμα και ύδωρ.», 
Ιωαν. 19, 34. Οι άγιοι πατέρες γράφουν ότι το ύδωρ και το αίμα είναι η εικόνα του αγίου 
βαπτίσματος και της θείας ευχαριστίας. Τα δύο αυτά μυστήρια που πηγάζουν από την πλευρά 
του Χριστού θεμελιώνουν την Εκκλησία. Ο Χριστός ίδρυσε την Εκκλησία από την πλευρά Του, 
όπως ακριβώς δημιούργησε την Εύα από την πλεύρα του Αδάμ. Και όπως η Εύα δημιουργήθηκε 
την ώρα που κοιμόταν ο Αδάμ, έτσι και η Εκκλησία δημιουργήθηκε κατά την κοίμηση του νέου 
Αδάμ. Βλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (πρωτοπρ.), όπ.π., σ.95.  
860 Ιωάν. 19, 34. Ο άγιος Κύριλλος Αλεξανδρείας λέγει: «λόγχη διανυττούση την πλευρά, ην δε 
μεμιγμένον ύδατι το αίμα διέβλυσε, της μυστικής ευλογίας, της θείας ευχαριστίας και του αγίου 
βαπτίσματος εικόνα και απαρχήν, ώσπερ τινά τιθέντος ημίν του Θεού το γεγεννημένον». Βλ. Περί 
της εν πνεύματι και αλήθεια λατρείας, PG. 68, 313C. 
861 «Τούτο δε ποιεί, μαρτυρών ότι και νεκρόν γεγονός το Κυριακόν σώμα, της θείας ψυχής αυτού 
χωρισθείσης, ζωοποιόν αύθις έμενε, της θεότητος μεν ου διαιρεθείσης αυτώ, και των ενεργειών δε 
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Συμβολίζει την θερμότητα της πίστεως, με την οποία πρέπει να μεταλαμβάνουν 

οι πιστοί, σαν να αγγίζουν την ζωοπάροχο πλευρά του862. Ο ιερέας καθώς χύνει 

το θερμό ύδωρ εντός του ποτηρίου λέγει την φράση: «Ζέσις Πνεύματος 

αγίου»863. 

Ο πατριάρχης Γερμανός ομοίως αναφέρει ότι από τα πρώτα χρόνια της 

θείας λατρείας οριζόταν ότι το νερό, που βάζει ο ιερέας στο άγιο ποτήριο την 

ώρα του κοινωνικού, έπρεπε να είναι ζεστό και κοχλάζον. «Τότε δε κομίζεται 

ύδωρ θερμότατον εις μικρόν λεβητάριον, και κιρνώσιν εξ αυτού τά προκείμενα τη 

θεία τραπέζη, είτε κρατήρες, είτε ποτήρια είεν· ίν’ ώσπερ εκ ζώσης προήλθον της 

θείας πλευράς αμφότερα θερμότητος πεπληρωμένα, ούτω δή και το ύδωρ 

θερμότατον εν τω καιρώ της μεταλήψεως επεμβαλλόμενον, τέλειον τον τύπον του 

μυστηρίου αναπληροί των μεταλαμβανόντων τη θηλή του ποτηρίου, ως αυτή τη 

ζωοπαρόχω πλευρά του Χριστού ψαυόντων».864 Έτσι ώστε να αισθάνονται οι 

πιστοί την θερμότητα του αίματος που βγήκε από την ζώσα και ζέουσα ζωοποιό 

πλευρά του Σωτήρος, καθότι και ζέον σημαίνει βραστό νερό865.  

Επιπρόσθετα σημειώνει ο Καβάσιλας ότι το πυρ που θερμαίνει το ύδωρ 

συμβολίζει την επιδημία του Παράκλητου, γιατί ως «πυρ»866 εμφανίσθηκε να 

κατέρχεται στους μαθητές, και «ύδωρ»867 καλείται.  

 

                                                                                                                                                 
του Πνεύματος απασών μη χωρισθεισών». Ερμηνεία, κεφ. 94, PG 155, 741D. «Άφθαρτον μέν ούν 
το του Κυρίου σώμα λέγειν κατά τον παράφρονα Ιουλιανόν και Γαϊον, κατά το πρώτον της φθοράς 
σημαινόμενον, πρό της αναστάσεως, ασεβές. Εί γάρ αδιάφθαρτον, ούχ ομοούσιον ημίν, αλλά και 
δοκήσει, και ουκ αληθεία γέγονεν, ά γεγονέναι φησί το ευαγγέλιον, την πείναν, την δίψαν, τους 
ήλους, την της πλευράς νήξιν, τον θάνατον…Κατά δε το δεύτερον της φθοράς σημαινόμενον, 
άφθαρτον, ήτοι αδιάφθορον ομολογούμεν το του Κυρίου σώμα, καθώς ημίν οι θεοφόροι Πατέρες 
παραδεδώκασι…». Ιωάννου Δαμασκηνού, Έκδοσις ακριβής της ορθοδόξου πίστεως, PG 
94,1100B-C. 
862 «Επεί ούν και το ζέον ύδωρ ζωτικήν τω θερμώ παρέχεται έμφασιν, εισάγετε τότε εν τω καιρώ 
της μεταλήψεως, ως αν τά χείλη τω ποτηρίω προσψαύοντες και κοινωνούντες του αίματος, ως 
από της ζωοποιού πλευράς εκείνης πίνοντες πίνοντες διατιθώμεθα, της θεότητος μη διαιρεθείσης, 
εκτυπούσης τούτο της εισαγωγής και προσψαύσεως του θερμού. Πυρ γάρ ο Θεός γέγραπται». 
Όπ.π., Ερμηνεία  κεφ.94, PG 155, 741D. 
863 Όπ.π. Ερμηνεία κεφ.94, PG 155, 744Α. 
864 Ιστορία εκκλησιαστικη και μυστική θεωρία, PG 98, 449Β. 
865 Βλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (πρωτοπρ.), όπ.π., σ.314. 
866 Πράξ. 2, 3-4. 
867 Ιωάν. 7, 38-39. «Το μέν γάρ ύδωρ, αυτό τε τούτου ύδωρ όν, και πυρός μετέχον, το Πνεύμα 
σημαίνει το άγιον, ο καί ύδωρ λέγεται, και ως πυρ εφάνη τότε τοις του Χριστού μαθηταίς 
εμπεσόν». Ερμηνεία της θεία Λειτουργίας, κεφ.37, PG 150, 452B. «Απ’ αρχής γάρ Πνεύμα Θεού 
τοίς ύδασιν επεφέρετο·και άνωθεν η Γραφή μαρτυρεί τω ύδατι, ως εστί καθαρτήριον. Επί Νώε δι’ 
ύδατος ο Θεός την κοσμικήν αμαρτίαν κατέκλυσε. Δι’ ύδατος πας ακάθαρτος κατά τον νόμον 
καθαίρεται, και αυτών των ιματίων πλυνομένων τω ύδατι, έδειξεν Ηλίας την χάριν του Πνεύματος 
συμμεμιγμένην τω ύδατι, ύδατι φλέξας την ολοκαύτωσιν. Και σχεδόν άπαντα κατά τον νόμον ύδατι 
καθαρίζεται». Ιωάννου Δαμασκηνού, όπ.π., PG 94, 1121B. 



 183 

Ο σπόγγος 
Είναι το σφουγγάρι, με το οποίο ο ιερέας καθαρίζει, μετά τη μετάδοση 

της θείας κοινωνίας, το άγιο ποτήριο και το τοποθετεί μέσα σ’ αυτό. Συμβολικά 

παριστάνει τον σπόγγο, τον οποίο, σύμφωνα με τη διήγηση των ιερών 

ευαγγελιστών, ένας στρατιώτης «λαβών… πλήσας τε όξους και περιθείς καλάμω 

επότιζε» τον Εσταυρωμένο Χριστό868.. 
 
Η μούσα 
Η μούσα χρησιμοποιείται, όπως προαναφέραμε, για την μεταφορά 

μερίδων στο άγιο ποτήριο και την απόμαξη του δίσκου και του ειλητού μέσα στο 

οποίο τοποθετείται όταν διπλώνεται. Συμβολίζει τον σπόγγο του Πάθους του 

Κυρίου869. Συμβολικά και τα δύο τεμάχια, ο σπόγγος και η μούσα, παριστάνουν 

τον σπόγγο, τον οποίο, σύμφωνα με τη διήγηση των ιερών ευαγγελιστών, ένας 

στρατιώτης του Πιλάτου «…λαβών σπόγγον πλήσας τε όξους και περιθείς 

καλάμω επότιζεν αυτόν…», τον Εσταυρωμένο Κύριο, όταν αυτός αναφώνησε: 

«Διψώ»870. 
 

Το αρτοφόριο 
Αρτοφόριο είναι το ιερό σκεύος μέσα στο οποίο υπάρχει αγιασμένος και 

τεμαχισμένος άρτος, σώμα Χριστού, εμβαπτισμένος μέσα στο αίμα της θείας 

λειτουργίας της Μ. Πέμπτης871. Ο καθαγιασμένος άρτος που βρίσκεται μέσα στο 

άγιο αρτοφόριο προτυπώνεται από το «μάννα της ερήμου» που έδινε ο Θεός 

στους Εβραίους872. Διαφυλάσσεται επίσης στο σκεύος αυτό ο άγιος αμνός ο 

αμνός του Κυρίου από την Κυριακή μέχρι την ημέρα που θα χρησιμοποιηθεί στην 

προηγιασμένη θεία λειτουργία. Βρίσκεται πάντοτε πάνω στην αγία Τράπεζα και 

συμβολίζει τον θρόνο του Θεού873. 

                                                 
868 Ματθ. 27, 48.  Βλ. Ι. Φουντούλη, Λειτουργική Α΄ - Εισαγωγή στη Θεία Λατρεία, όπ.π., σ.49.  
869 Βλ Ι. Φουντούλη, όπ.π., σ.50. Η αγία και μεγάλη Παρασκευή είναι η μέρα του πάθους, του 
μαρτυρίου. Σύμφωνα με το Τριώδιο επιτελούμε τα άγια και σωτήρια και φρικτά πάθη του Κυρίου 
και Θεού και Σωτήρος ημών Ιησού Χριστού· τους εμπτυσμούς, τα ραπίσματα, τα κολαφίσματα, 
τας ύβρεις, τους γέλωτας, την πορφυράν χλαίναν, τον κάλαμον, τον σπόγγον, τον όξος, τους 
ήλους, την λόγχην και προ πάντων τον σταυρόν και τον θάνατον, τα οποία υπέφερε για μας ο 
Υίος του Θεού. Βλ. Ι. Φουντούλη, Λογική Λατρεία, όπ.π., σ.82. 
870 Ματθ. 27, 48, Μάρκ. 15, 36, Ιωαν. 19, 29. 
871 Βλ Ι. Φουντούλη, όπ.π., σ.51. 
872 Βλ. Ε. Θεοδώρου, «Αρτοφόριον», ΘΗΕ, τ.2, στ.296. 
873 «Η αγία Τράπεζα έστι αντί του τόπου της ταφής, εν η ετέθη ο Χριστός, εν η πρόκειται ο 
αληθινός και ουράνιος άρτος, η μυστική και αναίμακτος θυσία, ζωοθυτούμενος την σάρκα αυτού 
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Το ιερό ευαγγέλιο. 
«Ευαγγέλιον»874 είναι η «καλή αγγελία»875, ο λόγος που αποκαλύπτει 

στους ανθρώπους το μυστήριο της θείας οικονομίας και το μήνυμα της  βασιλείας 

του Θεού876.. Είναι η υπερκόσμια θεολογία, σημειώνει ο ιερός Διονύσιος, η οποία 

«τας της Νέας εισάγει του Ιησού ανθρωπικάς θεουργίας, άς Θεός ών, διεπράττετο 

αναστρεφόμενος μετά σώματος, τάς των μαθητών Πράξεις και διδασκαλίας, όσα 

γάρ εποίησαν, και όσα εδίδαξαν»877.  

Κατά τον άγιο Γερμανό το ευαγγέλιο συμβολίζει την παρουσία του 

Χριστού στο κόσμο και την αποκαλυπτική διδασκαλία του878. Το Ευαγγέλιο είναι 

τετραμερές κατά Ματθαίο, Μάρκο, Λουκά και Ιωάννη σύμφωνα με τα τετράμορφα 

ζώα του θρόνου του Θεού. Ο Ματθαίος έχοντας τη μορφή ανθρώπου, ο Μάρκος 

τη μορφή λέοντα, ο Λουκάς μορφή ταύρου και ο Ιωάννης τη μορφή αετού. Ο 

Γερμανός παρομοιάζει τους τέσσερις ευαγγελιστές ως εξής: τον Ματθαίο ως 

«μέλι», τον Μάρκο ως «οίνο», τον Λουκά ως «γάλα» και τον Ιωάννη ως «έλαιον» 

και δίνει ονομασίες ανέμου στα τέσσερα Ευαγγέλια όπως: «απηλιώτην, ζέφυρον, 

νότον και βορράν»879.  

                                                                                                                                                 
και το αίμα, εις βρώσιν και πόσιν ζωής αιωνίου προέθηκε τοίς πιστοίς…» Γερμανού 
Κωνσταντινουπόλεως, Ιστορία εκκλησιαστικη και μυστική θεωρία, PG 98, 338C. 
Βλ. Κ. Μπόνη, όπ.π., σ.127. 
874 Ματθ. 4, 23. 9, 35. 24,14. Μάρκ. 1,14. 13, 10. 14,9. 16, 15. Πράξ. 20, 24. Ρωμ. 1,1. 2, 16. 
11,28. Α΄ Κορ. 9, 14. 9,18. 9, 23. Β΄ Κορ. 2, 12. 4, 3. Γαλ. 1,7.  
875 Βλ. Στ. Σάκκου, Εισαγωγή εις την Καινήν Διαθήκην, εκδ. Υπηρεσία Δημοσιευμάτων, 
Θεσσαλονίκη 21999, σσ. 8,13,97. 
876 «Ιδού ευαγγελίζομαι υμίν χαράν μεγάλην… ότι ετέχθη υμίν σήμερον Σωτήρ, ός εστί Χριστός ο 
Κύριος». Λουκ. 2, 10-11. 
877 Περί Ουρανίου ιεραρχίας, κεφ.3, PG 3, 457B-C. Βλ. Νικολάου Καβάσιλα, Ερμηνεία της Θείας 
Λειτουργίας, κεφ. 16, PG 150, 404C-D. 
878 Ειδικά ο Γερμανός τονίζει την σπουδαιότητα του ευαγγελίου και τη διαχρονική βαρύτητα που 
έχει για την ορθή πίστη των χριστιανών. Χαρακτηριστικά λέει: «Το Ευαγγέλιον εστίν, η παρουσία 
του Υιού του Θεού, καθ’ ήν ωράθη ημίν, ουκέτι διά νεφελών και αινιγμάτων λαλών ημίν, ως ποτε 
τω Μωυσή, διά φωνών και αστραπών και σαλπίγγων, ήχω και γνόφω και πυρί, επί του όρους, ή 
τοις πάλαι προφήταις, δι’ ενυπνίων, αλλ’ εμφανώς ως άνθρωπος αληθώς εφάνη, και ωράθη ημίν, 
ως πραϋς και ήσυχος βασιλεύς, ο πριν καταβάς ως υετός επί πόκον αψοφητί… Σοφία, Λόγος και 
Δύναμις, ο εν προφήταις ρηθείς και προκηρυχθείς ημίν, εν Ευαγγελίοις δε φανερωθείς, ίνα όσοι 
λάβωσιν αυτόν και πιστεύσωσιν εις το όνομα αυτού, λάβωσιν εξουσίαν τέκνα Θεού γενέσθαι. Ότι 
ακηκόαμεν και εωράκαμεν τοις οφθαλμοίς ημών, Σοφίαν και Λόγον Θεού τούτον είναι πάντες 
πιστεύοντες, βοώμεν, “Δόξα σοι Κύριε”». Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική θεωρία, PG 98, 412D. 
413A. 
879 Όπ.π., PG 98, 413Β-D. 
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Ο άγιος Μάξιμος το ερμηνεύει ως «την του κόσμου συντέλειαν»880 και ο 

Θεόδωρος Ανδίδων ως «..τους λόγους, τας εντολάς, τους νόμους αυτούς, ούς 

ημίν έθετο, τα πάθη, την ταφήν και την ανάστασιν και την ανάληψιν»881. «Ότι τα 

συντετμημένα, τουτέστι τα ασαφή, διά των επιτελουμένων συμβόλων 

σαφηνίζεται·τούτο γάρ δηλοί τό ευρήνεται, Σημειώσαι δε, ότι τά συνεσκιασμένως 

εν τοις ψαλμοίς λεγόμενα, διά της των Γραφών αναγνώσεως, σαφηνίζεσθαι…»882. 

Ο ιερός Δαμασκηνός δηλώνει: «Το ευαγγέλιον…προσκυνούμεν και 

περιπτυσσόμεθα και καταφιλούμεν και οφθαλμοίς και χείλεσι και καρδία 

ασπαζόμεθα, ομοίως και πάσαν την παλαιάν και καινήν διαθήκην, τους τε λόγους 

των αγίων και εγκρίτων πατέρων…»883. 

Πριν την έναρξη της θείας λειτουργίας, ο ιερεύς σταυρώνει το ευαγγέλιο 

πάνω στο αντιμήνσιο κατά την ιερατική τάξη. «Ο ιερεύς ιστάμενος πρό της Αγίας 

Τραπέζης, και εις το κέντρο αυτής, εκφωνεί λαμπρά τη φωνή μετά φόβου Θεού, 

υψών άμα το άγιον ευαγγέλιον και ποιών τύπον Σταυρού δι’αυτού επί του ιερού 

Αντιμηνσίου»884. 

Η πρώτη έξοδος του ευαγγελίου και των ιερέων μπροστά από το ιερό 

βήμα δηλώνει την κατάβαση των αγγέλων «επί τη του Χριστού αναστάσει και 

αναλήψει»885. Ο ιερέας λαμβάνει το ιερό ευαγγέλιο και το δίνει στον διάκονο ο 

οποίος ασπάζεται την χείρα αυτού «Και ούτω περιελθόντες την Αγίαν Τράπεζαν 

                                                 
880 «Διά δε της ιεράς αναγνώσεως του αγίου ευαγγελίου την του χοϊκού φρονήματος, ώσπερ 
αισθητού κόσμου, συντέλειαν. Διά δε της μετά ταύτα των θυρών κλείσεως την κατά διάθεση από 
τούτου του φθαρτού κόσμου πρός τον νοητόν κόσμον μετά βασιν της ψυχής και μετάθεσιν, δι’ ής 
τάς αισθήσεις θυρών δίκην μύσασα, των καθ’ αμαρτίαν ειδώλων καθαράς  απεργάζεται. Διά δε της 
εισόδου των αγίων μυστηρίων την τελειωτέραν και μυστικωτέραν και καινήν περί την εις ημάς 
οικονομίαν του Θεού διδασκαλίαν και γνώσιν. Διά δε του θείου ασπασμού την πάντων προς 
πάντας και προς εαυτόν  εκάστου πρότερον και τον Θεόν ομονοίας και ομογνωμοσύνης και 
αγάπης ταυτότητα». Μυσταγωγία, κεφ. 23, PG 91, 692D. 
881 Προθεωρία Κεφαλαιώδης περί των εν τη θεία λειτουργία γινομένων συμβόλων και μυστηρίων, 
κεφ.56, PG 140, 440C. 
882 Μαξίμου Ομολογητού, «Σημείωσαι, ότι την Παλαιά Γραφήν θεολογίαν καλεί·την δε Καινήν 
θεουργίαν». Σχόλια εις το Περί της Εκκλησιαστικής Ιεραρχίας, κεφ.3, PG 4, 141A. 
883 Έκδοσις ακριβής της ορθοδόξου πίστεως, PG 94, 1140. O 68ος κανόνας της Πενθέκτης 
Οικουμενικής Συνόδου ορίζει το εξής: «Να μην επιτρέπεται σε κανέναν από όλους γενικά να 
καταστρέφει ή να σκίζει τα βιβλία της Παλαιάς και Καινής Διαθήκης, και των άγιων και έγκριτων 
κηρύκων και δασκάλων μας ή να τα δίνει για καταστροφή στους βιβλιοκάπηλους ή στους 
λεγόμενους μυροπώλες ή σε κάποιον άλλον, οποιονδήποτε εκτός αν το βιβλίο έχει κάποιο 
ελάττωμα είτε καταστράφηκε από σκουλήκια είτε από υγρασία είτε από άλλη αιτία. Κι’ όποιος από 
τώρα και στο εξής πιάνεται να κάνει κάτι τέτοιο, να αφορίζεται για ένα χρόνο· το ίδιο και αυτός 
που αγοράζει αυτά τα βιβλία να αφορίζεται, αν δεν τα κατέχει για δική του ωφέλεια ούτε τα δίνει 
σε άλλον, για να τον ωφελήσουν, και για να τα μοιράσει, αλλά επιχειρεί να τα καταστρέψει» 
Προδρόμου Ακανθόπουλου, Κώδικας Ιερών Κανόνων και Εκκλησιαστικής Νομοθεσίας της 
Εκκλησίας της Ελλάδος, όπ.π., σ.149. 
884 Ιερατικόν, Αι Θείαι Λειτουργίαι, εκδ. Αποστολικής Διακονίας, Αθήναι, 1962, σ.113. 
885 Βλ. Συμεών Θεσσαλονίκης, Ερμηνεία, κεφ. 54, PG 155, 720Β. 

Διαγράφηκε: ·

Διαγράφηκε: . 
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εκ του δεξιού μέρους εξέρχονται του ιερού βήματος διά της προς βορράν πύλης, 

προπορευομένων αυτών λαμπάδων και ποιούσιν την Μικράν Είσοδο»886. 

Εισοδεύουν όλοι οι ιερείς κατά σειρά των οφίκιων και των πρεσβιών, 

προηγουμένου του ευαγγελίου που κρατεί ο διάκονος. Ο διάκονος κρατώντας με 

τα τρία δάχτυλα του δεξιού χεριού το οράριο, προτείνει στον αναμένοντα στον 

σολέα αρχιερέα το ιερό ευαγγέλιο προς ασπασμό και εκφωνεί: «Ευλόγησον 

Δέσποτα την αγίαν Είσοδον»887. Ο αρχιερέας ευλογεί σταυροειδώς λέγοντας: 

«Ευλογημένη η είσοδος των αγίων σου …»888. 

Ο αρχιερέας ασπάζεται το ευαγγέλιο και ο διάκονος υψώνει το 

ευαγγέλιο, «...την του Σωτήρος έγερσιν καί αυτός καταγγέλλων, και μεγαλοφώνως 

εκβοών ‘Σοφία Ορθοί’, δι’ έργων και λόγων μαρτυρών την ανάστασιν. Μετά τούτο 

δε ευθύς ο τύπος της αναλήψεως…»889. Κατόπιν μπαίνουν στο ιερό βήμα 

δηλώνοντας την ανάληψη του Κυρίου. 

Ακολουθεί ο απόστολος και το ανάγνωσμα του ευαγγελίου, το οποίο, 

κατά τον Συμεών φανερώνει το κήρυγμα των αποστόλων μετά την ανάληψη του 

Κυρίου. Γι’ αυτό πρώτα λέγεται ο απόστολος και μετά το ευαγγέλιο890. Οι 

ενδεδυμένοι αρχιερείς βγάζουν το ωμοφόριο, όταν διαβάζεται το ιερό ευαγγέλιο, 

δείχνοντας την υπακοή τους στο Χριστό. «Επει γάρ εκείνος διά του Ευαγγελίου 

οράται φθεγγόμενος, και ως παρών εστί, τότε την εικόνα  της σαρκώσεως αυτού, 

το ωμοφόριον λέγω, ου τολμά ενδεδύσθαι, αλλ’ εξελών των ώμων, δίδωσιν αυτό 

διακόνω891..Του ευαγγελίου προπορεύεται αναμμένη λαμπάδα της οποίας η 

λάμψη είναι το σύμβολο της ενυπαρχούσης «τω αρχιερεί χάριτος, και το δι’ αυτού 

μεταδοτικόν αυτής προς τε ιερατικούς, και τους λοιπούς πιστούς άπαντας»892.  

                                                 
886 Ιερατικόν, όπ.π., σ. 113. 
887 Όπ.π., σ.113. 
888 Ιεροτελεστικόν (καταρτισθέν υπό μητροπολίτου Φιλίππων και Νεαπόλεως Χρυσοστόμου), εκδ. 
Μιχαήλ Σαβιλέρου, Αθήνα 1948, σ. 253. 
889 Βλ. Συμεών Θεσσαλονίκης, Ερμηνεία., κεφ. 54, PG 155, 720C.. Ο διάκονος κρατώντας και το 
οράριον με τα τρία του δάκτυλα εκφωνεί «του Κυρίου δεηθώμεν». Ο ιερεύς λεγει την ευχή της 
εισόδου χαμηλοφώνως ‘Δέσποτα Κύριε Ιησού Χριστέ ο Θεός ημών ο καταστήσας εν ουρανοίς 
τάγματα, και στρατιάς αγγέλων και αρχαγγέλων, είς λειτουργίαν της σης δόξης, ποίησον συν την 
εισόδω ημών, είσοδον αγίων Αγγέλων γενέσθαι, συλλειτουργούντων ημίν και συνδοξολογούντων 
την συν αγαθότητα…». Ιερατικόν, όπ.π., σ.114. 
890 «Αύτη δε η ανάγνωσις το εν όλω τω κόσμω του Ευαγγελίου κήρυγμα φαίνει, μετά την ανάληψιν 
του Κυρίου υπό των μαθητών αυτού γεγονός. Διό και πρώτον μέν ο απόστολος, έπειτα δε το 
Ευαγγέλιον κηρύσσεται. Ότι πρώτον μέν ενισχυθέντες εξαπεστάλησαν οι μαθηταί· είτα την 
οικουμένην περιδραμόντες, το Ευαγγέλιον εκήρυξαν». Ερμηνεία, κεφ. 66, PG 155, 724Β. Πρβλ. 
Διονυσίου Αρεοπαγίτου, Περί oυρανίου ιεραρχίας, κεφ.3, PG 3, 460Α-Β. 
891 Συμεών Θεσσαλονίκης, Ερμηνεία, κεφ. 69, PG 155, 724C. 
892 Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί της ιεράς Λειτουργίας, Διάλογος, κεφ. 80, PG 155, 257Β. Βλ. 
Διονυσίου Αρεοπαγίτου, οπ.π., κεφ. 5, PG 3, 529Α. 

Μορφοποιήθηκε:
Γραμματοσειρά: Όχι Πλάγια

Διαγράφηκε: Αγίων
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Η ανάγνωση του ιερού ευαγγελίου, κατά τον ιερό Καβάσιλα, μας 

προετοιμάζει και μας προκαθαίρει πριν από τον μεγάλο αγιασμό των μυστηρίων 

και δηλώνει την φανέρωση του Κυρίου λίγο πριν την ανάδειξή του στον κόσμο893. 

Συμβολικός είναι και ο ασπασμός του κατά την αγρυπνία της αναστάσεως και 

κατά τον όρθρο των Κυριακών, μετά τα εωθινά. 

Στην χειροτονία του επισκόπου όπως αναφέρεται στο ευχολόγιο του 

Dmitvievskij, ο πατριάρχης σφραγίζει με το ιερό ευαγγέλιο τρεις φορές το κεφαλή 

του νεοχειροτονουμένου και «.. είτα αίρει το ευαγγέλιον και αναπτύξας, επιτίθησι 

τω τραχήλω και την κεφαλήν αυτού, συνεφαπτομένων και των αρχιερέων 

πάντων, και έχων ο αρχιερέας επικειμένην αυτώ την χείρα εύχεται ούτως: 

‘Δέσποτα Κύριε ο Θεός ημών ο νομοθετήσας ημίν…»894. Κατά την τάξη και την 

ακολουθία του μοναχικού σχήματος, ο ιερεύς φέρει τον κουρευόμενον μοναχόν, 

και «…θείς το ευαγγέλιον εις το αντιμήνσιον και το ψαλλίδιον επάνω αυτού λέγειν 

την ευχήν ταύτην επί τον κουρευόμενον. Ευχή Ευχαριστούμεν σοι, Κύριε,...»895 . 

 

Ο τίμιος σταυρός. 
O σταυρός εκφράζει την σταυρική θυσία του Χριστού που περικλείει όλο 

το μέγεθος της αγάπης του Θεού για τον άνθρωπο και όλο το μυστήριο της 

σωτηρίας μας896. O ιερός Δαμασκηνός τονίζει: «Πολλοί μέν Χριστοί και Ιησοί, αλλ’ 

είς ο εσταυρωμένος. Ούκ είπε, λελογχευμένον, αλλ’ εσταυρωμένον. 

Προσκυνητέον τοίνυν το σημείο του Χριστού. Ένθα γάρ αν το σημείον, εκεί και 

αυτός έσται»897.  

                                                 
893 Νικολάου Καβάσιλα, Ερμηνεία της θείας Λειτουργίας, κεφ.22, PG 150, 416C. 
894 Aleksehj Dmitvievskij, Opisanie Iiturgitseskich rukopisej, τ.2, όπ.π.,  σ.301. 
895 Aleksehj Dmitvievskij, Opisanie Iiturgitseskich rukopisej, τ.2, όπ.π., σ.325. 
896 Ο άγιος Νικόδημος αναφέρει τα λόγια του ιερού Αυγουστίνου για το μεγαλείο της αγάπης του 
Θεού: «Ο Θεός διά την αγάπην έρχεται εις τους ανθρώπους και γίνεται άνθρωπος, ο αόρατος 
Θεός διά μέσου της αγάπης έγινεν όμοιος τοις δούλοις του και δια την αγάπην πληγώνεται διά τάς 
ανομίας ημών… Ο Θεός διά την αγάπην έπεμψε και τον Υιόν του διά να εξαγοράση τους δούλους, 
έπεμψεν και  το άγιον Πνεύμα εις προνόμιον της αγάπης ημών, και τον εαυτόν του φυλάττει εις 
κληρονομίαν της υιοθεσίας ημών. Ο Θεός διά τον άνθρωπον έγινεν άνθρωπος, δια να είναι αυτός 
και πλάστης και λυτρωτής και δια να γεννώνται οι άνθρωποι από του Θεού, εγεννήθη πρώτον από 
των ανθρώπων ο Θεός και διά να αγαπάται ο Θεός από του ανθρώπου μετά περισσοτέρας 
ομοιότητος, εφάνη ο Θεός εν ομοιώματι του ανθρώπου. Και προς τούτοις έλαβε σώμα και ψυχήν ο 
Θεός διά να μακαρισθή η ψυχή και το σώμα του ανθρώπου, η ψυχή μετά της θεότητός του και το 
σώμα μετά της ανθρωπότητός του». Συμβουλευτικόν εγχειρίδιον, όπ.π., σ.254. 
897 Έκδοσις ακριβής της ορθοδόξου πίστεως ,κεφ.11, PG 94, 1132Β. «Το ότι δηλαδή εσταυρώθη 
το δείχνει το ‘όψεσθε την ζωήν υμών κρεμάμενην», το ότι επληγώθη με την λόγχην είς την 
πλευράν εκπληρώνει το ‘ως πρόβατον επί σφαγήν ήχθη’ το ότι όχι μόνον  ανεστήθη, αλλά και 
παλαιούς νεκρούς ήγειρεν εκ των μνημείων …τούτο σημαίνει το ‘ουκ εγκαταλείψεις την ψυχήν μου 
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Στην ιερουργία του φρικτού μυστηρίου της θείας ευχαριστίας γίνεται 

ανάμνηση όχι μόνο της σταυρικής θυσίας του Χριστού αλλά: «…και πάντων  των 

υπερ υμών γεγενημένων του Σταυρού, του Τάφου, της Τριημέρου Αναστάσεως, 

της εις ουρανούς αναβάσεως, της εκ δεξιών καθέδρας, της δευτέρας και ενδόξου 

πάλιν παρουσίας»898. Ο Κύριος κατέλυσε το κράτος της αμαρτίας και ελευθέρωσε 

τον άνθρωπο από την εξουσία του διαβόλου «ίνα το συντριβέν σκεύος 

ανακαινίση μεν το κατ’εικόνα, ίνα της τυραννίδος του διαβόλου λυτρώσηται, προς 

θεογνωσίαν ημάς καλέσας, και νευρώση, και παιδεύση δι’ υπομονής και 

ταπεινώσεως καταπαλαίειν τον τύραννον»899. Μας χάρισε την νίκη κατά του 

θανάτου. Γι’ αυτό ο σταυρός είναι όπλο κατά του διαβόλου, ο οποίος «φρίττει και 

τρέμει μη φέρων καθοράν αυτού την δύναμιν»900 .Προσκυνείται πάντοτε 

ανατολικά εις τύπο του παραδείσου, ο οποίος βρίσκεται ανατολικά της Εδέμ, της 

σκηνής του μαρτυρίου η οποία είχε το καταπέτασμα και το ιλαστήριον ανατολικά, 

η πύλη του Κυρίου στον ναό του Σολωμόντα βρισκόταν ανατολικά, ο Χριστός 

σταυρώθηκε προς την ανατολή και ο Κύριος «αναλαμβανόμενος προς ανατολάς 

ανεφέρετο, και ούτως αυτώ οι απόστολοι προσεκύνησαν, καί ούτως ελεύσεται, ον 

τρόπον εθεάσατο αυτόν πορευόμενον εις τον ουρανόν»901. 

 Στην αγία πρόθεση ο ιερεύς τέμνει τον άρτο σταυροειδώς, δείχνοντας 

ότι η σταύρωση του Χριστού δεν είναι ένα γεγονός του παρελθόντος αλλά Ζωή 

και Ανάσταση για τον λαό του. Είναι το σύμβολο της τελικής νίκης του υιού του 

ανθρώπου, δηλαδή το σημείο του «ενανθρωπήσαντος Θεού»902, ο οποίος θα 

έλθει «μετά δυνάμεως και δόξης πολλής»903 να κρίνει τον κόσμο. Συμβολίζει την 

                                                                                                                                                 
εις άδην’ και το ‘κατέπιεν ο θάνατος ισχύσας, και πάλιν ‘αφείλεν ο Θεός’». Αθανασίου 
Αλεξανδρείας, Κατά Αρειανών, Λόγος Β΄, ΕΠΕ, τ.2, σ.261. 
898 Ιωάννου Χρυσοστόμου, ευχή αναφοράς. «Τούτον τον τίμιον σταυρόν προτύπωσε το ξύλον της 
ζωής, το εν τω παραδείσω υπό Θεού πεφυτευμένον. Επειδή γάρ διά ξύλου ο θάνατος, έδει διά 
ξύλου δωρηθήναι την ζωήν και την ανάστασιν». Ιωάννου Δαμασκηνού, Έκδοσις Ακριβής της 
Ορθοδόξου Πίστεως ,κεφ.11, PG 94, 1132C. 
899 Ιωάννου Δαμασκηνού, όπ.π., PG 94, 1108Α. 
900 Τροπάριο αίνων Κυριακής πλ. β΄ήχου. 
901 Ιωάννου Δαμασκηνου, όπ.π., κεφ.12, PG 94, 1136Α. 
902 «Εί γάρ δούλου μορφήν έλαβεν ο εν μορφή Θεού υπάρχων Λόγος, αλλ’ η πρόσληψις της 
σαρκός ουκ εδούλου τον Λόγον φύσει Κύριον όντα, αλλά μάλλον ελευθέρωσις μέν δε ο φύσει 
Κύριος Λόγος και άνθρωπος ποιηθείς, διά της του δούλου μορφής Κύριος πάντων και Χριστός, 
τουτέστιν εις το αγιάζειν τω Πνεύματι πάντας, πεποίηται». Αθανασίου Αλεξανδρείας, Κατά 
Αρειανών Β’, ΕΠΕ, τ.2, σ. 254. 
903 Ματθ. 24, 30. 

Διαγράφηκε:  
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ομολογία προς τον Τριαδικό Θεό και την σφραγίδα του φρονήματός μας και του 

τρόπου ζωής και επικοινωνίας με τον Θεό904. 

Όπως γράφει ο Εφραίμ ο Σύρος, «ο Σταυρός του Κυρίου, εάν 

σφραγισθή, λύει αυτού (δηλαδή του Αντιχρίστου) πάσαν την δύναμιν. Η δεξιά 

είναι η σφραγίζουσα πάντα τα μέλη ημών και το μέτωπον, ώσπερ λυχνία, 

βαστάζει λύχνον φωτός, το σημείον του Σωτήρος ημών εν τή όψει»905. Και όπως 

αναφέρει ο Ιωάννης ο Δαμασκηνός, «ο τίμιος Σταυρός σημείον ημίν δέδοται επί 

του μετώπου όν τρόπον τω Ισραήλ η περιτομή` δι’ αυτού γάρ οι πιστοί των 

απίστων αποδιϊστάμεθα και γνωριζόμεθα. Ούτος θυρεός και όπλον και τρόπαιον 

κατά του διαβόλου. Ούτος σφραγίς, ίνα μη θίγη ημών ο ολοθρεύων»906..  

Όλες οι αγιαστικές πράξεις της Εκκλησίας ενεργούνται μέσω της 

ιερατικής σταυροειδούς ευλογίας. Κατά την χειροτονία του πρεσβυτέρου, 

αναφέρει ο άγιος Συμεών « ο ιεράρχης σφραγίζει τρίς την του χειροτονουμένου 

κεφαλήν την τελειοποιόν ενεργών σφραγίδα»907. Η εγχάραξη σε πράγματα ή σε 

πρόσωπα του σταυρού είναι, κατά τον Δημήτριο Στανιλόαε, η προσφορά στο 

Θεό του πράγματος ή του ανθρώπου στον οποίο γίνεται το σημείο του σταυρού, 

η προσκύνηση του Θεού και η ευλογία ή ο αγιασμός του συγκεκριμένου 

πράγματος ή του ανθρώπου908. 

Οι ιερές λιτανείες που γίνονται γύρω από τον νάρθηκα ή γύρω από τις 

μονές και τις πόλεις, για την περιφορά των ιερών εικόνων, τιμίων σταυρών και 

ιερών λειψάνων, συμβολίζουν κατά τον άγιο Συμεών «την ανάμνησιν της 

εκπτώσεως ημών… όπως έξωθεν γεγόναμεν της Εδέμ εις το ταπεινούσθαι 

φρονείν…», «…ως αν μετά των ανθρώπων και τα εις χρήσιν αυτών αγιασθώσιν, 

οικίαι τε και οδοί και ύδατα και αήρ και γη ρυπουμένη, ως υφ’ημών πατουμένη, 

και πόλις κατοικουμένη και χώρα, και θείας μετάσχωσιν χάριτος…» και ότι « ο 

εμπεριπατήσας την γην δι’ ημάς εν σαρκί Θεός και υπέρ υμών σταυρωθείς, σώσει 

                                                 
904 Βλ. Κωνσταντίνου Καραϊσαρίδη, Η συμβολή του π. Δημητρίου Στανιλόαε στη μελέτη των 
λειτουργικών θεμάτων,εκδ. Λυχνία, Αθήνα 1997, σ.114. «Διά μεν ούν της αυτού γεννήσεως ήτοι 
σαρκώσεως, και του βαπτίσματος, και του πάθους, και της αναστάσεως, ηλευθέρωσε την φύσιν 
της αμαρτίας του προπάτορος, του θανάτου και της φθοράς, και της αναστάσεως, απαρχή γέγονε 
και οδόν και τύπον εαυτόν και υπογραμμόν τέθεικε, ίνα και ημείς τοις αυτού ακολουθήσαντες 
ίχνεσι, γενώμεθα θέσει, όπερ αυτός εστι φύσει, υιοί και κληρονόμοι Θεού, και αυτού 
συγκληρονόμοι». Ιωάννου Δαμασκηνού, όπ.π., κεφ.13, PG 94, 1137C. 
905 Περί Αντιχρίστου, Οξονία 1709, σ.661. 
906 Έκδοσις ακριβής της ορθοδόξου πίστεως, κεφ. 11, PG 94, 1129B-C. 
907 Περί των Ιερών Χειροτονιών, Διάλογος, PG 155, 388C. 
908 Βλ. Κωνσταντίνου Καραϊσαρίδη (πρωτοπρ.), Η συμβολή του π. Δημητρίου Στανιλόαε στη 
μελέτη των λειτουργικών Θεμάτων, όπ.π., σσ.111-113. 

Διαγράφηκε:  

Διαγράφηκε:  
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ημάς ομολογούντας αυτού το της άκρας αγαθότητος έργον και της αγάπης, το 

εγχέαι διά σταυρού το αίμα και αποθανείν αυτόν υπέρ υμών…»909.  

Η πρώτη πράξη της θείας λειτουργίας είναι η σφράγιση του σημείου του 

τιμίου σταυρού επί της αγίας τραπέζης. Η θεία λειτουργία είναι η Βασιλεία του 

Θεού, στην οποία οδηγεί ο σταυρός επί του οποίου κρέμεται ο Βασιλεύς της 

δόξης Χριστός. Πριν από την σταύρωση του Χριστού ο σταυρός ήταν σύμβολο 

καταδίκης και κατακρίσεως και τώρα έγινε το σύμβολο της σωτηρίας του κόσμου 

και σκεύος ιεράς τιμής. Ο Χριστός δεν ζητάει τίποτε άλλο από εμάς τους 

ανθρώπους, παρά να πάρουμε ο καθένας τον σταυρό του και να τον 

ακολουθήσουμε910. 

 

Τα δευτερεύοντα σκεύη έχουν επίσης μυστικούς συμβολισμούς κατά την 

λειτουργική τους χρήση. Αυτοί είναι οι εξής: 

 

Το θυμιατήριο ή θυμιατήρι 
Όταν ο ιερέας ανάβει το θυμιατήρι, το ευλογεί λέγοντας: «Θυμίαμα σοι 

προσφέρομεν, Χριστέ ο Θεός ημών, εις οσμήν ευωδίας πνευματικής, ο 

προσδεξάμενος εις το υπερουράνιόν σου θυσιαστήριον, αντικατάπεμψον ημίν την 

χάριν του παναγίου σου Πνεύματος»911. Ο πατριάρχης Γερμανός παραβάλλει το 

θυμίαμα με τον αρωματισμό του Κυριακού σώματος, με το λιβάνι των μάγων και 

με τους λόγους του απ. Παύλου περί των εις Χριστόν πιστευόντων ως Χριστού 

ευωδίας. Επιπρόσθετα ερμηνεύει: «Ο θυμιατήρ υποδεικνύει την ανθρωπότητα 

του Χριστού, το πυρ την θεότητα, ο ευώδης καπνός μηνύει την ευωδία του αγίου 

πνεύματος προπορευομένην»912. 
Ο Συμεών Θεσσαλονίκης αναφέρει ότι μετά την προσκομιδή ο ιερεύς 

«τω Θεώ προσφέρει θυμίαμα εις ευχαριστίαν του έργου και της ενεργείας 

επιδημίαν του Πνεύματος...»913. Με την ευωδία του θυμιάματος ο ιερεύς τιμά τον 

Θεό, δείχνοντας την ενέργεια του παναγίου Πνεύματος στον κόσμο. Ομοίως 

                                                 
909 Περί της θείας προσεύχης, Διάλογος, κεφ. 353, PG 155, 656Α. 
910 «Ει τις θέλει οπίσω μου ελθείν, απαρνησάσθω εαυτόν και αράτω τον σταυρόν αυτού και 
ακολουθείτω μοι». Ματθ. 16, 24. «Άρατε τον ζυγόν μου εφ’ υμάς και μάθετε απ’ εμού, ότι πράος 
ειμί και ταπεινός τη καρδία, και ευρήσετε ανάπαυσιν ταις ψυχαίς υμών` ο γάρ ζυγός μου χρηστός 
και το φορτίον μου ελαφρόν εστιν». Ματθ. 11, 29.  
911 Ιερατικόν, όπ.π., σ.105. 
912 Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική θεωρία, PG 98, 400C-D. Βλ. Αθανασίου Αλεξανδρείας, Περί 
ενανθρωπήσεως  κεφ.4, PG 25, 104D. 
913 Περί της Ιεράς Λειτουργίας, Διάλογος, κεφ. 95, PG 155, 285C. 

Μορφοποιήθηκε:
Γραμματοσειρά: Όχι Πλάγια

Διαγράφηκε: εκκλησιαστικη
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γύρω από την αγία Τράπεζα, σ’ όλο τον ναό και πάλιν στο ιερό θυσιαστήριον 

συμβολίζει ότι «αρχή και τέλος των αγαθών ο Θεός· τούτου δε θρόνος και τόπος 

το θυσιαστήριον»914. Κατά το αρχιερατικό συλλείτουργο, ο επίσκοπος εις τύπον 

Χριστού σφραγίζει ευλογών το θυμίαμα και «…μετά την αγίαν τράπεζαν και τας 

αγίας εικόνας πρώτος αυτός θυμιάται·έπειτα οι λοιποί·και, μετά πάντας, πάλιν 

αυτός»915 γιατί αυτός είναι η αρχή και το τέλος όλων των ιερών πράξεων και είναι 

μεταδοτικός των χαρισμάτων του αγίου Πνεύματος. Λέγεται θυμιατήριο διότι σε 

αυτό καίεται το θυμίαμα που προσφέρεται ως πνευματική θυσία προς τον Θεό 

από τον υπηρέτη του. Το πυρ ως καυστικό και φωτιστικό συμβολίζει την θερμή 

προσευχή και την διάπυρο πίστη που ανέρχονται προς τον Θεό. Γι’ αυτό οι 

πιστοί υποκλίνονται καθώς τους αθυμία ο ιερέας 916.  

Το θυμίαμα δηλώνει την ευωδία και την αγιοσύνη του αγίου Πνεύματος, 

η οποία καθαρίζει κάθε δυσωδία αμαρτημάτων. Καθαγιάζει τον αέρα, την 

όσφρηση και την αναπνοή μας, γιατί μεταδίδει την ευωδία του αγίου 

Πνεύματος917. 

Ομοίως και ο Θεόδωρος Ανδίδων σημειώνει ότι το θυμίαμα, πριν την 

ανάγνωση του αγίου ευαγγελίου, δηλώνει την χάρη του αγίου Πνεύματος, το 

οποίο στάλθηκε στους μαθητές του Κυρίου, για να είναι σε θέση να διδάξουν τον 

λαό του Θεού918.  

                                                 
914 Όπ.π., κεφ. 95, PG 155, 288C-D. 
915 Όπ.π., κεφ. 95, PG 155, 288D. 
916 «Θυμιατήριον τε εκείσε διά το προσφέρειν τω Θεώ πύρ ως δούλος αυτώ μετά των θυμιαμάτων. 
Και γάρ εκ πάντων των στοιχείων των πάντα τεκτηναμένων προσάγειν αρμόδιον, ως και φώτα και 
ύδωρ, και τά εκ της γης, ως τους άρτους και οίνον εξών και ημείς ζώμεν, και τά του αέρος, ως τα 
θυμιάματα τον αέρα τυπούντα, και εις αέρα λυόμενα, και λοιπά.Το πύρ δε και ως καυστικόν και 
φωτιστικόν, και θερμαίνον τους εψυχωμένους, δι’α και εικονίζει το θείον. ‘Πύρ γάρ ο Θεός ημών 
καταναλίσκον’, φησί· και ‘ο Θεός φως εστι·εθερμάνθη η καρδία μου εντός μου’· και έτι το 
θυμιατήριον καί το πύρ, διά το προσάγειν θυμίαμα· ό εις τιμήν μεν εστί Θεού και παρ’ ημών, ως 
δώρον ευώδες δε εις ανάπαυσίν τε αυτού και ημών αγιασμόν…και την ευωδίαν την όσφρησιν και 
την καρδίαν αναζωοπυρούμεθά τε και αγιαζόμεθα, εκ του θυμιάματος την όσφρησιν ημών καί 
πνοήν καθαιρόμενοι· ως και τω θείω άρτω και ποτηρίω τρεφόμεθά τε και την ψυχήν στηριζόμεθα, 
και τη οράσει των αγίων  και καλλονή, και τω των θείων φώτων φωτί , την όρασιν αυγαζόμεθα  
αγίως καί λαμπρυνόμεθα» .Περί του Αγίου Ναού και της τούτου Καθιερώσεως, Διάλογος, κεφ.133, 
PG 155, 344Β-D. 
917 «Το ούν θυμίαμα τον αέρα καθαγιάζει, και την όσφρησιν ημών και αναπνοήν, επεί και 
μεταδοτικόν της ευωδίας εστίν, από ενός είδους πάσι πηγάζον την οσμήν διά του πυρός. Διό και 
εικονίζει το Πνεύμα το Άγιον» Συμεών Θεσσαλονίκης, όπ.π., PG 155, 344D. Βλ. Ι. Φουντούλη, 
Αποκρίσεις εις Λειτουργικάς Απορίας Δ΄, οπ.π., σ. 189. «Ότι η αισθητή ευωδίαν τρέφει την 
αίσθησιν και ευεκτείν ποιεί». Μαξίμου Ομολογητού, Σχόλια εις τα του αγίου Διονυσίου 
Αρεοπαγίτου εις το περί της ουρανίου ιεραρχίας, κεφ.4, PG 4, 156A. 
918 «…ο δε θυμιατός ο εν τω καιρώ του αλληλούϊα μετά θυμιάματος κινούμενος την χάριν του 
Αγίου Πνεύματος δηλοί, ότι τούτοις απέστειλε, του ιάσασθαι πάσαν νόσον και πάσαν μαλακίανεν 
τω Ισραήλ.», Προθεωρία Κεφαλαιώδης περί των εν τη θεία λειτουργία γινομένων συμβόλων και 
μυστηρίων, κεφ.56, PG 140, 440D. 



 192 

Το θυμίαμα, ανάλογα με την λατρευτική τελετή που χρησιμοποιείται,  

προσλαμβάνει ιδιαίτερη σημασία. Το θυμίαμα κατά την προσκομιδή, στο τέλος 

της θείας ευχαριστίας και κατά την ανάγνωση των Διπτύχων φανερώνει  την 

πνευματική θυσία του ανθρώπου, τη θερμή πίστη, την ευγνωμοσύνη και 

δοξολογία προς τον Θεό. Κατά τον εσπερινό, τον όρθρο και την θεία λειτουργία 

συμβολίζει τον εξαγνισμό, την κάθαρση των ψυχών και την κλήση των πιστών 

στα μέλλοντα που θα ακολουθήσουν και ιδιαίτερα το μέγα μυστήριο της θείας 

ευχαριστίας. Συμβολίζει την χαρά, την αγαλλίαση και την δοξολογία για την 

τέλεση του μυστηρίου και την χάρη του αγίου Πνεύματος κατά την τελετή του 

βαπτίσματος, του γάμου, στην αρτοκλασία, στους αγιασμούς κ.λ.π. Συμβολίζει 

τέλος την κατανυκτική δέηση και ικεσία κατά την νεκρώσιμο ακολουθία και τα 

μνημόσυνα919. 

 

Το κατζίο 
Το κατζίο χρησιμοποιείται αντί του θυμιατού την μεγάλη εβδομάδα προς 

ένδειξη κατάνυξης και πένθους και στις αγρυπνίες προς χαρμοσύνη της εορτής. 

Με το κατζίο θυμιά ο ιερέας το εκκλησίασμα την Μεγάλη Εβδομάδα ενδυόμενος 

μαύρο επιτραχήλιο και καλυμαύχιο στην αρχή της ακολουθίας του Νυμφίου ενώ ο 

ναός είναι ημιφώτιστος με κάποιον λαμπαδηφόρο να προπορεύεται920. Επίσης ο 

ταχθείς μοναχός στις αγρυπνίες. 
 
Η κιβωτός 

Συμβολίζει την εκκλησία όπου βρίσκουν καταφύγιο οι χριστιανοί. Λέγει ο 

ιερός Χρυσόστομος: «Των μελλόντων τύπος τα γενόμενα ήν, οίον η εκκλησία, η 

κιβωτός του Νώε, ο Χριστός…καθάπερ γάρ η κιβωτός εν μέσω του πελάγους 

διέσωσε τους έσω όντας, ούτω και η εκκλησία διασώζει τους πλανωμένους 

άπαντας»921. Καθώς τον καιρό του κατακλυσμού όσοι άνθρωποι και ζώα μπήκαν 

στην κιβωτό σώθηκαν και όσοι έμειναν έξω πνίγηκαν, έτσι και τώρα όσοι 

                                                 
919 Βλ. Μ. Παπαδοπούλου, Λειτουργική της Ανατολικής Ορθοδόξου Εκκλησίας – Τα τελούμενα 
εντός του ναού, οπ.π., σ.56. 
920 Μ. Παπαδοπούλου, όπ.π., σ.56. 
921 Ιωάννου Χρυσοστόμου, Λογός εις τον σεισμόν και εις τον πλούσιον και Λάζαρον, κεφ.6, PG 
48,1037C-D. Βλ. Π. Κουτλεμάνη, Το βάπτισμα συμβόλαιο σωτηρίας, εκδ. Α.Π.Θ., Θεσσαλονίκη 
2000, σ.11. 
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άνθρωποι πηγαίνουν στην εκκλησία λυτρώνονται από τον νοητό κατακλυσμό της 

αμαρτίας922. 

 
Τα λάβαρα 
Τα λάβαρα συμβολίζουν την νίκη και την δύναμη του σταυρού κατά της 

αμαρτίας και του θανάτου γι’ αυτό προπορεύονται στις λιτανείες και στις μεγάλες 

εορτές. Κυριότερο είναι το λάβαρο της Αναστάσεως, το οποίο συνήθως 

τοποθετείται στο κέντρο του ναού το Πάσχα. Τα λάβαρα είναι η ψυχή των 

χριστιανικών τροπαίων μας923.  
 

Τα εξαπτέρυγα 
Όπως άλλωστε φανερώνει και το όνομά τους, τα εξαπτέρυγα 

συμβολίζουν τα πρόσωπα των αγγέλων924 περιβαλλόμενα από έξι πτέρυγες, 

όπως τα είδε στο όραμά του ο Ησαΐας925 και κυκλούντα το θυσιαστήριο. 

Οι άγγελοι, γράφει ο Συμεών Θεσσαλονίκης «ως προς σωτηρίαν ημών 

αποστελλόμενoί τε και τά θεία θελήματα αναγγέλλοντες. Ούτοι ούν άπαντες μέν 

λειτουργοί Θεού και διάκονοι διά τους μέλλοντας κληρονομείν σωτηρίαν πλήν και 

την προσευχήν ακατάπαυστον έργον κέκτηνται·όθεν και ημίν τά σωτηριώδη 

διακονούντες τε και εμφανιζόμενοι, ου χωρίς ύμνων και προσευχής εμφανίζονται, 

τον αίτιον ημών Θεόν ημίν καταγγέλοντες, και τούτον μόνον υμνείν 

εγκελευόμενοι»926.  

                                                 
922 Βλ. Νικοδήμου Αγιορείτου, Χρηστοήθεια των Χριστιανών, εκδ. Β. Ρηγοπούλου, Θεσσαλονίκη 
1995, σ.294. 
923 Βλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (πρωτοπρ.), όπ.π., σσ.245-247. Πρβλ. Π. Παπαευαγγέλου, 
«Λάβαρον», ΘΗΕ, τ.8, στ.53. 
924 Ο ιερός Μάξιμος σημειώνει: «…και άγγελοι έσθ’ ότε καλούνται πάντα τά νοητά τάγματα. Φησί 
δε καί διά τι, ως εν τω εκατοστώ δευτέρω ψαλμώ ‘ Ευλογείτε τον Κύριον πάντες οι άγγελοι αυτού’· 
και εν τω εκατοστώ τρίτω· ‘Ο ποιών τους αγγέλους αυτού πνεύματα’, και τά εξής.Ουκ αντιστρέφει 
δε ο λόγος· τά γάρ υποβεβηκότα ουκ ονομάζεται τω των ανωτέρων γνωρίσματι· και ότι διά των 
υπερβεβηκυιών δυνάμεων αι υποβεβηκυίαι μυσταγωγούνται» Μαξίμου Ομολογητή, Σχόλια εις το 
Περί της Εκκλησιαστικής Ιεραρχίας, PG 4, 61Α. Οι άγγελοι είναι δημιουργήματα ομόδουλοι με 
τους ανθρώπους και πήραν την ύπαρξη τους από το δημιουργό Λόγο, αλλά δεν φανερώνεται ο 
τρόπος δημιουργίας τους παρά μόνο οι ιδιότητές τους. Είναι καθαρές, νοερές και υπερκόσμιες 
δυνάμεις και κατέχουν τον αγιασμό και την χάρη από το άγιο Πνεύμα. Είναι υπεράνω του χρόνου 
και του χώρου και δεν υφίστανται καμία φυσική αλλοίωση. Βλ. Ι. Μούρτζιου, Η Παλαιά Διαθήκη, 
Διάγραμμα περιεχομένου των ποιητικών και προφητικών βιβλίων, εκδ. Π. Πουρναρά, 
Θεσσαλονίκη 2000, σ. 230.  
925 Ησ. 6, 2-6.  
926 Περί της θείας προσευχής, PG 155, 540D. «Και γάρ τετράμορφα μέν τά Χερουβίμ και 
πολυόμματα και τετραπτέρυγα, και κεφαλάς τέσσαρας κεκτημένα· και την μέν ομοίαν αετού, την δε 
βοός, την δε ανθρώπου και περί εκάστου τούτων οικείας έννοίας και διαφόρους οι άγιοι έφησαν. 
Και τά Σεραφείμ δε εξαπτέρυγα είπον οι προφήται, και θερμαίνοντα, και πυρόεντα, και καλούμενα 
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Κατά τον άγιο Γερμανό Κωνσταντινουπόλεως ο θρόνος του Θεού 

βρίσκεται «επί των χερουβίμ εποχούμενος»927. Κατονομάζει την στολή του ιερέως 

«πυροειδή»928, κατά τον ψαλμό του Δαυίδ· «Ο ποιών τους αγγέλους αυτού 

πνεύματα, και τους λειτουργούς αυτού πυρ φλέγον»929. Οι διάκονοι φέρονται «είς 

τύπον των αγγελικών δυνάμεων…, ως λειτουργικά πνεύματα εις διακονίαν 

αποστελλόμενα»930, το δε οράριο με τα αγγελικά φτερά. Ομοίως και οι 

πρεσβύτεροι ανάγονται στο πρότυπο των Σεραφικών δυνάμεων, που δεν 

μπορούν να αντικρύσουν κατά πρόσωπο τη θεία δόξα του Ουρανίου Πατρός. 

Καλύπτουν με τις δύο πτέρυγές τους το πρόσωπο, με τις άλλες δύο τα πόδια 

τους, και με τις δύο τελευταίες πετούν γύρω από το θρόνο του Θεού και 

αναφωνούν δοξολογίες και ακαταπαύτους ύμνους931  

Πολύ χαρακτηριστικά ο Μ. Βασίλειος περιγράφει το μεγαλείο των 

ουρανίων δυνάμεων και εξιστορεί ότι τα εννέα τάγματα των αγγέλων δοξολογούν 

τον Θεό932. Χωρίς να μπορούν να αντικρύσουν κατά πρόσωπο τη θεία δόξα του 

Ουρανίου Πατρός, καλύπτουν με τις δύο πτέρυγές τους το πρόσωπο, με τις 

άλλες δύο τα πόδια τους, και με τις δύο τελευταίες πετούν γύρω από το θρόνο 

του Θεού και αναφωνούν το ένα προς το άλλο δοξολογίες και ακαταπαύτους 

ύμνους, ψάλλοντας συνάμα νικητήριο παιάνα, τον ύμνο για τη νίκη του φωτός 

του πνευματικού κόσμου των αγγέλων ενάντια στον εωσφόρο933. 

Κατά την περιγραφή της τελετής καθαγιασμού του θυσιαστηρίου 

παραθέτει ο ιερός Συμεών το εξής: τη στιγμή που, έχοντας μεταφέρει από 

γειτονικό ιερό ναό λείψανα αγίων μαρτύρων, τα οποία τα έχει τοποθετήσει σε ένα 

από τα δύο σκεύη του θυσιαστηρίου, ο αρχιερέας τα καλύπτει με το κάλυμμα του 

δίσκου, τα υψώνει με πολύ ευλάβεια και κρατώντας τα επί της κεφαλής του 

βαδίζει προς τον εγκαινιαζόμενο ναό, ενώ προηγούνται εξαπτέρυγα και πιστοί 

λαμπρύνουν την πομπή με λαμπάδες, ύμνους, θυμιάματα και μύρα. 
                                                                                                                                                 
ούτως έμπυρα, ως και τα Χερουβίμ γνώσεως χύσιν, και πόδας εικονίζειν και χείρας εμάθομεν». 
Αποκρίσεις προς τινάς ερωτήσεις αρχιερέως ηρωτηκότος αυτόν, 155, 833Α. 
927 Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική θεωρία, PG 98, 388C. 
928  Όπ.π., PG 98, 393Α. 
929 Ψαλμ. 103, 4. 
930 Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική θεωρία, PG 98, 393Α. 
931  Όπ.π., PG 98, 393Β-C. 
932 Τα εννέα τάγματα των αγγέλων, όπως ήδη αναφέραμε είναι οι Αρχάγγελοι, οι Άγγελοι, οι 
Θρόνοι, οι Κυριότητες, οι Αρχές, οι Εξουσίες, οι Δυνάμεις, τα Χερουβείμ και τα Σεραφείμ. Βλ. 
Μαξίμου Ομολογητού, Σχόλια εις το Περί της Εκκλησιαστικής Ιεραρχίας, κεφ. 1, PG 4, 117A. 
933 Λειτουργία του Αγίου Βασιλείου, PG 31, 1636C-D. Βλ. Ι. Μ. Φουντούλη, Βασιλείου του 
Μεγάλου και Ιωάννου του Χρυσοστόμου, Βυζαντιναί Θείαι Λειτουργίαι, [Κείμενα Λειτουργικής 12], 
Θεσσαλονίκη 1978, σ.33. 
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Προχωρώντας έτσι, φθάνει στον ναό, στέκεται μπροστά στις πόρτες, που είναι 

κλεισμένες, και παραγγέλλει σε αυτούς που βρίσκονται μέσα να ανοίξουν «τας 

πύλας τω Βασιλεί της δόξης»934. Και αφού αναφωνήσει τα ίδια τα λόγια του Δαβίδ 

και ακούσει από αυτούς που βρίσκονται μέσα τα λόγια που ο ψαλμωδός 

παρουσιάζει να αντιφωνούν οι άγγελοι κατά την ανάληψη του Σωτήρος, ανοίγουν 

οι πόρτες και εισέρχεται στο ναό έχοντας επί της κεφαλής καλυμμένο το ιερό 

σκεύος μετά των λειψάνων935. 

Ο άγιος Διονύσιος Αρεοπαγίτης αναλύει επιγραμματικά τις τάξεις των 

αγγελικών δυνάμεων, το έργο που επιτελούν και την ουσία τους. «Περί της 

πρώτης και υπερκειμένης των τάξεων τριάδος των σεραφίμ και των χερουβίμ και 

θρόνων διαλαμβάνει…Ταύτα μεν αμφότερα εκ πυρός εισί, το τε εμπρηρείν, οιονεί 

ολοκαυτούν (τούτο γάρ δηλοί, από του εμπερώ, οιονεί το διόλου διερχόμενον) και 

το θερμαίνειν. Έτερα δε πάλιν εισίν, ότι άλλον δηλοί το δι’όλου καίειν, και άλλον το 

μόνον θεμαίνειν. Η δε ονομασία των χερουβίμ πλήθος δηλοί γνώσεως ή χύσιν 

σοφίας. Τούτο δε εστίν, ότι και πολλά γινώσκουσι, ουκ επιπολαίως· Πρωτουργούς 

δε λέγει θεοφανείας, ότι εις αυτούς πρώτους εργάζονται ενεργούμεναι οι 

θεοφάνειαι· επιδράττονται γάρ της θείας ελλάμψεως και σοφίζονται· εκείθεν εστιν 

αυτοίς και το ελλάμπεσθαι καί το γινώσκειν»936. 

Οι άγγελοι οδηγούν, φρουρούν, σκέπουν τα τέκνα του Θεού, αναφέρουν 

τις προσευχές των αγίων στο θρόνο του Θεού και με ένα στόμα, ο λαός του 

Θεού στην γη και οι άγγελοι στον ουρανό, προσφέρουν την αδιάλειπτη 

δοξολογία και την λογική λατρεία στην αγία Τριάδα: «Μετά τούτων των μακαρίων 

δυνάμεων και ημείς οι αμαρτωλοί βοώμεν και λέγομεν· Άγιος εί και πανάγιος, σύ 

και ο μονογενής σου Υιός και το Πνεύμα σου το Άγιον…»937. Συλλειτουργούν και 

συνδοξολογούν στο φοβερό θυσιαστήριο με τους ιερείς και η θυσία προσφέρεται 

με αγγελική λειτουργία, αρχαγγελική χοροστασία και ιερατική ιερουργία938. 
 

 
 

                                                 
934 Ψαλμ. 23,7. 
935 Περί του Αγίου Ναού και της τούτου καθιερώσεως, Διάλογος, κεφ.119, PG 155, 324Β-D. Βλ. 
Αθανασίου Αλεξανδρείας, Ερμηνεία εις τους Ψαλμούς, κεφ.23, PG 27, 141C-D. 
936 Περί της ουρανίου ιεραρχίας, κεφ.7, PG 3, 213Α. 216C. Βλ. Επιφανίου Κύπρου (επισκόπου 
Κωνσταντίας), Περί του αριθμού των μυστηρίων, PG 68, 509C. 
937 Ευχή Αναφοράς , Θεία Λειτουργία. 
938 Βλ. Ι. Φουντούλη, Λογική Λατρεία, όπ.π., σ.288. 
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Τα κανδήλια ή κανδήλες 
Η κανδήλα είναι ιδιαίτερα αγαπητή στην Ανατολική Εκκλησία, γιατί 

συνδέεται με την παραβολή των δέκα παρθένων, οι οποίες διατηρούσαν τις 

λαμπάδες αναμμένες939. Ιδιαίτερα την νύχτα της Αναστάσεως όλοι οι ναοί είναι 

έκλαμπροί από φως που σήμερα είναι τεχνητό940. Ο 3ος κανόνας των Αγίων 

Αποστόλων καθορίζει τα είδη των προσφορών που πρέπει να προσάγουν στο 

θυσιαστήριο οι λειτουργοί, δηλαδή καρποί χλωρού σιταριού, που έχουν τριφτεί 

από τα στάχια, ή σταφύλια, όταν ωριμάσουν. Κατά την ώρα της θείας λειτουργίας 

όμως επιτρέπεται μόνο το έλαιον και το θυμίαμα941, ως απαρχές ευλαβείας. 

Ο φωτισμός των εκκλησιών από τις κανδήλες συμβολίζει το μεγάλο φως 

της χριστιανικής θρησκείας, που καταυγάζει τις ψυχές των πιστών και του 

κόσμου ολόκληρου. Συμβολίζει ακόμη την παρουσία του Κυρίου σε κάθε 

μυστήριο, ο οποίος παρομοιάζεται με το φως και τον ήλιο. Ο ίδιος ο Κύριος 

άλλωστε αποκάλεσε τον εαυτό του αλλά και τους πιστούς του «φως του 

κόσμου»942. Γι’ αυτό τίθεται κανδήλα αναμμένη στα θεμέλια του ιερού ναού 

εικονίζοντας το έλεος του Θεού δια του ελαίου και το αληθινό φως του 

Χριστού943. 
 

Τα μανουάλια ή κηροπήγια, τα κεριά και οι λαμπάδες 
Το κερί κατασκευάζεται από τη γύρη που μαζεύουν οι μέλισσες από 

αμέτρητα άνθη και προσφέρεται εκ μέρους των πιστών, από τα πρώτα 

χριστιανικά χρόνια έως σήμερα, ως αγνή και ακηλίδωτη προσφορά. Συμβολίζει 

την αγνότητα των αισθημάτων τους και υποδηλώνει τη διάθεσή τους να 

                                                 
939 Ματθ. 25, 7. 
940 Βλ. Δ. Μωραΐτη, «Κανδήλα», ΘΗΕ, στ.295. 
941 Π. Ακανθόπουλου, Κώδικας Ιερών Κανόνων και Εκκλησιαστικής Νομοθεσίας της Εκκλησίας 
της Ελλάδος, όπ.π., σ.24. 
942 «Εγώ ειμί το φως του κόσμου» Ιωαν. 8, 12. «Υμείς εστέ το φως του κόσμου». Ματθ. 5, 14. 
«Ούτω λαμψάτω το φως υμών έμπροσθεν των ανθρώπων, όπως ίδωσιν υμών τα καλά έργα…». 
Ματθ. 5, 16. 
943 «Κατά δε το μέσον των λίθων εν σμικρώ τινι λάκκω, οίον εν τάφω, κανδήλαν λαβών, και 
εμβαλών έλαιον και ανάψας, ευλογών τε, τίθησι δεικνύς διά μέν του ελαίου τον έλεον του Θεού, ός 
έσται χορηγούμενος διά του ανεγειρομένου οίκου, διά δε του φωτός τον άνωθεν φωτισμόν παρά 
του φωτός του αληθινού, και αυτό το μόνον φως τον Χριστόν εν τάφω τεθέντα δι΄ημας, και εν 
ελαίω, ήτοι ο Χριστός μεθ’ημών έσται, και ότι δι’ ελαίου, ήτοι του μύρου ο ναός τελειωθήσεται· καί 
ότι το φώς ο Χριστός μεθ’ημών έσται , και εν τω οίκω κατοικών, η εξ ύψους ανατολή. Οικονομήσας 
δε και την φωταγωγόν εκείνην ασφαλώς μένειν διά τον ιερόν φωτισμόν, και διά το καλώς εικονίζειν 
την Εκκλησίαν ως ο ηγαπημένος εν τη Αποκαλύψει φησί μαθείν τάς επτάς λυχνίας είναι τάς 
Εκκλησίας, και λίθον επάνω ταύτης θέμενος, ότι Χριστός η πέτρα επικάθηται της Εκκλησίας αυτού, 
εξέρχεται των θεμελίων». Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί του Αγίου Ναού και της τούτου 
καθιερώσεως, Διάλογος, κεφ.101, PG 155, 308C-D. 
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προσφέρουν τη ζωή τους θυσία ευάρεστη στο Θεό και πλάστη όλων. Το άναμμα 

του κεριού υπενθυμίζει σε όλους το καθήκον που έχουν να λιώνουν πάνω στο 

βωμό του χρέους και να φωτίζουν τους ανθρώπους που ζουν γύρω τους944.  

Η λαμπάδα που προπορεύεται ή ανάπτει ενώπιον του επισκόπου 

συμβολίζει κατά τον άγιο Συμεών την λάμψη της αρχιερατικής χάρις του 

επισκόπου, το φως της γνώσεως και της διδασκαλίας, το φως των αρετών που 

οφείλουν να έχουν οι επίσκοποι και ότι ο επίσκοπος πρέπει με το λόγο του να 

καθοδηγεί τους πιστούς στην αιώνιον ζωή945. Τα κηροπήγια ή συνήθως 

μανουάλια εικονίζουν την στήλη του πυρός που καθοδηγούσε τους Εβραίους 

προς την γη Χαναάν946.  

 
 Τα δικηροτρίκηρα 
Με τα δικηροτρίκηρα ευλογεί μετά τον τρισάγιο ύμνο ο επίσκοπος τον 

λαό κατά την αρχιερατική λειτουργία. Τα δίκηρα συμβολίζουν τις δύο φύσεις του 

Κυρίου ενώ τα τρίκηρα συμβολίζουν τα τρία πρόσωπα του Τριαδικού Θεού. Κατά 

τον Συμεών Θεσσαλονίκης ο ιεράρχης σφραγίζει με το δίκηρο το ιερό ευαγγέλιο 

δηλώνοντας «τον διφυή Ιησού» και την ενανθρώπηση του Κυρίου947. 

 
Η κολυμβήθρα  
Το άγιο βάπτισμα σημαίνει αναγέννηση, κάθαρση και  ταφή κατά τον απ. 

Παύλο: «όσοι εις Χριστόν Ιησούν εβαπτίσθημεν εις τον θάνατον αυτού 

εβαπτίσθημεν. Συνετάφημεν ουν αυτώ διά του βαπτίσματος εις τον θάνατον»948. 

Στο βάπτισμα γίνονται τρεις καταδύσεις και αναδύσεις συμβολίζοντας την 

τριήμερη ταφή του Κυρίου. Η αγία κολυμβήθρα ως προς την αναγέννηση φέρει 

τον τύπο μήτρας, ως προς την κάθαρση σημαίνει λουτρό και ως προς την ταφή 

                                                 
944 Βλ. Βαρνάβα (χωρεπ. Σαλαμίνος), Έχομεν θυσιαστήριον, όπ.π., σ.58. Πρβλ. Μωϋσέως 
Αγιορείτου (μον.), Ο μακάριος γέροντας Γεώργιος Καρσλίδης 1901-1959, εκδ. Ι.Μ. Αναλήψεως 
του Σωτήρος, Δράμα 31996, σσ.171-172. 
945 Περί της ιεράς Λειτουργίας, Διάλογος PG 155, 257B-C. 
946 Α. Παλαμά, Επίτομος Ορθόδοξος Χριστιανική Λειτουργική, εκδ. Ρηγοπούλου, Θεσσαλονίκη 
2003, σ.22. 
947 «Και μετά τούτο δικηρίω σφραγίζει το ιερόν ευαγγέλιον, τάς δύο του Χριστού ο αρχιερεύς 
δηλών φύσεις, ός τη υποστάσει είς εστίν αδιαίρετος. Και τώ τρικηρίω πάλιν εν τω υμνείν τον 
Τρισάγιον, εις το ‘Δόξα Πατρί και Υιώ και αγίω Πνεύματι’, ότι τρία τοίς προσώποις, και ε΄ν φύσει, η 
Τριάς εστίν, ής και την γνώσιν ως φώς και του διφυούς του ενός της Τριάδος σεσαρκωμένου το 
Ευαγγέλιον έλαμψεν όλω τω κόσμω» Περί της ιεράς Λειτουργίας, Διάλογος, PG 155, 278Β Tου 
Ιδίου, Ερμηνεία, κεφ.58, PG, 155, 721Β.  
948 Ρωμ. 6, 4. 
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συμβολίζει τον τάφο949. Συμβολίζει τον Ιορδάνη όπου βαπτίσθηκε ο Κύριος950. Οι 

βαπτιζόμενοι στο όνομα του Πατρός και του Υιού και του αγίου Πνεύματος 

απαλλάσσονται του προπατορικού αμαρτήματος καθαρισμένοι από κάθε 

αμαρτία951 και ανανεώνονται πνευματικά952. 
Χρήση της κολυμβήθρας δεν γίνεται μόνο όσες φορές ο βαπτιζόμενος 

είναι μεγάλης ηλικίας ή ετοιμοθάνατος (βάπτισμα με επίχυση, αεροβάπτισμα ή με 

ραντισμό), αν και από τα πρώτα χριστιανικά χρόνια το βάπτισμα τελούνταν με 

τριττή εντός του ύδατος κατάδυση. Άλλωστε η τριττή κατάδυση και ανάδυση όχι 

μόνο συμβολίζει την τριήμερη ταφή και ανάσταση του Κυρίου, αλλά παριστά και 

το τριαδικό του Θεού953. 

 
 
2. Θεολογικοί και λειτουργικοί συμβολισμοί των ιερών αμφίων 

 

Η θεολογική έννοια του αμφίου είναι ότι ο λειτουργός δεν τελεί από μόνος 

του τα μυστήρια, αλλά εν δυνάμει Χριστού και της ιεροσύνης της Εκκλησίας, την 

οποία κατέχει διά της χειροτονίας εν Πνεύματι αγίω954. Ο ιερέας είναι η εικόνα 

του Αρχιερέως Χριστού και η ενδυμασία του είναι σύμβολο της ενδυμασίας του 

Ιησού Χριστού955. 

                                                 
949 Βλ. Δανιήλ Γεωργοπούλου, Ιερά Ανθολογία περιέχουσα Ερμηνεία επί της των επτά μυστηρίων 
της Ορθοδόξου Εκκλησίας, όπ.π, σ.20. 
950 Ματθ. 3, 13. 
951 Βλ. Πραξ. 2, 38, Α΄ Πετρ. 3, 21, Εφεσ. 5, 25-28, Α΄ Κορ. 6, 11. 
952 Βλ. Ιωαν. 3, 3-6, Γαλάτ. 3, 26-28, Α΄ Κορ. 12, 13, Μαρκ. 16, 16, Τίτ. 3, 5-7, Α΄ Πετρ. 3, 21. 
953 «Εάν μη τις γεννηθή εξ ύδατος και Πνεύματος, ου δύναται εισελθείν εις την βασιλείαν του 
Θεού». Ιωάν. 3, 5. Πρβλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (πρωτοπρ.), Ο Χριστιανικός Ναός και τα 
Τελούμενα εν Αυτώ, όπ.π., σσ.388-389. Πρβλ. Τιμοθέου Τζιαβάρα (αρχιμ.), Το Πασχάλιο Δείπνο, 
όπ.π., σ.26. 
954 Ι. Φουντούλη, Λειτουργική Α΄-Εισαγωγή στη Θεία Λατρεία, όπ.π., σ.64. « Φησίν τοίνυν, ότι 
εστίν ιεραρχία, ως εγώ λέγω, τάξις ιερά, και επιστήμη, και ενέργεια. Έστι γάρ τάξις και φυσική του 
αριθμού, ως το πρώτον και δεύτερον. Έστι τάξις και η θέσει, ής το μέν σωματικόν, ως βασιλικαί 
αξίαι το δε ιερόν, ως ιερατικαί καταστάσεις ην δη και επιστήμην λέγει, και ενέργειαν. Εί μη γαρ 
καθ’έξιν ο σίδηρος εκπυρωθείη, ουκ αν ενεργήσοι ετέροις τον φωτισμόν. Επεί γαρ ο φωτίζων 
προς τον φωτιζόμενον λέγεται, και ο τελών προς τον διδασκόμενον· διά τούτο μόνον επιστήμη η 
ιεραρχία, αλλά και ενέργεια, ίνα κατά την εαυτής έξιν ενεργήσειν επ’άλλοις τον φωτισμόν…και ότι 
εκείνο τελεταρχικόν, οιονεί εξάρχον πάσης τελετής». Διονυσίου Αρεοπαγίτου, Περί ουρανίου 
ιεραρχίας, κεφ.3, PG 3, 169Α. 171Α-Β. 
955 «…ο αρχιερεύς, παρ’ αυτής της ιεραρχίας τον φωτισμόν δεχόμενος, τοις πρεσβυτέροις και 
διακόνοις μεταδίδωδιν ούτοι δε, πληρωθέντες της λαμπηδόνος προς τους ετέρους αυτήν 
αποπάλλουσι το γάρ χείρον υπό του κρείττονος ευλογείται. Ου μη θεμιτόν εστι παρά τάς ιεράς 
διατάξεις ενεργείν τους ιερώς τελουμένους· οίον, φέρ’ ειπείν, διάκονον προσφέρειν, ή 
πρεσβύτερον χειροτονείν».  Διονυσίου Αρεοπαγίτου, όπ.π., κεφ.3, PG 3, 173Α. 
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Μέχρι τον 11ο αι. τα άμφια συμβολίζουν την αρετή και την καθαρότητα 

της ψυχής, η οποία πρέπει να κοσμεί τους λειτουργούς. Τον 12ο αι. προστίθεται 

ο τυπικοδογματικός συμβολισμός, αφού πλέον τα άμφια956 αναφέρονται στο 

πρόσωπό του Κυρίου, που εκπροσωπεί ο ενδυόμενος ιερέας. Η θεία 

ενσάρκωση, η ένωση των δύο φύσεων του Κυρίου αποτελούν θέματα του 

συμβολισμού των ιερατικών αμφίων. Από τον 13ο αι. οι συμβολισμοί ανάγονται 

στο πάθος του Κυρίου και τα άμφια συμβολίζουν αντικείμενα του μαρτυρίου. Ο 

ακάνθινος στέφανος, ο χιτών, ο εμπαικτικός κάλαμος συμβολίζονται με ανάλογα 

άμφια ή εμβλήματα και ο ιερέας αποτελεί τύπο του Σωτήρος. Ο λειτουργός είναι 

αγωνιστής εναντίον του πονηρού στον καλό αγώνα της πίστεως και τα άμφια 

συμβολίζουν το όπλα αυτού του πνευματικού αγώνα957. 

Ο συμβολισμός των αμφίων στην ανατολή αρχίζει τον 4ο αι. από τον 

Σεβηριανό Γαβάλων και κατόπιν από τον Ισίδωρο Πηλουσιώτη και τον Θεόδωρο 

Ανδίδων. Κατά τον 5ο αι. τα Αρεοπαγίτικα συγγράμματα δεν ασχολήθηκαν ειδικά 

με τον συμβολισμό αλλά υπήρξαν ο πρωτουργός του. Στην ανάπτυξη του 

συμβολισμού συνέβαλαν ιδιαίτερα ο Σωφρόνιος Ιεροσολύμων με το έργο του 

Περί των εν τη ιερουργία τελουμένων και ο Γερμανός Κωνσταντινουπόλεως με το 

έργο του Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική θεωρία958. Τον 11 αι. και μετέπειτα 

ασχολήθηκαν με το θέμα οι Θεόδωρος Ανδίδων, Νικόλαος Καβάσιλας, Συμεών 

Θεσσαλονίκης, κ.λπ959. 

 
 
α. Τα άμφια του διακόνου. 
Τα άμφια του διακόνου στην Ανατολική Εκκλησία, όπως προαναφέραμε 

είναι τρία: το στιχάριον, τα επιμάνικα και το ωράριο960. 

 

                                                 
956 Υποστηρίχθηκε ότι τα λειτουργικά άμφια δημιούργησαν οι μυστικές τάσεις των χριστιανών. 
Αυτή η άποψη είναι εσφαλμένη γιατί τα λειτουργικά άμφια καθιερώθηκαν από τους Εβραίους 
στην Π. Διαθήκη, όπως ήδη αναφέραμε, και τροφοδοτούσαν τις μυστικές τάσεις κάθε εποχής. Βλ. 
Κ. Κούρκουλα, «Άμφια», ΘΗΕ, τ. 2, στ. 413. 
957 Βλ. Όπ.π., στ. 413. 
958 Βλ. Π. Σκαλτσή, Λειτουργικές Μελέτες-ΙΙ, εκδ. Π.Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 2006, σ.184. 
959 Κ. Κούρκουλα, Τα ιερατικά άμφια και ο συμβολισμός αυτών, όπ.π., σ.48.  
960 «Του διακόνου δε λειτουργικού λεγομένου, ως υπηρέτου τάξιν επέχοντος, και μη δυναμένου 
χωρίς ιερέως τι πράττειν, ό δη της εσχάτης αγγελικής εστί τάξεως, έκαστος αυτών εκ των τριών 
τούτων τάξεων, αναλόγως τη τάξει, περιτίθεται και τά άμφια. Και διάκονος μέν, όσα την αγγελικήν 
τυποί τάξιν». Συμεών Θεσσαλονίκης, Ερμηνεία, κεφ. 31, PG 155, 32D. Βλ. Ι. Φουντούλη, όπ.π., 
σ. 65. 
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Στιχάριο 
Το στιχάριο είναι κοινό άμφιο και των τριών βαθμών της ιεροσύνης και 

συμβολίζει τη στολή των αγγέλων και τον φωτεινόμορφο χιτώνα του 

βαπτίσματος961. Αρχικά ήταν όπως ο χιτώνας του βαπτίσματος, λευκού 

χρώματος, σύμβολο της αγνότητας και της πνευματικής χαράς962. Αυτό δηλώνει η 

φράση που λέει ο διάκονος όταν ενδύεται το στιχάριο: «Αγαλλιάσεται η ψυχή μου 

επί τω Κυρίω ενέδυσε γαρ με ιμάτιον σωτηρίου και χιτώνα ευφροσύνης περιέβαλέ 

με ως νυμφίω περιέθηκέ μοι μίτραν και ως νύμφην κατεκόσμησέ με κόσμω, 

πάντοτε νυν και αεί και εις τους αιώνας των αιώνων»963. 
Ο Χρυσόστομος το ονομάζει «χιτωνίσκον λευκόν και αποστίλβοντα»964, 

καθότι το λευκό χρώμα συμβολίζει το αίμα του Χριστού με το οποίο λουσθήκαμε 

και λευκανθήκαμε και το καθαρό και αμόλυντο της ιερατικής τάξεως. Λειτουργοί 

και πιστοί είναι μέλη του σώματος του Χριστού και η δωρεά του αγίου Πνεύματος 

προσφέρεται σε όλο το πλήρωμα της Εκκλησίας965.. 

Ο πατριάρχης Γερμανός σημειώνει: «το στιχάριον λευκόν ην της 

θεότητος την αίγλην εμφαίνει και του ιερέως την λαμπράν πολιτείαν»966. Ο 

Συμεών Θεσσαλονίκης ομοίως αναφέρει ότι συμβολίζει την πνευματική 

καθαρότητα και την πνευματική πολιτεία της ιερατικής τάξης και την θεία λάμψη 

με την οποία ο ιερέας διακονεί και την μεταδίδει στους πιστούς με το 

ευαγγέλιο967. Το λευκό χρώμα φανερώνει «την καθαροτέραν της δόξης του Θεού 

απαθή περιβολήν»968 και το πορφυρό χρώμα εικονίζει το πάθος του Χριστού, 

                                                 
961 Βλ. Γρηγορίου (Ιερομ.), Η Θεία Λειτουργία – Σχόλια, όπ.π., σ.65. 
962 «τό στιχάριον λευκόν όν, το φως του Θεού και καθαρόν, καί ότι καθαράν την φύσιν ημών έκτισε 
και προσείληφεν. Ει δε πορφυρούν, διά το πάθος, ότι το αίμα εξέχεε δι’ ημάς ο ενανθρωπήσας 
Λόγος». Συμεών Θεσσαλονίκης, Διάλογος, κεφ.79, PG 155, 256Α. Βλ. Αποκ. 7, 13. Ματθ. 22, 11-
12. 
963 Ησ. 61, 10. 
964 «Σύ δε ει μέν πηγήν ύδατος ενεχειρίσθης φυλάττειν ποιμνίω καθαράν, είτα είδες πρόβατον 
πολύν επί του στόματος φέρον τον βόρβορον, ουκ αν είασας επικύψαι κάτω, και θολώσαι το 
ρείθρον·ν’ ινί δε ουχ ύδατος, αλλ’ αίματος και πνεύματος πηγήν εγκεχει ρισμένος, και ορών γης 
και βορβόρου χαλεπωτέραν αμαρτίαν έχοντάς τινας και προσιόντας, ουκ αγανακτείς, ουδέ 
απείργεις, και τίνα αν σχοίης συγγνώμην. Διά τούτο υμάς ο Θεός ετίμησε ταύτην την τιμήν, ίνα τα 
τοιαύτα διακρίνητε. Τούτο υμών η αξία, τούτο η ασφάλεια, τούτο ο στέφανος άπας, ουχ ίνα λευκόν 
χιτωνίσκον και αποστίλβοντα περιβαλλόμενοι περιίητε». Εις Ματθαίον. Ομιλία 82, PG 58, 745Α. 
965 Βλ. Γρηγορίου (Ιερομ.), όπ..π., σ.65. Πρβλ. Κωνσταντίνου Καλλινίκου (πρωτοπρ.), όπ.π., 
σ.482. 
966 Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική θεωρία, PG 98, 393C.  
967 «Αλλά και το καθαρόν και αμόλυντον εικονίζει της ιερατικής τάξεως, δι’ ην καθαρότητα και 
ταύτης ο ιερεύς καταξιούται της χάριτος, και έτι την θείαν έλλαμψιν, ην διακονεί τους πιστούς διά τε 
του Ευαγγελίου και των λοιπών». Περί της ιεράς λειτουργίας, Διάλογος, PG 155, 256B. 
968 Περί των ιερών χειροτονιών, Διάλογος, κεφ. 163, PG 155, 367D. 
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«…ότι το αίμα εξέχεε δι’ ημάς ο ενανθρωπήσας λόγος»969. Το αρχιερατικό 

στιχάριο διακοσμείται με ποταμούς, δηλαδή ταινίες ή λωρίδες, που εικονίζουν 

«…τά χαρίσματα της διδασκαλίας, έτι δε και τους του αίματος του Σωτήρος ημών 

κρουνούς»970. 

Επιπρόσθετα δηλώνει την φωτεινή στολή των αγγέλων, καθότι 

«…φωτεινήν εσθήτα περιβεβλημένοι ώφθησαν άγγελοι, ως και ο εν τω μνήματι 

λευκήν εσθήτα ενδεδυμένος»971. Αυτό μαρτυρεί και το γραφικό χωρίο που λέγεται 

κατά την ένδυσή του. Συμβολίζει επομένως το στιχάριο και την εσωτερική 

καθαρότητα, που πρέπει να διακρίνει όσους υπηρετούν το ιερό θυσιαστήριο972. 

 
Επιμάνικα 
Τα επιμάνικα σημειώνει ο Συμεών Θεσσαλονίκης συμβολίζουν την θεία 

οικονομία στην δημιουργία του ανθρώπου και τα άχραντα δεσμά του Χριστού 

όταν οδηγήθηκε στον Πιλάτο973.. 

Φορώντας το επιμάνικο στο αριστερό του χέρι ο λειτουργός λέγει: «Αι 

χείρες σου εποίησάν με και επλασάν με, συνέτισόν με και μαθήσομαι τας εντολάς 

σου»974. Τα πανάγια χέρια του Πατρός, ο Λόγος και το άγιο Πνεύμα, 

δημιούργησαν τον άνθρωπο975. Όπως ο πρώτος άνθρωπος ήταν δημιούργημα 

των χεριών του Θεού έτσι και ο καινός άνθρωπος. Τα ίδια χέρια που 

δημιούργησαν τον άνθρωπο, ιερουργούν και το ευχαριστιακό μυστήριο. Τα 

επιμάνικα φανερώνουν πως ο Χριστός αυτουργεί με τα ίδια του τα χέρια την 

ιερουργία του αγίου σώματός Του και αίματος976. 

                                                 
969 Περί της ιεράς Λειτουργίας, Διάλογος PG 155, 256C. 
970 Όπ.π., PG 155, 256C. Βλ. Δ. Μωραΐτη, «Άμφια», ΘΗΕ, στ.406. 
971 Ερμηνεία, κεφ. 31, PG 155, 3712Α. 
972 «κατά πρεσβυτέρου κατηγορίαν μη παραδέχου, εκτός ει μη επί δύο ή τριών μαρτύρων. Τους 
αμαρτάνοντας ενώπιον πάντων έλεγχε, ίνα και οι λοιποί φόβον έχωσι.διαμαρτύρομαι ενώπιον του 
Θεού και Κυρίου Ιησού Χριστού και των εκλεκτών αγγέλων, ίνα ταύτα φυλάξης, χωρίς 
προκρίμματος μηδέν ποιών κατά πρόσκλισιν. Χείρας ταχέως μηδενί επιτίθει, μηδέ κοινωνεί 
αμαρτίας αλλοτρίαις·σεαυτόν αγνόν τήρει». Τιμ. Α΄, 5, 19-22. Βλ. Βαρνάβα, (χωρεπισκόπου 
Σαλαμίνος), όπ.π., σ.51. Πρβλ. Ι. Φουντούλη, Το λειτουργικόν έργον του Συμεών του 
Θεσσαλονίκης – Συμβολή εις την ιστορίαν και θεωρίαν της θείας λατρείας, όπ.π., σ.139. 
973  «Τα δε λεγόμενα επιμανίκια και το παντουργόν της ενεργείας εικονίζουσι του Θεού, και το διά 
των οικείων χειρών την ιερουργίαν του ιδίου σώματος και αίματος αυτουργήσαι τον Ιησούν. Όθεν 
καί τά λεγόμενα εν τω ταύτα περιβάλλεσθαι οικεία· ‘ Η δεξιά σου, Κύριε, δεδόξασται εν ισχύϊ.’ Καί 
τό, ‘Αι χείρες σου εποίησάν με καί έπλασάν με.’ Αλλά και τα εν χερσί δεσμά του Σωτήρος, οις 
προσδεθείς ηπείγετο προς Πιλάτον, φασί τινες τα επιμανίκια εκτυπούν». Συμεών Θεσσαλονίκης, 
Ερμηνεία, κεφ.42, PG 155, 713D. 
974 Ψαλμ.118, 73. 
975 Γεν. 1, 26. 
976 Συμεών Θεσσαλονίκης, όπ.π., PG 155, 713C-D. 



 202 

Ο Θεοφάνης Νικαίας αναφέρει ότι ο Χριστός πριν αναληφθεί στους 

ουρανούς έδωσε στους αποστόλους και διαδοχικά στους επισκόπους και ιερείς 

τη δημιουργική χάρη του αγίου Πνεύματος «…δι’ ης ή τε ανάπλασις και 

αναγέννησις των όντων τε και εσομένων μέχρι της συντελείας του αιώνος 

ανθρώπων τελείσθαι έμελλε…το ίδιον έργον εγχειρήσας αυτοίς ενεργείν…τη 

ενεργεία του παντουργού πνεύματος δυναμένους ποιείν τα μέγιστα της θείας 

δυνάμεως έργα»977. Ο Χριστός έδωσε στους ιερείς τη χάρη να ενεργούν το δικό 

του έργο και ο ιερέας ενεργεί «ως χείρ Χριστού»978. 

 
Ωράριο ή Οράριο 
Ονομάζεται οράριο «διά το ωραϊζειν αυτόν τη χάριτι, και της δόξης του 

Θεού τω κάλλει περικοσμείν»979.  

Από τον 4ο αι. του αποδίδεται ειδικός συμβολισμός λόγω του σχήματος 

και της θέσης του πάνω στο σώμα του διακόνου980. Ο άγιος Γερμανός το 

παρομοιάζει με τα φτερά των αγγέλων, αφού και οι διάκονοι είναι σε τύπο 

αγγέλων: «οι δε διάκονοι εις τύπον των αγγελικών δυνάμεων ταις λεπταίς των 

λεπτών οραρίων πτέρυξι, ως λειτουργικά πνεύματα εις διακονίαν αποστελλόμενα 

προτρέχουσιν»981. Γι’ αυτό κεντάται πάνω στο οράριο ο τρισάγιος ύμνος «Άγιος, 

Άγιος, Άγιος»982. 

Ομοίως και ο ιερός Σωφρόνιος αναφέρει ότι το οράριο αποτελεί τύπο 

των πτερών των αγγέλων και συμπληρώνει: «τούτο καταχέεται έως των ποδών, 

και επίκειται τω αριστερώ ώμω μηνύον τας δύο Διαθήκας, την μεν νέαν 

έμπροσθεν, την δε Παλαιάν και την Νέαν ου κοινωνείν»983. Κατά τον άγιο Συμεών 

                                                 
977 Επιστολή προς Ιερείς, PG 150, 336C. 
978 Ιωάννου Χρυσοστόμου, Ομιλία εις Ματθαίον, PG 48, 745. 
979 «Οιονεί γάρ και ούτος εν τούτω ως εν πτέρυξιν ωραΐζεται και περικαλύπτεται ευλάβεια και 
αρετή, και μάλιστα εν τω μετέχειν της κοινωνίας, τά Σεραφείμ εκείνα μιμούμενος· ά δή εξαπτέρυγα, 
ως γέγραπται, όντα, ταίς μέν δυσί πτέρυξι καλύπτουσι τά πρόσωπα εαυτών, ταίς δε δυσί τους 
πόδας, και ταίς δυσί πετώμενα, το, ‘Άγιος, άγιος, άγιος,’εκβοώσιν». Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί 
των ιερών χειροτονιών, Διάλογος, κεφ. 173, PG 155, 381C.  
980 Βλ. Ι. Κογκούλη, Χ. Οικονόμου, Π. Σκαλτσή, Η Θεία Λειτουργία του Ιωάννου Χρυσοστόμου, 
όπ.π., σ.26. 
981 Γερμανού Κωνσταντινουπόλεως, Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική θεωρία, PG 98, 393C. 
Εβρ. 1, 14. 
982 «Διό και ως την των αγγέλων εσχηκώς τάξιν ο χειροτονηθείς, ωράριον περιβάλλεται· ο δή το 
νοερόν δηλοί των αγγέλων και ως πτερά σημαίνει απηωρημένον των ώμων. Και το Τρισάγιον 
άσμα των αγγέλων εγγεγραμμένον έχει. Και τούτο σφραγίζει, ο αρχιερεύς, αυτός δε ασπάζεται και 
την χείρα του ιεράρχου, δεικνύς ότι και ερά του δώρου, και τιμά τούτο, και τον διδόντα αυτόν, ως 
ευεργέτην τοιούτων». Συμεών Θεσσαλονίκης, όπ.π., PG 155, 381C.  
983 Σωφρονίου, Περί των εν τη ιερουργία τελουμένων, PG 87, 3987. 
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ο διάκονος φέρει στο αριστερό του ώμο το ωράριο γιατί βρίσκεται στη μικρότερη 

τάξη της ιεροσύνης «..καί μόνου του λειτουργείν και διακονείν εστιν υπηρέτης. 

Ότε δε τελεσθείη πρεσβύτερος, τότε και από του δεξιού ώμου τούτο λήψεται, ως 

και το διακονείν και το τας τελετάς ενεργείν λαβών»984. 

Το οράριο είναι αποκλειστικό άμφιο του διακόνου και με αυτό δίνει το 

σύνθημα για την έναρξη κάθε μέρους της ακολουθίας, καλώντας το λαό να 

προσευχηθεί, το χορό να ψάλλει, τον ιερέα να τελέσει τις τελετουργικές πράξεις 

και τον ίδιο του τον εαυτό να μιμηθεί στη διακονία την αγγελική προθυμία και 

ετοιμότητα985. 

 
 
β. Τα άμφια του πρεσβυτέρου. 
Η συμβολική σημασία των υπολοίπων αμφίων του πρεσβυτέρου, εκτός 

από το στιχάριο και τα επιμάνικα, τα οποία είναι τα ίδια με το διάκονο και ήδη 

αναλύσαμε, είναι η ακόλουθη: 

 
Επιτραχήλιο 
Το επιτραχήλιο είναι το σύμβολο της χάριτος της ιεροσύνης και της 

συμμετοχής του ιερέα στην ιεροσύνη του Χριστού. Ο ιερέας το χρησιμοποιεί σε 

κάθε τελετή, γιατί την «τελεστική και άνωθεν κατερχομένην του Πνεύματος 

παρίστησι Χάριν»986. Ο ιερέας μεταδίδει στους πιστούς τη θεία χάρη μέσω των 

μυστηρίων. Γι’ αυτό κάθε φορά που ενδύεται το επιτραχήλιο επαναλαμβάνει τη 

φράση: «Ευλογητός ο Θεός, ο εκχέων την χάριν αυτού επί τους ιερείς αυτού ως 

μύρον επί κεφαλής το καταβαίνον επί πώγωνα, τον πώγωνα του Ααρών, το 

καταβαίνον επί την ώαν του ενδύματος αυτού»987 . 

Η χάρη που δόθηκε στον ιερέα παρομοιάζεται με το σύμβολο της 

ιερατικής ευλογίας με το οποίο χρίζονταν ο αρχιερέας των Εβραίων988. Η θεία 

χάρη κατέρχεται ως μύρο από την κεφαλή της Εκκλησίας, τον Χριστό, στον 

                                                 
984 Συμεών Θεσσαλονίκης, όπ.π., PG 155, 382C. 
985 Βλ. Ν. Β. Γκογκόλ, Στοχασμοί στη Θεία Λειτουργία, εκδ. Ιερά Μονή Παρακλήτου, Ωρωπός 
Αττικής 1999, σ.21. 
986 Συμεών Θεσσαλονίκης, Ερμηνεία, κεφ. 39, PG 155, 712D-713A. Βλ. Ιωάννου Χρυσοστόμου, 
Περί Ιερωσύνης, Λόγος Γ΄, ΕΠΕ, τ.28, σ.121. 
987 Ψαλμ.132, 2. Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί της ιεράς Λειτουργίας, Διάλογος, κεφ.81, PG 155, 
257D. 
988 Εξ. 30, 30. 
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πώγωνα που είναι ο ιερέας και προχωρεί στην άκρη του ενδύματος, την ώα, που 

είναι οι πιστοί989. Αρχές του 6ου αι. το επιτραχήλιο γίνεται υποχρεωτικό στην 

ιερατική αμφίεση990.  

Αυτή την υποχρέωση την αναφέρει και ο Συμεών τονίζοντας: «Και εν μεν 

τη θεία ιερουργία, χρή άπαντα ενδεδύσθαι, εν ταις λοιπαίς δε ιεραίς τελεταίς, ότε 

τούτο σύνηθες, και τά κατά παράδοσιν όντα, μη καταλύειν ποτέ, κάν δοκώσιν 

ελάχιστα·τέως δε χωρίς επιτραχηλίου, μηδεμίαν τελείν τελετήν, και ει ανάγκη τις 

επέχει τινά γενέσθαι τελετήν ή ευχήν ή βάπτισμα ή άλλο τι των ιερέων, ει μη 

ευρεθείη επιτραχήλιον, ίνα μη καταλειφθείη τό έργον, ή ζώνη από σχοινίου τι 

μέρος ή από υφάσματος ο ιερεύς ευλογείτω, και ως επιτραχήλιον περιβαλλέσθω, 

και ενεργείτω την τελετήν·και μετά ταύτα εκείνο μη ως κοινόν ηγείσθω, αλλ’ ή εις 

χρείαν εχέτω ιεράν εις αρμόδιον, ή εν ιδίω τόπω αποτιθέσθω, ώστε μη κοινόν 

είναι· Εκείνα δε μόνον χωρίς επιτραχηλίου ενεργεί, όσα και εν τοις μοναστηρίοις 

τοίς ιερεύσι ποιείν σύνηθες έν τε τω μεσονυκτικώ, τις ώραις, και τοίς 

αποδείπνοις»991. Ο ιερέας βρίσκεται κάτω από την κεφαλή, τον Χριστόν, και 

οφείλει να επιτελεί τις τελετουργίες έχοντας υπεράνω του Εκείνον ως τελετάρχη, 

να εργάζεται τα έργα του Χριστού μαζί με τον Χριστό και «τα Αυτού πράττειν μετ’ 

Αυτού»992. Δηλώνει υποταγή, υπακοή και ταπείνωση στο Χριστό του οποίου το 

έργο υπηρετεί.  

Κατά τον Γερμανό συμβολίζει τον ζυγό του Χριστού, κάτω από τον 

οποίο πρέπει να βρίσκεται ο ιερέας. Το κάθε μέρος του επιτραχηλίου έχει 

διαφορετικό συμβολισμό. Το δεξιό μέρος συμβολίζει το καλάμι που έδωσαν οι 

στρατιώτες στον Ιησού, για να τον εμπαίξουν, και το αριστερό το κράτημα του 

σταυρού στους ώμους του993. Τα κρόσια του επιτραχηλίου συμβολίζουν τις 

ψυχές που εμπιστεύθηκε ο Θεός στον ιερέα και για τις οποίες θα λογοδοτήσει 

την ημέρα της κρίσεως994. 

                                                 
989 Βλ. Γρηγορίου Ιερομ. Η Θεία Λειτουργία-Σχόλια, όπ.π. σ.71. 
990 Η σύνοδος της Πράγας το 509 μ.Χ. υποχρεώνει τους ιερείς να μη πλησιάζουν το θυσιαστήριο 
χωρίς το επιτραχήλιο. Βλ. Κούρκουλα, Τα ιερατικά άμφια και ο συμβολισμός αυτών, όπ.π., σ. 52. 
991 Αποκρίσεις πρός τινάς ερωτήσεις αρχιερέως ηρωτηκότος αυτόν, κεφ. 17, PG 155, 868D-869A. 
992 Ερμηνεία, κεφ. 39, PG 155, 713A.  
993 «Το επιτραχήλιον εστι το φακεώλιον, μεθ’ ού επεφέρετο υπό του αρχιερέως δεδεμένος, και 
συρόμενος επί το πρόσθεν επί τω τραχήλω ο Χριστός, εν τω πάθει αυτού απερχόμενος. Το δε του 
επιτραχηλίου δεξιόν μέρος, πέφηνεν ο κάλαμος όν έδωκαν εμπαίζοντες τη δεξιά του Χριστού. Το 
δε του εξ ευωνύμου μέρους, η του σταυρού βασταγή επί των ώμων αυτού». Ιστορία εκκλησιαστική 
και μυστική θεωρία, PG 98, 393C-D. 
994 Βλ. Κ. Κούρκουλα, «Άμφια», τ.2, ΘΗΕ., στ.414. Πρβλ. Βλ. Ιωάννου Χρυσοστόμου, Περί 
Ιερωσύνης, Λόγος Β΄, ΕΠΕ, τ.28, σ.89.. 
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Στο επιτραχήλιο αποδόθηκαν διάφοροι συμβολισμοί λόγω των 

διαφορετικών του χρωμάτων. Το λευκό χρώμα συμβολίζει τη θεία χάρη που 

κατεβαίνει στον ιερέα. Γι’ αυτό παρατηρεί ο Συμεών Θεσσαλονίκης: «ο αρχιερεύς 

τε και ο ιερεύς από κεφαλής τούτο περιβαλλόμενος, ευλογητός, φησίν, ο Θεός ο 

εκχέων την χάριν αυτού επί τους ιερείς αυτού»995. Το μελανί χρώμα 

χρησιμοποιείται κατά τις πένθιμες μέρες και το πορφυρό κατά τη μεγάλη 

τεσσαρακοστή996. 

 

 Ζώνη 
Η ζώνη κατά τον Σωφρόνιο συμβολίζει την πνευματική αποστολή και 

ευθύνη του ιερέα ενώπιον του Θεού. Ενδύεται τη ζώνη «διά το είναι αυτόν εν 

πνευματική διαγωγή διεζωσμένον, και το λογικόν αυτού περισφύγγεσθαι»997, κατά 

την προτροπή του Κυρίου· «έστωσαν υμών αι οσφύες περιεζωσμέναι και οι 

λύχνοι καιόμενοι και υμείς όμοιοι ανθρώποις προσδεχομένοις τον Κύριον 

εαυτών»998. 

Ο Συμεών Θεσσαλονίκης παρομοιάζει τη ζώνη με την πνευματική 

δύναμη που ενισχύει τον λειτουργό κατά τη θεία λειτουργία999.. Αυτό υποδηλώνει 

και η σχετική ευχή, την οποία διαβάζει ο ιερέας όταν την περιζώνεται: «ευλογητός 

ο Θεός, ο περιζωννύων με δύναμιν και έθετο άμωμον την οδόν μου· πάντοτε, νυν 

και αεί και εις τους αιώνας των αιώνων»1000. Συμβολίζει επίσης, κατά τον Συμεών 

Θεσσαλονίκης πάντα, και δηλώνει και το έργο της διακονίας, κατά το παράδειγμα 

του Σωτήρος1001. 

Την πνευματική διακονία του ιερέα υποδεικνύει και ο Διονύσιος 

Αρεοπαγίτης στην επιστολή του Παραίνεσις χειροτονήσαντος επισκόπου προς 

                                                 
995 Όπ.π., PG 155, 712D. 
996 Βλ. Κ. Κούρκουλας, «Άμφια», τ.2, ΘΗΕ., στ.414. 
997 Περί των εν τη ιερουγία τελουμένων,κεφ.7, PG 87, 3988.  
998 Λουκ. 12, 35. «Μέλλων ο ιερεύς την θείαν επιτελείν μυσταγωγίαν, οφείλει προηγουμένως μεν 
κατηλλαγμένος είναι μετά πάντων και μη έχειν τι κατά τινός και καρδίαν δε, όση δύναμις από 
πονηρών τηρήσαι λογισμών, εγκρατεύεσθαι τε μικρόν αφ’εσπέρας και εγρηγορικώς διάγειν μέχρι 
τον της ιερουργίας καιρόν». Ιερατικόν, Αι Θείαι Λειτουργίαι, όπ.π., σ. 90. 
999 «…την από Θεού ισχύν εκτυπούσα και περί την οσφύν τιθεμένην». Συμεών Θεσσαλονίκης Περί 
της ιεράς Λειτουργίας, Διάλογος, κεφ.81, PG 155, 260Α 
1000 Ψαλμ. 17, 13.  
1001 «το της διακονίας έργον δηλοί· ο γάρ διακονών περιζώννυται·και έτι την σωφροσύνη και 
αγνείαν επί τους νεφρούς κειμένην και την οσφύν». όπ.π., PG 155, 260Α. Ο ιερεύς πρέπει να είναι 
και διορατικός και να έχει άπειρους οφθαλμούς, επειδή δεν ζεί μόνο για τον εαυτό του αλλά για 
πολύ κόσμο. Βλ. Ιωάννου Χρυσοστόμου, Περί Ιερωσύνης, Λόγος Γ΄, Αρχαίον κείμενον, 
Εισαγωγή-Μετάφραση, Σημειώσεις Δ. Μωραΐτου [σειρά: Άπαντα των Αρχαίων Ελλήνων 
Συγραφέων], εκδ. Πάπυρος, χ.χ. σ.115. 
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νεοχειροτόνητον πρεσβύτερον και τονίζει αυστηρά στον νεοχειροτονηθέντα: 

«Πρόσεχε σεαυτόν, ω πρεσβύτερε, και βλέπε την διακονίαν, ην παρέλαβες, ην 

αρτίως εδέξω, ίνα αυτήν πληροίς. Βλέπε, ω ιερεύ, ου γαρ επίγειον διακονίαν 

ενεχειρίσθης, αλλ’ ουράνιον, ουκ ανθρώπων, αλλ’ αγγέλων. Σπούδασον σεαυτόν 

παραστήσαι εργάτην ανεπαίσχυντον, ορθοτομούντα τον λόγον της αληθείας»1002. 

Η ζώνη συμβολίζει ακόμη, κατά τον Συμεών, τη δύναμη του Παναγίου 

Πνεύματος που ενισχύει τους λειτουργούς αλλά και την καθαρότητα της ψυχής 

και του σώματος, την οποία πρέπει ο επίσκοπος και ο ιερέας να περιζώνονται με 

τις εντολές του Θεού1003. Ο διάκονος αντί της ζώνης χρησιμοποιεί το ωράριο το 

οποίο πριν τη θεία μετάληψη περιζώνεται προς ένδειξη ευσεβείας, συστολής και 

ταπείνωσης1004. 

 

Επιγονάτιον 
Φανερώνει την νίκη του Χριστού κατά του θανάτου, την κραταιάν δύναμη 

του Θεού εναντίον του διαβόλου και την δύναμη του αγίου Πνεύματος και του 

θείου λόγου, με την οποία πρέπει να είναι οπλισμένοι όσοι το φέρουν για να 

καταπολεμούν τους αόρατους εχθρούς της πίστεως1005. Γι’ αυτό όταν το 

ενδύονται λέγουν την ευχή: «Περίζωσαι την ρομφαίαν σου επί τον μηρόν σου, 

δυνατέ, τη ωραιότητί σου και το κάλλει σου. Και έντεινε και κατευοδού και 

βασίλευε»1006. Με την μάχαιρα του αγίου Πνεύματος δηλαδή τον λόγο του Θεού ο 

πνευματικός ποιμήν οφείλει να προστατεύει το ποίμνιο του, από ορατούς και 

αοράτους εχθρούς της πίστεως. Γι’ αυτό τον λόγο έχει σχήμα ρομφαίας και από 

της οσφύος προσαρτάται, «ένθα το δύνασθαι και το σωφρονείν τον άνθρωπον 

έχειν φασί»1007. 

                                                 
1002 Παραίνεσις χειροτονήσαντος επισκόπου προς νεοχειροτόνητον πρεσβύτερον, PG 3, 506. 
Πρβλ. Ι. Φουντούλη, Κείμενα Λειτουργικής-Θέματα Ευχολογίου, όπ.π., σ.25. Το κείμενο φέρεται 
και ως παράγγελμα του Μεγάλου Βασιλείου, Προς Ιερέα. 
1003 «Αλλά και το ισχυρόν εικονίζει και το κραταιόν της αυτού δυνάμεως και έτι την σωφροσύνην. 
Και μετά της ψυχής του σώματος τον αγιασμόν επί των νεφρών κειμένη η ζώνη τούτο μαρτυρεί τα 
λεγόμενα. «Ευλογητός, γαρ φησί, ο Θεός ο περιζωννύον με δύναμιν, και έθετο άμωμον την οδόν 
μου». Ερμηνεία, κεφ.40, PG 155, 713Β. Βλ. Βαρνάβα (Επισκ. Σαλαμίνος), Διδάγματα από την 
Σοφίαν Σειράχ, εκδ. Ιερά Αρχιεπισκοπή Κύπρου, Λευκωσία 21996, σ.38. 
1004 Βλ. Κ. Κούρκουλα, «Άμφια», τ.2, ΘΗΕ., στ.41. 
1005 «Ό την κατά του θανάτου νίκην και την αφθαρσίαν της ημετέρας φύσεως, και το μέγα της του 
Θεού ισχύος κατά της του πονηρού τυραννίδος εμφαίνει, γεγενημένην διά το αναμαρτήτως εκ 
Παρθένου τεχθήναι  τον Κύριον, και χωρίς αμαρτίας ζήσαι και σταυρωθήναι, και τον την αμαρτίαν 
γεννήσαντα νικήσαι, τη αναστάσει τον πεσόντα διά της αμαρτίας Αδάμ αναστήσαντα». Συμεών 
Θεσσαλονίκης, Ερμηνεία, κεφ. 41, PG 155, 713Β-C. 
1006 Ψαλμ. 44, 4. Εφεσ. 6, 16. 
1007 Συμεών Θεσσαλονίκης, όπ.π., PG 155, 713C. 
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Ο άγιος Γερμανός σημειώνει ότι είναι το ύφασμα που κρεμόταν στη 

ζώνη και με το οποίο σκούπισε τα χέρια του ο Πόντιος Πιλάτος, αφού τα έπλυνε, 

για να απαλλαγή από το αίμα του αθώου1008. Διαφορετικό  συμβολισμό δίνει ο 

Βαλσαμών Θεόδωρος, κατά τον οποίον εικονίζει την ποδιά την οποία φόρεσε για 

να πλύνει στη λεκάνη τα πόδια των μαθητών του ο Ιησούς, πριν το μυστικό 

δείπνο. Αργότερα το επιγονάτιο συμβολίζει την «μάχαιραν του Πνεύματος»1009 . 

 

Φαιλόνιον ή φελόνιον 
Το φαιλόνιο συμβολίζει την χάρη και την δύναμη, με την οποία ο Θεός 

περιβάλλει τους λειτουργούς των μυστηρίων, την κόκκινη χλαμύδα, την οποία οι 

στρατιώτες του Πιλάτου φόρεσαν στο Χριστό μέσα στο πραιτώριο κατά τους 

ονειδισμούς του1010. 

Είναι το σύμβολο της θείας δικαιοσύνης που ήλθε από το Θεό και 

δόθηκε στον άνθρωπο, δηλαδή το σύμβολο του Χριστού. Γι’ αυτό όταν το 

ενδύεται ο ιερέας επαναλαμβάνει τη φράση: «οι ιερείς σου, Κύριε, ενδύσονται 

δικαιοσύνην και οι όσιοί σου αγαλλιάσονται»1011. Όταν ενδύεται λοιπόν το 

φαιλώνιο ενδύεται Εκείνον, «ός εγεννήθη ημίν σοφία από Θεού, δικαιοσύνη και 

αγιασμός»1012. 

Κατά τον άγιο Γερμανό έχει το φαιλόνιο τριπλό συμβολισμό. Συμβολίζει: 

1.τον κόκκινο μανδύα με τον οποίο τύλιξαν οι στρατιώτες τον 

Χριστό1013 

2.την στολή του βαπτίσματος1014 και 

3.τις αγγελικές δυνάμεις1015. 

                                                 
1008 «Το δε εγχείριον το επί της ζώνης εστί το απομάξας αυτού ο Πιλάτος λέντιον και πέφυκε το 
εγχείριον έχειν επί της ζώνης αντίτυπον του απομάξαντος τας χείρας και του ‘αθώου ειμί’ 
επιφωνήσαντος». Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική θεωρία, PG 98, 393C.  
1009 Αποκρίσεις, PG 138, 1021. Βλ. Κ. Κούρκουλας, «Άμφια», τ.2, ΘΗΕ., στ.41. 
1010 «και εκδύσαντες αυτόν περιέθηκαν αυτώ χλαμύδα κοκκίνην, και πλέξαντες στέφανον εξ 
ακανθών…και ότε ενέπαιξαν αυτώ, εξέδυσαν αυτόν την χλαμύδα και ενέδυσαν αυτόν τα ιμάτια 
αυτού, και απήγαγον αυτόν εις το σταυρώσαι». Ματθ. 27, 28-32. Βλ. Γερμανού 
Κωνσταντινουπόλεως, όπ.π., PG 98, 393D. Πρβλ. Βαρνάβα (χωρεπισκ. Σαλαμίνος), όπ.π., σ.52. 
1011 Ψαλμ. 131, 9. 
1012 Α΄ Κορ. 1, 30. 
1013 «εμφαίνει την από κοκκίνου πορφύραν, ην περί τω Ιησού εμπαίζοντες οι ασεβείς εφόρεσαν». 
Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική θεωρία, PG 98, 393D. 
1014 «αφ’ ετέρου εξεικονίζει την στολήν του Βαπτίσματος». Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική 
θεωρία, όπ.π., PG 98,393D. 
1015 «κατά μίμησιν των Σεραφιμικών Δυνάμεων εισίν, ταις μεν στολαίς δίκην πτερύγων 
κατακεκαλυμμένοι, ταις δε δυσί πτέρυξι των χειλέων τον ύμνον βοώντες, και κατέχοντες τον θείον 
και νοητόν άνθρακα, Χριστόν εν τω θυσιαστηρίω τη λαβίδι της χειρός φανεράς φέροντες». Ιστορία 
εκκλησιαστική και μυστική θεωρία, όπ.π., PG 98, 394Α. 
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 Όμοια και ο ιερός Σωφρόνιος το ονομάζει άρραφο χιτώνα του αγίου 

Πνεύματος, εις τύπον της κόκκινης χλαμύδας του Χριστού1016. 

 
 
γ. Τα άμφια του επισκόπου 
Στον επίσκοπο το στιχάριο, το οποίο ήδη αναλύσαμε προηγουμένως 

(και είναι κοινό άμφιο με τον διάκονο και τον πρεσβύτερο, όπως και το 

επιτραχήλιο), εδώ έχει διαφορετικό συμβολισμό. Το στιχάριο του αρχιερέα έχει 

τους λεγόμενους «ποταμούς», οι οποίοι κατά τον Συμεών Θεσσαλονίκης 

συμβολίζουν το διδασκαλικό χάρισμα και τις σταγόνες αίματος του Ιησού 

Χριστού. Λέγονται ποταμοί γιατί έτσι ονομάζονται στο ευαγγέλιο1017. Επειδή ο 

επίσκοπος αποτελεί «τύπον Χριστού», οι ποταμοί συμβολίζουν, εκτός από τα 

διάφορα κινήματα της χαρισματικής διδασκαλίας, και τις δύο, Διαθήκες την 

Παλαιά και την Καινή.  

Όταν ενδύονται πορφυρό στιχάριο φανερώνουν ποιού βασιλιά είναι 

υπερασπιστές, γιατί στο πάθος ο Χριστός φορούσε κόκκινη χλαμύδα1018. 

 

 

Τα άμφια που επιπλέον ενδύεται ο επίσκοπος έχουν την ακόλουθη 

λειτουργική σημασία: 

 

Σάκκος 
Ο αρχιερατικός σάκκος αντικατέστησε το πολυσταύριο φαιλώνιο του 

επισκόπου, γι’ αυτό παρέλαβε τον συμβολισμό του φαιλωνίου, δηλαδή «την 

χλαίναν της ύβρεως»1019, την οποία ενδύονται οι επίσκοποι1020. 

 

 

                                                 
1016 Περί των εν τη ιερουργία τελουμένων, PG 87, 3987Β. 
1017 «…την εν τω ευαγγελίω του Σωτήρος φωνήν λέγοντος, ‘ο πιστεύων εις εμέ, ποταμοί ρεύσουσιν 
εκ της κοιλίας αυτού ύδατος ζώντος’». Συμεών Θεσσαλονίκης, όπ.π., κεφ.37, PG 155, 712C. 
1018 «ότι κοκκίνην χλαμίδα εφόρεσεν εν τω πάθει ο Χριστός». Γερμανού Κωνσταντινουπόλεως, 
όπ.π., PG 98,393D. 
1019 Ιω. 19, 2. 
1020 «Είτα το φαινόλιον, ή σάκκος όν, ή πολυσταύριον, ά δή την χλαίναν. Και τον σάκκον μάλλον ο 
σάκκος· και το πολυσταύριον δέ· αλλά και την προνοητικήν και φρουρητικήν εν πάσι και 
συνεκτικήν χάριν του Θεού, δι’ ήν και καθ’ημάς ώφθη, και τά πάθη υπήνεγκε». Συμεών 
Θεσσαλονίκης, Περί της ιεράς Λειτουργίας, Διάλογος, PG 155, 260C. 
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Μεγάλο και μικρό ωμοφόριο 
Στο πρόσωπο του επισκόπου βλέπουμε τον ίδιο τον Χριστό, γι’ αυτό η 

παρουσία του επισκόπου στη θεία λειτουργία είναι βεβαίωση της γνησιότητας 

του μυστηρίου1021. Ο επίσκοπος είναι «εις τύπον Χριστού» και «μιμητής του 

μεγάλου ποιμένος». Όταν ο αρχιερέας ενδύεται το ωμοφόριο λέγει την φράση: 

«επί των ώμων, Χριστέ, την πλανηθείσαν άρας φύσιν αναληφθείς, τω Θεώ και 

Πατρί προσήγαγες»1022. 
Το ωμοφόριο είναι διακριτικό άμφιο του επισκοπικού αξιώματος και 

θεωρείται σύμβολο του προβάτου που πλανήθηκε, το οποίο «ζητήσας ο Κύριος 

επί των οικείων ώμων ανέλαβε. Ο γαρ επίσκοπος, εις τύπον ων του Χριστού, το 

έργον εκείνου πληροί και δείκνυσι διά του σχήματος ότι μιμητής εστί του αγαθού 

και μεγάλου ποιμένος»1023. Τον ίδιο συμβολισμό δίνει και ο άγιος Γερμανός 

λέγοντας: «Το δε ωμοφόριον, ό περιβέβληται ο επίσκοπος, δηλοί την του 

προβάτου δοράν, όπερ πλανώμενον ευρών ο Κύριος, επί των ώμων αυτού 

ανέλαβε, και συν τοις μη πεπλανημένοις ηρίθμησεν»1024. Επιπρόσθετα «έχει και 

σταυρούς, διά το και τον Χριστόν επί του ώμου βαστάσαι τον Σταυρόν αυτού»1025. 

Κατά την εντολή του Κυρίου, πρέπει να σηκώσουμε τον σταυρό μας και να τον 

ακολουθήσουμε.  

Ο ιερός Συμεών διασαφηνίζει ότι είναι κατασκευασμένο από μαλλί και 

περιβάλλεται γύρω από τους ώμους του επισκόπου. «Τούτο δ’ αυτήν εικονίζων 

εστίν εναργώς την εκ Παρθένου δι’ ημάς σάρκωσιν και ενανθρώπησιν του Λόγου. 

Διά τούτο γάρ και εξ ερίου, ότι το πλανηθέν τυποί πρόβατον, ό επί των ώμων 

έλαβεν ο Σωτήρ, τουτέστι την ημετέραν φύσιν, και ότι εκ των ουρανών κατελθών 

εσαρκώθη, καί ότι και αυτός αμνός εκλήθη σφαγιασθείς υπέρ υμών…Και αυτά δε 

ά φησι ρήματα επ’ ώμων ελίττων, την ένοιαν βεβαιοί· φάσκει γάρ. ‘ Επί των ώμων, 

                                                 
1021 «Ένθεν ο θείος ιεράρχης, επί του θείου θυσιαστηρίου καταστάς, υμνεί τάς ειρημένας ιεράς 
θεουργίας Ιησού της θειοτάτης ημών προνοίας, άς επί σωτηρία του γένους ημών ευδοκία του 
παναγίεστάτου Πατρός εν Πνεύματι αγίω, κατά το λόγιον, ετελείωσεν. Υμνήσας δε και την 
σεβασμίαν αυτών και νοητήν θεωρίαν εν νοεροίς οφθαλμοίς εποπτεύσας, επί την συμβολικήν 
αυτών ιερουργίαν έρχεται, και τούτο θεοπαραδότως· όθεν ευλαβώς τε άμα και ιεραρχικώς μετά 
τους ιερούς των θεουργιών ύμνους υπέρ της, αυτόν ιερουργίας απολογείται, πρότερον ιερώς 
προς αυτόν αναβοών. Σύ είπας· ‘Τούτο ποιείτε είς την εμήν ανάμνησιν’». Διονυσίου Αρεοπαγίτου, 
Περί ουρανίου ιεραρχίας κεφ.3, PG 3, 441C-D. 
1022 Ιερατικό, όπ.π., σ. 250. 
1023 Ισιδώρου Πηλουσιώτου, Επιστολή 136, PG 78, 272D. 
1024 Γερμανού Κωνσταντινουπόλεως, όπ.π., PG 98, 396Α. 
1025 Όπ.π., PG 98, 396Α. 
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Χριστέ, την πλανηθείσαν άρας φύσιν, αναληφθείς, τω Θεώ και Πατρί 

προσήγαγες’»1026. 

Στην αρχή της θείας λειτουργίας ο αρχιερέας ενδύεται το μεγάλο 

ωμοφόριο, το οποίο αποδύεται κατά την ανάγνωση του ευαγγελίου, 

υποδεικνύοντας την ταπείνωση και υπακοή του στον Χριστό1027. Από τον 

χερουβικό ύμνο μέχρι το τέλος της λειτουργίας ενδύεται το μικρό ωμοφόριο. 

 
Μανδύας 
Ο μανδύας είναι και μοναχικό ένδυμα. Συμβολίζει το «ότι νεκρός ο 

μονάζων τω βίω, και ως εν τω τάφω εστί· διό και ως τάφος μέν ο μανδύας»1028. Ο 

μανδύας των αρχιερέων κατασκευάζεται με ποταμούς, έχοντας δύο πώματα άνω 

και κάτω. Σημειώνει ο ιερός Συμεών ότι συμβολίζει το χάρισμα της διδασκαλίας 

και τα δύο πώματα των αρχιερέων συμβολίζουν το πνευματικό νερό της θείας 

διδασκαλίας το οποίο εγχύεται στους πιστούς1029. Το μπροστινό άνοιγμα 

σημαίνει ότι η γνώση των θείων γραφών είναι γνωστή στην καρδιά και στο 

στήθος του αρχιερέα1030. 
 
Επιρριπτάριο η Επανωκαλύμμαυχο 
Το επιρριπτάριο ή επανωκαλύμμαυχο είναι μοναχικό ένδυμα. Είναι η 

καλύπτρα που φορούν οι μητροπολίτες και οι αρχιμανδρίτες ως σύμβολο της 

αγαμίας και της μοναχικής τους ιδιότητας, γι’ αυτό ονομάζεται και κουκούλιον1031. 

                                                 
1026 Ερμηνεία, κεφ. 44, PG 155, 716Β-C. Βλ. Περί των Ιερών Χειροτονιων, Διάλογος κεφ. 208, PG 
155, 422Β. 
1027 «…αναγιγνωσκομένου του Ευαγγελίου, αποτίθεται το ωμοφόριον ο αρχιερεύς, την ευατού 
δουλείαν επιδεικνύ τω Κυρίω. Επεί γαρ εκείνος διά του Ευαγγελίου οράται φθεγγόμενος, και ως 
παρών εστί, τότε την εικόνα της σαρκώσεως αυτού, το ωμοφόριο λέγων, ου τολμά ενδεδύσθαι, 
αλλ’ εξελών των ώμων, δίδωσιν αυτό διακόνω». Συμεών Θεσσαλονίκης, όπ.π., κεφ.69, PG 
155,724C.Του Ιδίου, Περί της ιεράς Λειτουργίας, Διάλογος, κεφ.98, PG 155, 294D. 
1028 Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί Μετανοίας, Διάλογος, κεφ.274, PG 155, 500Β. 
1029 «Τυθέντος ούν και θανόντος και αναστάντος και ανελθόντος Χριστού  υπέρ υμών, τότε το 
Πνεύμα κατήλθε και την χάριν ελάβομεν· και εκ της καρδίας των πιστών οι ποταμοί των δωρεών 
ρέουσι». Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί της ιεράς Λειτουργίας, Διάλογος, κεφ.80, PG 155, 253Α.  
1030 «… ο αρχιερατικός διδάσκει μανδύας, ποταμούς μεν διά τα προειρημένα, πόματα δε εις τύπον 
της Παλαιάς και Καινής έχων χάριτος. Α δη και υπεράνω κείται των ποταμών δηλούντος του 
τοιούτου, ως εκ των δύο Διαθηκών τον διδάσκαλον χρη λαμβάνειν και τας διδασκαλίας ποιείσθαι». 
Συμεών Θεσσαλονίκης, Ερμηνεία, κεφ. 38, PG 155, 712D. 
1031 «Δοκεί τοίνυν η λέξις καλυμμαύχιον ή καμηλαύκιον εκφράζειν, ώσπερ και τα τούτων σύστοιχα 
επικαλύμματα, την τοιάνδε σκεύην έξωθεν μεν κυρτήν, έσωθεν δε κοίλην, και παν ότι κλίνει προς 
την κεφαλήν. Το δε παρά το καύμα ελαύνειν σχολαστικότερον εοίκεν ειρημένον. Ίσως δε τις είποι 
και διά το εκ τριχών καμήλου τυχόν εξήφασθαι, εν αρετής μοίρα λογισθέντος παρά τοις ύστερον 
μοναχοίς του τοιούτου υφάσματος ως εν τω ευαγγελίω δεδοκιμασμένου». Στεφάνου 
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Πριν τη χειροτονία του ο αρχιερέας πρέπει να κουρεύεται μοναχός. Από εκεί 

πήρε και την σημασία της περικεφαλαίας. Δηλώνει την ταπεινοφροσύνη, την 

ακακία και την χαλιναγωγία επί των παθών καθώς και την φυλακή των 

αισθήσεων, χαρακτηριστικά ζωής που πρέπει να διαθέτει ο αρχιερέας1032. 

 

Όπως προείπαμε, εκτός από τα άμφια του αρχιερέα υπάρχουν και 

συνοδευτικά της στολής του. Ο συμβολισμός αυτών είναι ο ακόλουθος. 

 

Μίτρα 
Η μίτρα ήταν ιερό κάλυμμα της κεφαλής των αρχιερέων του παλαιού 

νόμου. Την φορούσαν ο πάπας Ρώμης και ο Αλεξανδρείας, κατά φιλοτιμία ίσως 

βασιλική, και έγινε, σταδιακά κοινή για όλους τους αρχιερείς. Επειδή άργησε να 

εισαχθεί στη λειτουργική πράξη της Ανατολικής Εκκλησίας δεν αναπτύχθηκε 

ιδιαίτερα ο συμβολισμός της1033.  

Ο Συμεών Θεσσαλονίκης αναφέρει ότι συμβολίζει το ακάνθινο στεφάνι 

του Κυρίου ή το ιερό σουδάριο, καθότι και οι αρχιερείς, όταν είναι ασκεπείς, 

φανερώνουν, ότι έχουν κεφαλή τον Χριστό1034. Σημειώνει επίσης ότι ο αρχιερέας 

της Π. Διαθήκης είχε πάνω στην κεφαλή του κίδαρι και ήταν ξυπόλυτος, γιατί 

θεωρούσε τον εαυτό του ατελή και κάτω από τη σκιά του νόμου. Αντίθετα ο 

αρχιερέας της Κ. Διαθήκης είναι ασκεπής γιατί το πολίτευμα των χριστιανών 

βρίσκεται στους ουρανούς. Φροντίζει όμως να καλύπτει τα πόδια, γιατί έχει την 

εξουσία να «πατεί επάνω όφεων και σκορπίων»1035. 

                                                                                                                                                 
Καραθεοδωρή, Περί Καλυμμαυχίου, «Εκκλησιαστική Αλήθεια», τεύχ.3, 1984-85, εκδ. 
Πατριαρχικού Ιδρύματος Πατερικών Μελετών, Θεσσαλονίκη 1985, σ.252. 
1032 «Είτα το κουκούλιον της ακακίας, ‘Εις περικεφαλαίαν ελπίδος σωτηρίου,’ λέγων, διά την εκ 
Θεού της χάριτος επισκίασιν, και του ηγεμονικού διά της ταπεινοφροσύνης και της ακακίας κατά τα 
άδολα νήπια ύψωσιν, και έτι της κεφαλής μετά πάντων των αισθητηρίων την εκ του Θεού φυλακήν 
και περίθαλψιν…». Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί Μετανοίας, Διάλογος, όπ.π., PG 155, 498C. 
1033 Βλ. Δανιήλ Γεωργοπούλου, Ιερά ανθολόγια των επτά μυστηρίων, όπ.π., σ.55. 
1034 «συμβολίζει τον ακάνθινον του Κυρίου στέφανον ή το ιερόν σουδάριον, οι δε ασκεπείς 
ιερουργούντες αρχιερείς δεικνύουν ότι έχουν κεφαλήν τον Χριστόν». Συμεών Θεσσαλονίκης, 
Αποκρίσεις προς τινάς ερωτήσεις αρχιερέως ηρωτηκότος αυτόν, κεφ.20, PG 155, 873C. 
1035 «ο μεν παλαιός αρχιερεύς επί μεν της κεφαλής την κίδαριν είχεν, επί των ποδών δε ουδέν, 
αλλ΄ ανυπόδητος ην, και λύειν το υπόδημα εκ των ποδών εκελεύετο, ότι ατελής ην έτι και περί την 
σκιάν στρεφόμενος και τα επί γης θύων ως και υπό του όφεως την πτέρναν τηρούμενος, και 
θνήσκων υπό του Άδου κρατούμενος. Αι των δικαίων γαρ ψυχαί εν τω Άδει και υπό την γην ήσαν 
έτι. Ημείς δε ενδεδυμένοι μεν τους πόδας, την κεφαλήν απερικάλυπτον έχοντες, ότι και τα άνω 
φρονείν εδιδάχθημεν, όπου πρόδρομος υπέρ υμών εισήλθεν Χριστός, ος εστίν η κεφαλή του 
σώματος της Εκκλησίας ον και τιμώντες απερικάλυπτοι τας κεφαλάς προσευχόμεθα. Και ότι ούτω 
την χειροτονίαν ελάβομεν και η χάρις του Πνεύματος, ήτις επεκάθησεν επί τοις Αποστόλοις, ως 
κίδαρις ημίν εστί της κεφαλής». Συμεών Θεσσαλονίκης, όπ.π., κεφ.21, PG 155, 873A. 
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Ποιμαντική Ράβδος  
Συμβολισμό στην ποιμενική ράβδο έδωσε ο Συμεών Θεσσαλονίκης. 

Λέγει χαρακτηριστικά ότι αυτή «την εξουσίαν δηλοί του Πνεύματος, και το 

στηρικτικόν του λαού, και το ποιμαντικόν και το οδηγείν δύνασθαι και το παιδεύειν 

τους απιστούντας και το συνάγειν εις εαυτόν τους μακράν` διό και λαβάς ως 

αγκύρας άνωθεν έχει»1036. 

Προσθέτει ότι ο σταυρός, τον οποίο φέρει στην κορυφή της η ποιμαντική 

ράβδος, δηλώνει το τρόπαιο με το οποίο νικούμε. Κατά τον άγιο Ιωάννη 

Δαμασκηνό η ράβδος συμβολίζει τα εξής: «Επειδή γάρ διά ξύλου ο θάνατος, έδει 

διά ξύλου δωρηθήναι την ζωήν και την ανάστασιν. Ιακώβ προσκυνήσας το άκρον 

της ράβδου Ιωσήφ, τον σταυρόν εικόνισε, και ενηλλαγμέναις ταις χερσίν τους 

υιούς αυτού ευλογήσας, το σημείον του σταυρού διέγραψεν σαφέστατα. Ράβδος 

Μωσαϊκή, σταυροτύπως την θάλασσαν πλήξασα, και σώσασα μέν τον Ισραήλ, 

Φαραώ δε βυθίσασα·χείρες σταυροειδώς εκτεινόμεναι και τον Αμαλήκ 

τροπούμεναι, ξύλω το πικρόν ύδωρ γλυκαινόμενον, και πέτρα ρηγνυμένη και 

προχέουσα νάματα· ράβδος τω Ααρών το της ιεραρχίας αξίωμα 

χρηματίζουσα…»1037. 

Οι δε όφεις, οι οποίοι στρέφονται κατά του σταυρού της ποιμαντικής 

ράβδου, υπενθυμίζουν τους λόγους του Κυρίου: «Ιδού εγώ αποστέλλω υμάς ως 

πρόβατα εν μέσω λύκων` γίνεσθε ουν φρόνιμοι ως οι όφεις και ακέραιοι ως αι 

περιστεραί»1038. Όταν ο επίσκοπος την πάρει στο δεξί του χέρι λέγει τον ψαλμό: 

«Ράβδον δυνάμεως εξαποστελεί σε Κύριος εκ Σιών, και κατακυρίευε εν μέσω των 

εχθρών σου»1039. 

 
 
 
 

                                                 
1036 Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί της ιεράς Λειτουργίας, Διάλογος, κεφ.80, PG 155, 257Α. 
1037 Έκδοσις ακριβής της ορθοδόξου πίστεως ,κεφ.11, PG 94, 1132C. 1133A. 
1038 Ματθ. 10, 16. «..όφις επί ξύλου θριαμβευόμενος, ως νενέκρωται, του ξύλου τους νεκρούς τους 
νεκρόν ορώντας τον εχθρόν διασώζοντος τους πιστεύοντας, ως Χριστός εν σαρκί αμαρτίας 
αμαρτίαν ουκ ειδυία προσήλωται. Μωϋσής ο μέγας, Όψεσθε, βοών, την ζωήν υμών επί ξύλου 
κρεμαμένην απέναντι των οφθαλμών υμών, Ησαϊας· Όλην την ήμέραν διεπέτασα προς λαόν 
απειθούντα και αντιλέγοντα. Οι τούτο προσκυνούντες, της μερίδος τύχοιμεν Χριστού του 
εσταυρωμένου». Ιωάννου Δαμασκηνού, Έκδοσις ακριβής της ορθοδόξου πίστεως, κεφ.11, PG 94, 
1133Β. 
1039 Ψαλμ. 99. Πρβλ. Κ. Μπόνη, Κατήχησις και Λειτουργική, όπ.π., σ.136. Πρβλ. Κωνσταντίνου 
Καλλινίκου (πρωτοπρ.), Ο Χριστιανικός ναός και τα τελούμενα εν αυτώ, όπ.π.σ.493. 



 213 

Διβάμπουλο και δικηροτρίκηρα 
Το τρίκηρο του αρχιερέα σημαίνει τα τρία πρόσωπα της Αγίας Τριάδος. 

Το δίκηρο φανερώνει τις δύο φύσεις του Χριστού, την θεία και την 

ανθρώπινη1040. Σε κάποιες ρωσικές μονές, αναφέρει ο Βαλσαμών, οι 

αρχιμανδρίτες παρέχουν την ευλογία προς το λαό με τα δικηροτρίκηρα, εξ αιτίας 

της συνήθειας που είχε ο αυτοκράτορας του Βυζαντίου να εισέρχεται στο άγιο 

Βήμα και να προσφέρει εκεί θυμίαμα και στη συνέχεια να ευλογεί το λαό με το 

τρίκηρο. Κατά άλλη ερμηνεία, το δίκηρο του διβάμπουλου εξεικονίζει τη διπλή 

εξουσία του αυτοκράτορα, την πολιτική και την εκκλησιαστική1041. 
Το διβάμπουλο ήταν μία τεράστια λαμπάδα, όπως ήδη αναφέραμε, η 

οποία έκαιγε μπροστά στον αυτοκράτορα. Κατά τον άγιο Συμεών η λαμπάδα 

συμβολίζει την λάμψη της χάριτος του αρχιερέα, την οποία μεταδίδει στους ιερείς 

και στους πιστούς1042. 

  
Τα άμφια του ιερού θυσιαστηρίου έχουν επίσης συμβολική έννοια. 

 
Το  αντιμήνσιο 
Από τον 9ο αι. έως τον 17ο αι., οι παραστάσεις του αντιμηνσίου, 

ανεξαρτήτως υλικού κατασκευής, συνδυάζονται με την συμβολική έννοια της 

αγίας Τραπέζης ως τάφου του Χριστού και θρόνου του Θεού1043. Αυτό συνέβαινε 

                                                 
1040 Βλ. Συμεών Θεσσαλονίκης, όπ.π., PG 155, 203B. 
1041 Βλ. Θεοδώρου Βαλσαμώνος, Αποκρίσεις εις τας κανονικάς ερωτήσεις Μάρκου, πατριάρχου 
Αλεξανδρείας, PG 137, 753. Πρβλ. Κ. Κούρκουλα, «Άμφια», ΘΗΕ, τ. 2, στ.420. 
1042 «…και το λαμπάδα ημμένην προηγείσθαι αυτού, την λάμψιν της εν τω αρχιερεί χάριτος, και το 
δι’ αυτού μεταδοτικόν αυτής προς τε ιερατικούς και τους λοιπούς πιστούς άπαντας. Πάντα γε τα 
δώρα εν πάσι δια της αρχιερατικής χάριτος, και ουδέν χωρίς αυτής. Διό και φωτιστικός ο 
αρχιερεύς παρά τω ιερώ Διονυσίω καλείται, και τον Πατέρα εκμιμείται των φώτων, και το αληθινόν 
φως τον Ιησού, και των αποστόλων έχει την χάριν, οί φως του κόσμου εκλήθησαν. Και το 
διδασκαλικόν δε  χάρισμα φως προϊόν σημαίνει, την λάμψιν παρέχον της του Θεού γνώσεως και 
των αρετών, και έτι την αγγελικήν και θείαν και κεκαθαρμένην και φωτεινήν των ιερών ανδρών 
βιοτήν, και μάλιστα γε των διδασκάλων, περί ων γέγραπται ‘λαμψάτω το φως ημών έμπροσθεν 
των ανθρώπων, όπως ίδωσι τα καλά έργα και δοξάσωσι τον Πατέρα υμών τον εν τοις ουρανοίς’ 
και έτι ότι προς το φως οδηγεί ο αρχιερεύς, εκμιμούμενος Χριστόν, το φως του κόσμου, ως έφη, 
ότι και την αυτού πλουτεί χάριν, και προς αυτόν άγει τους επομένους αυτώ. Ταύτα μέν τα τοιαύτα 
δηλούσι και έτι μείζονα οία τις εννοήσει των θείων». Περί της ιεράς Λειτουργίας, Διάλογος, κεφ.80, 
PG 155, 257C. 
1043«Εν ή και αντιμίνσια τελείται κατά αρχαίαν τινά παράδοσιν, την δύναμιν της ιεράς κεκτημένα 
τραπέζης, και από τόπου εις τόπον αγόμενα κατά μίμησιν της πάλαι σκηνής, μείζονα ταύτης κατά 
πολύ κεκτημένα δύναμιν. Ο γάρ επουράνιος άρτος ο ζων εν τούτοις ιερουργείται. Δίδοται δε 
γνώμη αρχιερέως και κατ’ ανάγκην, και ένθα ουκ έστι ναός, και έτι πιστοίς ανδράσιν αποδημούσι, 
ή και βασιλεύσιν αυτοίς, ως αν το μέγα ενεργήται θύμα τε και μυστήριον». Συμεών Θεσσαλονίκης, 
Διάλογος, κεφ. 126, PG 155, 332C-D. 
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γιατί χρησιμοποιούνταν σε θυσιαστήρια τα οποία δεν είχαν καθιερωθεί μόνιμα ή 

σε στρατόπεδα, σε πλοία, σε φυλακές κ.α.1044.. 
Ως σύμβολο του σουδαρίου του Χριστού, παλαιότερα κοσμούνταν με 

σταυρό στη βάση η οποία δήλωνε το Γολγοθά, απλό ή με σύμβολα του πάθους 

λόγχη και σπόγγο, είτε με παραστάσεις της Άκρας Ταπείνωσης ή του Αμνού, του 

Χριστού ξαπλωμένου νεκρού ή εντός του ποτηρίου της θείας Ευχαριστίας ή να 

τελεί την αναίμακτη θυσία. Από τον 17ο αι. η συμβολική παράσταση του Αμνού 

αντικαθίσταται με τον Επιτάφιο Θρήνο1045. 

 
Επιτάφιος 
Ο επιτάφιος συμβολίζει την σινδόνα του Χριστού στην αποκαθήλωση, γι’ 

αυτό και στο χρυσοκέντητο, συνήθως, πολυτελές ύφασμα, έχουμε κεντημένο ή 

ζωγραφισμένο το Χριστό νεκρό1046. Ο άγιος Συμεών ονομάζει τον επιτάφιο 

έπιπλο, «είτα και οι τά θεία δώρα κατέχοντες, μεθ’ ούς οι λοιποί πάντες και οι επί 

κεφαλής το ιερόν κατέχοντες, έπιπλον, ό γυμνόν έχει και νεκρόν εικονισμένον τον 

Ιησούν»1047. Ο Κύριος δεν θυσιάστηκε για τον εαυτό του αλλά για εμάς, τον λαό 

του. Ζητάει λοιπόν και από μας, αυτός όπως αυτός ως αμνός θυσιάστηκε, να 

θυσιαστούμε και εμείς, ακολουθώντας τα λόγια του αποστόλου: «Παρακαλώ 

υμάς, αδελφοί, διά των οικτιρμών του Θεού, παραστήσαι τα σώματα υμών θυσίαν 

ζώσαν, αγίαν, ευάρεστον τω Θεώ, την λογικήν λατρείαν υμών»1048. 

 
Τα  καλύμματα  
Τα καλύμματα θεωρούνται ότι συμβολίζουν τα σπάργανα του Ιησού, 

επειδή τα τελούμενα στην πρόθεση εικονίζουν τη γέννηση του Χριστού1049. Ο 

συμβολισμός αυτός επικράτησε κυρίως μετά τον 12ο αι. Ειδικότερα για το 

δισκοκάλυμμα και κατά την κρατούσα σήμερα τάξη, ο ιερέας κατά την ακολουθία 

της προθέσεως, μετά την απόθεση του αστερίσκου πάνω στο δισκάριο, θυμιάζει 

και επιθέτει το κάλυμμα αυτό πάνω στον δίσκο, λέγοντας: «Ο Κύριος 

                                                 
1044 Βλ. Κ. Κούρκουλα, «Άμφια», ΘΗΕ, τ. 2, στ. 420. 
1045 Συμεών Θεσσαλονίκης, Διάλογος, κεφ.126, PG 155, 333Β. 
1046 Βλ.Τρύφωνος Τσοπάνη, Η Μεγάλη Είσοδος στην Εικονογραφία, όπ.π., σ.164. 
1047 Συμεών Θεσσαλονίκης, Ερμηνεία, κεφ.76, PG 155, 728B. 
1048 Ρωμ. 12, 1. 
1049 «Είτα, το του δίσκου κάλυμμα λαβών, σημαίνων σύν τοις άλλοις καλύμμασι τα σπάργανα, τά 
ψαλμικά λέγει, ά δηλούσι την ενανθρώπησιν του Λόγου· ‘Ο Κύριος εβασίλευσεν, ευπρέπειαν 
ενεδύσατο,’ και τα εφεξής». Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί της ιεράς Λειτουργίας, Διάλογος, κεφ.94, 
PG 155, 285D. 
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εβασίλευσεν… και περιεζώσατο»1050 και ακολουθεί «Πάντοτε, νυν και αεί…». 

Μετά τη μεγάλη είσοδο σηκώνεται το δισκοκάλυμμα και διπλώνεται, μετά δε την 

θεία κοινωνία αποτίθεται από τον διάκονο με τα άλλα καλύμματα στην πρόθεση. 

Το ίδιο περίπου γίνεται και κατά τη θεία λειτουργία των Προηγιασμένων1051. 

Ο πατριάρχης Γερμανός ερμηνεύει: «Το δισκοκάλυμμα εστίν, αντί του 

σουδαρίου, ο ήν επί του προσώπου αυτού, περικαλύπτον αυτόν εν τω τάφω»1052. 

Το σεντόνι με το οποίο τυλίχθηκε το σώμα του Κυρίου ή το σουδάριο που κάλυψε 

το πρόσωπό Tου στον τάφο. Ο Γερμανός ονομάζει το ένα εξ αυτών 

«ειλητόν»1053. 

 
Αέρας ή ανώτατος πέπλος 
Η κάλυψη του δίσκου και του ποτηρίου με τον αέρα συμβολίζει το λίθο 

με τον οποίο ασφαλίσθηκε ο τάφος του Χριστού. Ο Γερμανός λέγει 

χαρακτηριστικά: «Το καταπέτασμα ήτουν ο αήρ εστί και λέγεται, αντί του λίθου ου 

ησφαλίσατο το μνημείον ο Ιωσήφ, όπερ εσφράγισεν η πλάξ της κουστωδίας. Ιδού 

εσταύρωται ο Χριστός, τέθαπται η ζωή, ησφαλίσθη ο τάφος»1054. Ακόμη, η 

κάλυψη του δίσκου μπορεί να φανερώνει το σεντόνι με το οποίο τυλίχθηκε το 

σώμα του Κυρίου ή το σουδάριο που κάλυψε το πρόσωπό Tου στον τάφο1055. 

                                                 
1050 Ψαλμ. 92, 1. 
1051 Βλ. Ι. Φουντούλη, «Δισκοκάλυμμα», ΘΗΕ, τ.5, όπ.π., στ.114. 
1052 Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική θεωρία, PG 98, 400C. 
1053 Όπ.π., PG 98, 400C. 
1054 Όπ.π. 
1055 «…τον αέρα θείς ο ιερεύς θυμιάσας, ός δή και το στερέωμα, εν ώ ο αστήρ, και την σινδόνα 
σημαίνει, διά τούτο εσμυρνισμένον νεκρόν πολλάκις περιφέρει τον Ιησούν και επιτάφιος λέγεται, 
αυτό διδάσκει άχρι τέλους καθαρώς ως επί πίνακι το μυστήριον. Ότι αυτός ο προφητευθείς ως 
αμνός, και υπεράνω των ουρανών ήλθε, και εν σπηλαίω και φάτνη κατά σάρκα γεγένηται. Και τα 
του πάθους ευθύς εν τω γεννηθήναι προετυπώθη εν αυτώ». Συμεών Θεσσαλονίκης, Περί της 
ιεράς Λειτουργίας, Διάλογος, κεφ.96, PG 155, 288Α. 
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ΣΥΜΠΕΡΑΣΜΑΤΑ 
 

 

 

 

Μετά τα όσα προαναφέρθηκαν, έγινε φανερό ότι ο κάθε άνθρωπος, σε 

όποιο πνευματικό επίπεδο και αν βρίσκεται, λειτουργεί την ύπαρξή του και 

λατρευτικά. Το φαινόμενο της λατρείας του Θεού ο ορθόδοξος χριστιανός το 

βιώνει μέσα από πράξεις και συμβολισμούς. Οι ιερουργοί είναι αυτοί που δρουν 

ως ποιμένες και καθοδηγητές και τελούν τη θεία λειτουργία χρησιμοποιώντας τα 

απαραίτητα ι. σκεύη και ενδεδυμένοι τα ι. άμφια. Η σφαιρική θεώρηση του 

θέματος μας οδηγεί στα ακόλουθα συμπεράσματα: 

1. Ο άνθρωπος από τη στιγμή που εμφανίστηκε στη γη γνώριζε ότι είναι 

δημιούργημα μιας ανώτερης δύναμης, στην οποία απέδιδε τιμές, προσευχόταν 

και ευχαριστούσε. Οι κάτοικοι των σπηλαίων λάξεψαν σε υπερμεγέθεις βράχους 

τη μορφή του θεού που λάτρευαν. Οι Αιγύπτιοι έκτισαν τις πυραμίδες και τις 

κόσμησαν με ιερογλυφικά και σφίγγες. Οι πυρολάτρες Πέρσες έκτισαν τα 

θυσιαστήριά τους στις κορυφές των βουνών. Οι Κινέζοι και οι Ιάπωνες 

δημιούργησαν στρατό από πήλινα αγάλματα αφιερωμένα στον δημιουργό. Οι 

αρχαίοι Ίνγκας λάτρευαν τους θεούς τους σε πυραμιδόμορφους ναούς. Οι 

προπάτορές μας Έλληνες, φίλοι του καλού και του ωραίου, προσευχόταν στους 

12 θεούς του Ολύμπου, τους σέβονταν και τους τιμούσαν. 

2. Όλοι οι λαοί ανεξαρτήτως χρώματος, φυλής, εθνικότητας, τόπου και 

χρόνου είχαν τους ιερείς και αρχιερείς τους, οι οποίοι ήταν οι διαμεσολαβητές 

μεταξύ δημιουργήματος και δημιουργού. 

3. Όλοι οι ιερουργοί χρησιμοποιούσαν ι. σκεύη για τις τελετές τους. 

4. Όλοι οι ιερουργοί χρησιμοποιούσαν ι. άμφια, ενδύματα τα οποία ήταν τα 

καθαρότερα και τα λαμπρότερα, αντάξια της στιγμής που επικοινωνούσαν με τον 

Θεό.  

5. Οι Ισραηλίτες ήταν ο πρώτος λαός που πίστεψε στον ένα και μοναδικό 

Θεό και άνοιξε τον δρόμο της έλευσης του Μεσσία, και της σωτηρίας ολόκληρου 

του ανθρωπίνου γένους. 
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6. Ο Θεός παρουσιάστηκε σε αυτούς, καθοδηγώντας τους στη δημιουργία 

ι. αμφίων, με τα οποία έντυσαν τον πρώτο αρχιερέα, τον Ααρών, και ι. σκευών με 

τα οποία θα έκαναν τις θρησκευτικές τους τελετές. 

7. Ήδη στην Π. Διαθήκη βλέπουμε ότι ο ίδιος ο Θεός δίνει τις εντολές του 

στον Μωυσή, αναφορικά με τη λατρεία Του από τον άνθρωπο. Έτσι 

διαμορφώνεται ένα θεολογικό υπόβαθρο, μέσα στο οποίο ο άνθρωπος όλο και 

πιο ανοδικά βιώνει τη λατρεία του προς τον Θεό Πατέρα, μέχρι την έλευση του 

Θεανθρώπου, οπότε η λατρεία του Θεού αντικαθίσταται με την «εν Χριστώ» 

ευχαριστιακή θυσία στην Καινή Διαθήκη. 

8. Η εν Χριστώ λατρεία του Τριαδικού Θεού έχει μεγάλη σπουδαιότητα και 

αποτελεί το κέντρο της ζωής της Εκκλησίας. Προς τον σκοπό αυτό η Ορθόδοξη 

Εκκλησία του Χριστού δημιούργησε για τη λατρεία του Θεού λατρευτικό υλικό 

αμυθήτου αξίας, και γι’ αυτό επιβάλλεται να δίνεται από τους πιστούς στη λατρεία 

η πρώτη σημασία θέση και προτεραιότητα. Ο ορθόδοξος λατρευτικός πλούτος, ο 

οποίος δε συναντάται σε καμία άλλη εκκλησιαστική κοινότητα, καθίσταται 

πραγματικό διδασκαλείο θεϊκής μυσταγωγίας και κολυμβήθρα πνευματική, όπως 

αναφέρει ο ιερός Χρυσόστομος, συντελεί δε στο να καθιστά τον άνθρωπο 

«κοινωνόν θείας φύσεως». 

9. Τα σκεύη που χρησιμοποιούν οι ιερουργοί και τα άμφια που ενδύονται 

έχουν άμεση σχέση με τη θεία λατρεία και συμβολίζουν την πορεία του Ιησού 

πάνω στη γη καθώς και τη σταυρική θυσία. Με τον τρόπο αυτό η θεία λατρεία 

γίνεται πηγή της θείας χάριτος και καθιστά την Εκκλησία σώμα Χριστού, λαό του 

Θεού, γένος εκλεκτόν, «βασίλειον ιεράτευμα, έθνος άγιον». Γι’ αυτό και η 

Εκκλησία έχει ως ύψιστο καθήκον τη θεία λατρεία, αφού αυτή εκφράζει και τη 

ζωή της Εκκλησίας, ως κοινωνία με την Αγία Τριάδα, ως γνώση αληθείας και ως 

ενότητα και αγάπη εν Χριστώ Ιησού. 

10.      Η τέλεση του μυστηρίου της θείας Ευχαριστίας και όλων των ιερών 

ακολουθιών απαιτεί τη χρήση ορισμένων ιερών σκευών, καθιερωμένων μόνο για 

την θεία λατρεία. Κατασκευάζονται από πολύτιμο μέταλλο, χρυσό ή χαλκό, ή 

άλλη ύλη, κατάλληλη για τον προορισμό τους και βάσει συγκεκριμένων 

προδιαγραφών. Οι μορφές που λαμβάνουν εξυπηρετούν την λειτουργική 

πρακτική δεοντολογία ή τους συμβολισμούς τους. Χαρακτηρίζονται δε αυτά 

«ιερά», όχι για την ύλη από την οποία είναι κατασκευασμένα ή για το σχήμα που 

έχουν, αλλά για την καθιέρωση και την αποκλειστική τους χρησιμοποίηση στα 
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ιερά μυστήρια. Τα ιερά σκεύη χωρίζονται στα πρωτεύοντα, τα οποία 

χρησιμοποιούνται για την τέλεση του μυστηρίου της θείας ευχαριστίας και στα 

δευτερεύοντα που χρησιμοποιούνται γενικά σε όλες τις εκκλησιαστικές τελετές. 

Γι’ αυτό λειτουργοί και πιστοί αφιερώνουν στους ναούς αργυρά ή χρυσά ιερά 

σκεύη ως εκδήλωση  ευλάβειας και αγάπης προς τον Χριστό. Τα σκεύη και τα 

άμφια δεν καθαγιάζονται με ειδική ακολουθία ή με άγιο μύρο, αλλά 

καθιερώνονται από τη λειτουργική τους χρήση και τον αγιασμό των μυστηρίων. 

11.        Η θεολογική σκέψη και η λειτουργική πράξη είναι εικονική, αλληγορική, 

συμβολική, αναγωγική και οδηγεί στην πραγματική, οντολογική σχέση Θεού και 

ανθρώπου και στο μοναδικό γεγονός του μυστηρίου της θείας οικονομίας. Η 

ανάγκη συμβολικής ερμηνείας της θείας λειτουργίας δημιουργήθηκε από την 

εξέλιξη του ιερού ναού και από την τάση εικονισμού του σωτηριολογικού έργου 

του Χριστού. Όλα τα υλικά στοιχεία και ιερά σύμβολα είναι μέσα μετάδοσης της 

θείας χάριτος και αναγωγής του ανθρώπου στον αόρατο Θεό. Ομοίως τα ιερά 

σκεύη και άμφια διακονούν τη λογική λατρεία της Εκκλησίας, που είναι «σώμα 

Χριστού», συμβάλλοντας στο τελεσιουργούμενον από αυτήν μέγιστο μυστήριο της 

θείας Ευχαριστίας. 

 

 
 

 
 
 
 

 
 
 

 

 
 
 
 
 
 
 
 
 



 219 

 
 
 

ΒΙΒΛΙΟΓΡΑΦΙΑ 
 
 

Α΄. ΠΗΓΕΣ  
 
 
Αριστοτέλους, Ηθικά Ευδήμεια, μετάφραση Ν. Κυργιόπουλου, σειρά 

«Βιβλιοθήκη των Ελλήνων», τ. 2, Ελληνικός Εκδοτικός Οργανισμός, Αθήναι 

1972. 

Αριστοτέλους, Φυσικά, μετάφραση – σχόλια Νίκου Κυργιόπουλου, σειρά 

«Βιβλιοθήκη των Ελλήνων», τ. 2, εκδ. Ελληνικού Εκδοτικού Οργανισμού, Αθήναι 

1972. 

Βασιλείου του Μεγάλου, Εις την εξαήμερος, ΕΠΕ, τ. 4, εκδ. Γρηγόριος 

Παλαμάς, Θεσσαλονίκη 1973. 
Γεδεών Μανουήλ, Κανονικαί Διατάξεις, τ.1, Κωσταντινούπολης, 1890. 

Γερμανού Κωνσταντινουπόλεως, Ιστορία εκκλησιαστική και μυστική θεωρία, 

PG 98, 384-454. 

Goar Jacob, Ευχολόγιον, Venetis 1730. 

Dmitvievskij Aleksehj, Opisanie Iiturgitseskich rukopisej, τ. 2, Κίεβο 1901. 

Διονυσίου Αρεοπαγίτου, Περί της εκκλησιαστικής ιεραρχίας, PG 3, 370-584. 

Διονυσίου Αρεοπαγίτου, Περί της ουρανίου Ιεραρχίας, PG 3, 120-370. 

Ευχολόγιον το Μέγα, επιμέλεια Σπυρίδωνος Ζέρβου, Βενετία, Αθήναι 1962. 

Ηροδότου, Ιστορία, Εισαγωγή – Μετάφραση – Σχόλια Ι. Μ. Σακαλής, εκδ. 

Ο.Ε.Δ.Β., Αθήνα 1995. 

Θεοδώρου Ανδίδων, Προθεωρία κεφαλαιώδης - Περί των εν τη θεία λειτουργία 

γινομένων συμβόλων και μυστηρίων, PG 140, 418-468. 

Θεοδώρου Βαλσαμώνος, Αποκρίσεις εις τας κανονικάς ερωτήσεις Μάρκου 

πατριάρχου Αλεξανδρείας, PG 137, 36-1498. 

Ισιδώρου Πηλουσιώτη, Επιστολή 136 - Ερμίνω Κόμητι, Περί τάξεως επισκόπου 

τίνος φέρει, PG 78, 272. 



 220 

Ισοκράτους, Λόγοι – Προς Δημόνικον, μετάφραση Χ. Θεοδωράτου, σειρά 

«Βιβλιοθήκη των Ελλήνων», τ. 1, εκδ. Ελληνικού Εκδοτικού Οργανισμού, Αθήναι 

1972. 

Ιωάννου Δαμασκηνού, Έκδοσις Ακριβής της Ορθοδόξου Πίστεως, PG 94, 790-

1228. 

Ιωάννου Δαμασκηνού, Έκδοσις ακριβής της Ορθοδόξου Πίστεως, κείμενο –

μετάφραση-εισαγωγή-σχόλια, Ν. Ματσούκα, έκδ. Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 

1976. 

Κωδινού, Περί προβλήσεως Πατριάρχου, PG 157, 113-116. 
Λουκιανού, Άπαντα – Περί Πένθους, μετάφραση Ιωάννου Κονδυλάκη, σειρά 

«Βιβλιοθήκη των Ελλήνων», τ. 1, εκδ. Ελληνικού Εκδοτικού Οργανισμού, Αθήναι 

1972. 

Λουκιανού, Εκλογές – Μία Αληθινή Ιστορία Τίμων ή Μισάνθρωπος Νεκρικοί 

Διάλογοι, τ.2, εισαγωγή-μετάφραση Β. Α. Ατσάλου – Ερμ. Η. Ηλιάδου, εκδ. 

Ο.Ε.Δ.Β., Αθήνα. 

Μαξίμου  Ομολογητού, Μυσταγωγία, PG 91, 657-718.  

Νικολάου Καβάσιλα, Ερμηνεία εις την θείαν Λειτουργίαν, PG 150, 368-492.. 

Πλουτάρχου, Ηθικά, μετάφραση – σχόλια Π. Στάθη, σειρά «Βιβλιοθήκη των 

Ελλήνων», τ. 1, εκδ. Ελληνικού Εκδοτικού Οργανισμού, Αθήναι 1972. 

Πλουτάρχου, Προς Κολώνην Επικούριον, μετάφραση – σχόλια Π. Στάθη, σειρά 

«Βιβλιοθήκη των Ελλήνων», τ. 2, εκδ. Ελληνικού Εκδοτικού Οργανισμού, Αθήναι 

1972. 

Προκοπίου Γαζαίου, Εις την Γένεσιν ερμηνεία, PG 87, 22- 512. 

Σακαλή Ιγ., Ηροδότου Ιστορία, εκδ. Ο.Ε.Δ.Β., Αθήνα 1995.  

Συμεών Θεσσαλονίκης, Αποκρίσεις πρός τόν Πενταπόλεως Γαβριήλ, PG 155, 

829-952. 

Συμεών Θεσσαλονίκης, Διάλογος…, PG 155, 33-696.  

Συμεών Θεσσαλονίκης, Ερμηνεία…, PG 155, 697-749. 

Σωφρονίου Ιεροσολύμων, Περί των εν τη ιερουργία τελουμένων, PG 87, 3981-

4002. 

Χρυσοστόμου (μητροπ.), Ιεροτελεστικόν, εκδ. Μιχαήλ Σαλιβέρου, Αθήνα 1948.  
Προδρομίτου Χριστοφόρου, Κανονικόν, επιμέλεια έκδοσης Θ. Γιάγκου,  εκδ. 

Μυγδονία, Θεσσαλονίκη 2005. 

 



 221 

 
 

 
Β΄ ΒΟΗΘΗΜΑΤΑ 

 
1. Ελληνόγλωσσα έργα 
 
Adler J. Mortimer, Ο Αριστοτέλης για όλους – Δύσκολος Στοχασμός σε 

Απλοποιημένη Μορφή, μετάφραση Π. Κοτζιά – Παντελή, εκδ. Δημ. Ν. Παπαδήμα, 

Αθήνα 42005. 

Blavatsky H. P., Αρχαία Μυστήρια – Αποκρυφισμός, μετάφραση Ανδρέα 

Τσακαλή, εκδ. Ιάμβλιχος, Αθήναι 1989. 

Clark Francis and Williams Paul, Εισαγωγή στη μελέτη των θρησκειών, Το 

Ανοιχτό Πανεπιστήμιο, εκδ. Π. Κουτσουμπός, Αθήνα 1991. 

Decharme P., Μυθολογία της Αρχαίας Ελλάδος, τ.1, μετάφραση Αλεξάνδρου Μ. 

Καραλή, εκδ. Χ. Γιοβάνη, Αθήναι, χ.χ. 

Decharme P., Μυθολογία της Αρχαίας Ελλάδος, τ.2, μετάφραση Αλεξάνδρου Μ. 

Καραλή, εκδ. Χ. Γιοβάνη, Αθήναι, χ.χ. 

Gaarder J., Ο Κόσμος της Σοφίας, εκδ. Α. Λιβάνη, Αθήνα 1994. 

Guirand Felix, Παγκόσμιος Μυθολογία – Ασσυρο-Βαβυλωνιακή Μυθολογία, τ. 1, 

εκδ. Γιοβάνης, Αθήναι χ.χ. 

Guirand Felix, Παγκόσμιος Μυθολογία – Ιαπωνική Μυθολογία, τ. 2 μετάφραση 

Νικολάου Τετενέ, εκδ. Γιοβάνη, Αθήναι χ.χ. 

Hart George, Μύθοι των Αιγυπτίων [σειρά: Μύθοι και Ιστορία των Λαών], εκδ. 

Δημ. Ν. Παπαδήμα, Αθήνα 1996. 

Martin R. – Metzger H., Η θρησκεία των Αρχαίων Ελλήνων – Μαντικές λατρείες 

– Ασκληπιός – Διόνυσος – Ελευσίνια Μυστήρια – Αφροδίτη – Χθόνιες θεότητες, 

μετάφραση Μίνα Καρδαμίτσα,  εκδ. Ινστιτούτο του Βιβλίου – Μ. Καρδαμίτσα, 

Αθήνα 1992. 

Minnesota Mining and Manufacturing Company, Ιστορία των Ολυμπιακών 

Αγώνων, Siron Publishing Ltd., London, United Kingdom. 

Norwich J., Βυζάντιο –  Το Απόγειο, μετάφραση Ε. Πιερρή, εκδ. Intered, Αθήνα 

1997. 



 222 

Norwich J., Σύντομη Ιστορία του Βυζαντίου, μετάφραση Δ. Κωστελένου, εκδ. 

Γκοβόστη, Αθήνα 1999. 

Πάρη Αγάθωνος (Πρεσβύτ), Το Αντιμήνσιο, συμβολή εις την μελέτην της 

λατρείας της Ορθοδόξου Ανατολικής Εκκλησίας, Λευκωσία 1999. 

Αγουρίδη Σ., Ιστορία της Θρησκείας του Ισραήλ, εκδ. Ελληνικά Γράμματα, 

Αθήνα 1995. 

Αθανασίου (αρχιμ.), Η Φωνή ενός Μοναχού, εκδ. Ιεράς Μονής Τροοδιτίσσης, 

Λευκωσία, Κύπρος 1998. 

Αλιπράντη Χρ. Θεολόγου, Χρυσοκέντητα άμφια της Ι. Μονής Λείμωνος Λέσβου, 

Αθήναι 1975. 

Αμάντου Κ., Ιστορία του Βυζαντινού Κράτους, τ. 2, 867-1204μ.Χ., εκδ. Ο.Ε.Δ.Β., 

Αθήναι 21977. 

Αμβροσίου Σταυρινού (Μητροπ), Αι Αρχαιόταται και αι σύγχρονοι Λειτουργίαι 

των κυριωτέρων του Χριστού Εκκλησιών [Λειτουργικά Βλατάδων, τ. 4], εκδ. 

Πατριαρχικό Ίδρυμα Πατερικών Μελετών, επιμέλεια Νικοδήμου Σκρέττα 

(Αρχιμ.),Θεσσαλονίκη 22001. 

Ανδρούτσου Χρ., Δογματική, Αθήναι 21956. 

Ανδρούτσου Χρ., Λεξικόν της Φιλοσοφίας, Θεσσαλονίκη 21965. 

Αντωνίου (ιερομ.), Βίοι Αθωνιτών του ΙΘ΄ αιώνος, τ.1, εκδ. Ι. Μετοχίου 

Ευαγγελισμού της Θεοτόκου, Ορμύλια 21995. 

Αραβαντινού Σπ., Ιστορία Αλή Πασά του Τεπελενλή, εκδ. Σ. Κουσουλίνου, 

Αθήναι 1895. 

Ασλανίδη Δημητρίου, Θεματολόγιον Καινής Διαθήκης, εκδ. Μέλισσα, 

Θεσσαλονίκη 1987. 

Βάντσου Κ. Χρήστου, Θέματα Ποιμαντικής Ψυχολογίας, Θεσσαλονίκη χ.χ. 

Βαρνάβα (χωρεπισκόπου), Έχομεν θυσιαστήριον, εκδόσεις Ι.Γ. Κασουλίδη και 

Υιού Ε.Π.Ε.,  Λευκωσία 1990. 

Βασιλειάδη Ν., Ο Δαρβίνος και η θεωρία της εξελίξεως, εκδ. Αδελφότητος 

Θεολόγων ο Σωτήρ, Αθήναι 61990. 

Βασιλειάδη Ν., Η μοναδικότητα του Χριστιανισμού, εκδ. Συλλόγου Ορθοδόξου 

Ιεραποστολικής Δράσεως ο Μέγας Βασίλειος, Αθήναι 41981. 

Βασιλειάδη Ν., Η Παλαιά Διαθήκη μετά Συντόμου Ερμηνείας – Τόμος Α΄ Γένεσις, 

εκδ. Αδελφότητος Θεολόγων ο Σωτήρ, Αθήναι 1984.  



 223 

Βασιλειάδη Ν., Ορθόδοξος θεολογία και ζωή, εκδ. Αδελφότητος Θεολόγων ο 

Σωτήρ, Αθήναι 1987. 

Βελένη Πολυξένης, Νικονάνου Κλεονίκης, Φουρλίγκα Ευαγγελίας, 
Αρχαιολογικοί Περίπατοι στη Θεσσαλονίκη – Η αρχαία αγορά, Υπουργείο 

Πολιτισμού, εκδ. ΙΣΤ΄ Εφορείας Προϊστορικών και Κλασικών Αρχαιοτήτων 

Θεσσαλονίκης, Θεσσαλονίκη 1997. 

Βεργωτή Γ., Λεξικό λειτουργικών και τελετουργικών όρων, Θεσσαλονίκη 21991. 

Βιτάλη Φιλαρέτου, Ο ιερεύς στη θεία λατρεία ως τελετουργός, Αθήναι 1957. 

Γεωργοπούλου Δανιήλ, Ιερά ανθολογία περιέχουσα ερμηνείαν επί των επτά 

μυστηρίων της Ορθοδόξου Εκκλησίας, εκδ. Βασ. Ρηγοπούλου, Θεσσαλονίκη 
31979. 

Γιάγκου Θ., Κανονικολειτουργικά, τ. 1, εκδ. Γ. Δεδούση, Θεσσαλονίκη 2003. 

Γκίκα Αθανασίου (πρωτοπ.), Η αμφίεση του Ορθοδόξου Κλήρου, Ιστορία – 

Παρόν-Μέλλον, Θεσσαλονίκη 2001. 

Γκογκόλ Β. Ν., Στοχασμοί στη θεία λειτουργία, εκδ. Ιερά Μονή Παρακλήτου, 

Ωρωπός Αττικής 1999. 

Γλαβίνα Απ., Η επί Αλεξίου Κομνηνού (1081-1118) περί ιερών σκευών, 

κειμηλίων και αγίων εικόνων έρις (1081-1095), εκδ. Κέντρου Βυζαντινών 

Ερευνών, Θεσσαλονίκη 1972. 

Γρηγορίου (Ιερομ.), Η Θεία Ευχαριστία και η Θεία Κοινωνία, εκδ. Δόμος, Αθήνα 
12001. 

Γρηγορίου (Ιερομ.), Η Θεία Ευχαριστία και η Θεία Οικονομία, Ιερόν 

Κουτλουμουσιανόν Κελλίον «Άγιος Ιωάννης ο Θεολόγος», Άγιον Όρος, εκδ. 

Δομός, Αθήνα 12001. 

Γρηγορίου (Ιερομ.), Η Θεία Λειτουργία - Σχόλια, εκδ. Δομός, Αθήνα 1987. 

Δημητράκου Σπυρίδωνος, Γεωγραφία – Άτλας Παγκόσμιος, τ. 1, εκδ. Δέλτα, 

Σπύρου Δημητράκου και ΣΙΑ, Αθήνα 1964. 

Διαμαντοπούλου Λεωνίδου (αρχιμ.), Ιησούς ο Χριστός ως ιστορική 

προσωπικότης, εκδ. Αδελφότητος Θεολόγων ο Σωτήρ, Αθήναι 31980. 

Διαμαντοπούλου Λεωνίδου (αρχιμ.), Τι προσέφερεν ο χριστιανισμός, εκδ. 

Αδελφότητος Θεολόγων ο Σωτήρ, Αθήναι 1983. 

Διομήδους Μαρίνας, Προβλήματα Ηθικής, εκδ. Ι. Σιδέρη, Αθήναι 1932. 

Δόικου Αθ. Δαμιανού, Συνοπτική εισαγωγή στην Παλαιά Διαθήκη, Θεσσαλονίκη 

1980. 



 224 

Δρίτσα Δ.Λ., Μόσχου Δ.Ν., Παπαλεξανδροπούλου Λ. Στυλιανού, 
Χριστιανισμός και η Εκκλησία των μαρτύρων, εκδ. Αδελφότητος Θεολόγων η 

Ζωή, Αθήναι 1959.  

Δρόϋσεν Ι., Ιστορία του Μακεδονικού Ελληνισμού – Ιστορία του Μεγάλου 

Αλεξάνδρου, τ. 1, μετάφραση Ι. Πανταζίδου, εκδ. Π. Σακελλαρίου, Αθήναι 1999. 

Θεοδώρου Ευαγγέλου, Η Εκκλησία ως «Κοινωνία Αγίων», Πρακτικά ΙΔ΄ 

Θεολογικού Συνεδρίου με θέμα Η μήτηρ ημών Ορθόδοξος Εκκλησία, 10-13 

Νοεμβρίου 1993, Ιερά Μητρόπολις Θεσσαλονίκης, Θεσσαλονίκη 1994. 

Ιωαννίδη Κ. Παντελή, Η άγνωστη προϊστορία των Ελλήνων 10.000 – 2.000 

π.Χ., εκδ. Δίον, Θεσσαλονίκη 1987. 

Καϊμάκη Δ., Τα χειρόγραφα του Κουμράν και η Θεολογία τους, εκδ. Βάνια, 

Θεσσαλονίκη 2004. 

Καλαντζάκη Στ. Ε., Εισαγωγή στην Παλαιά Διαθήκη (επιμέλεια: Α. 

Παπαρνάκης), εκδ. Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 2006. 

Καλλινίκου Κωσταντίνου (πρωτοπ.), Ο Χριστιανικός Ναός και τα τελούμενα εν 

αυτώ, εκδ. Γρηγόρη, Αθήνα 41991. 

Καλογεροπούλου Γ. Αθηνάς, Ιστορία των αρχαίων χρόνων ως τα 146 π.Χ., 

εκδ. Ο.Ε.Δ.Β., Αθήναι 1975. 

Καλπούζου Α. Γεωργίου (πρεσβυτ.), Συμβουλευτικό Εγχειρίδιο Ορθοδόξου 

Λατρευτικής Ζωής-Αυτονόητα αλλά τόσο άγνωστα θέματα, εκδ. Φωτοδότες, 

Αθήνα χ.χ. 

Καλπούζου Α. Γεωργίου (πρεσβυτ.), Η Θεία Λατρεία – Απ’ τον ουρανό στη γη, 

εκδ. Φωτοδότες, Αθήνα 1985. 

Καραβία Στάθη, Παγκόσμιος Ιστορία – Από των προϊστορικών χρόνων μέχρι 

των ημερών μας, τ. 1, 2, εκδ. Ελευθερουδάκη – Νίκα, Αθήναι.  

Καραγιαννοπούλου Ι., Το βυζαντινό κράτος, εκδ. Βάνια, Θεσσαλονίκη 41996. 

Καραϊσαρίδη Κωνσταντίνου (πρωτοπρ.), Η συμβολή του π. Δημητρίου 

Στανιλοάε στη μελέτη των λειτουργικών θεμάτων, Αθήνα 11997. 

Καρούσου Καλλινίκου (μητροπ.), Ο Ναός στη ζωή μας, εκδ. Η Χρυσοπηγή, 

Αθήναι χ.χ. 

Κερασιώτη Σάββα (αρχιμ.) Συναγμένοι στην Ευχαριστία, Πρακτικά Διημερίδας 

«Η Ορθόδοξη Λατρεία», Θεσσαλονίκη 2003. 

Κλεομβρότου Ε., Το επιτραχήλιον του Οικουμενικού Πατριάρχου Ιωαννικίου του 

Β΄, εκδ. Ποιμήν, Αθήναι 1984. 



 225 

Κλεομβρότου Ιακώβου (μητροπ.), Η Παναγία της Αγιάσου Λέσβου, Μυτιλήνη 
21982. 

Κογκούλη Β. Ιωάννου, Οικονόμου Κ. Χρήστου, Σκαλτσή Ι. Παναγιώτη, Η 

Θεία Λειτουργία του Αγίου Ιωάννου του Χρυσοστόμου, εκδ. Ο.Χ.Α. Λυδία, 

Θεσσαλονίκη 1989.  

Κομίνη Αθανασίου, Οι Θησαυροί της Μονής Πάτμου, Εκδοτική Αθηνών, 31988. 
Κορακίδη Αλεξάνδρου, Η ερμηνεία της θείας λειτουργίας – Τελετουργική και 

Θεολογική, εκδ. Παναγόπουλου, Αθήνα 2005. 

Κουγιουμτζόγλου Γεωργίου (πρεσβυτ.), Λατρευτικό εγχειρίδιο – Στοιχεία 

αγωγής για την τάξη και τη λατρεία της Εκκλησίας, εκδ. Συναξάρι, Θεσσαλονίκη 

1998. 

Κουκουλέ Φαίδωνος, Βυζαντινών βίος και πολιτισμός, τ. Α΄[ collestion De L’ 

Institut Francais d Athene], Αθήναι 1951. 

Κούρκουλα Κ., Τα ιερατικά άμφια και ο συμβολισμός αυτών εν τη Ορθοδόξω 

Ελληνική Εκκλησία, Αθήναι 1960. 

Κουστώ Ζακ-Ύβ και Ντιολέ Φιλίπ, Το κυνήγι του καταποντισμένου θησαυρού, 

μετάφραση Ε. Γραμμένος, σειρά «Οι υποβρύχιες ανακαλύψεις του Ζακ-Ύβ 

Κουστώ», εκδ. Αλκυών, Αθήνα 1975. 

Κρητικού Β. – Τσέλιου Μ., Αρχαίοι Έλληνες Λυρικοί – Εκλογαί, εκδ. Ο.Ε.Δ.Β., 

Αθήναι 1968. 

Κριτσέλη – Προβίδη Ι., Τοιχογραφίες του Θρησκευτικού Κέντρου των Μυκηνών, 

Αθήνα 1982. 

Κυριακούδη Ε., Η μνημειακή ζωγραφική στη Θεσσαλονίκη και το Άγιον Όρος, το 

18ο αι., περιοδ. «Θεσσαλονικέων Πόλις», τεύχος 4 (Φεβρουάριος 2001), εκδ. Ε. 

Χεκίμογλου, Θεσσαλονίκη 2001. 

Κυρίτση Μαξίμου (αρχιμ.), Παράδοση και παραδόσεις, περιοδ. «Θεοδρομία», 

τεύχη 1-3, έτος 4, (Ιανουάριος-Σεπτέμβριος 2002). 

Κωτσάκη Δ., Η κοσμοθεωρία του υλισμού, [σειρά «Κοσμολογικά Θέματα» τ. 4], 

εκδ. Αδελφότητος Θεολόγων η Ζωή, Αθήναι 1977. 

Κωτσάκη Δ., Οι πρωτοπόροι της επιστήμης και η γένεσις του κόσμου, εκδ. 

Αδελφότητος Θεολόγων η Ζωή, Αθήναι 21976. 

Κωτσάκη Δ., Το σύμπαν, η ζωή και ο άνθρωπος, σειρά [«Κοσμολογικά Θέματα» 

τ. 1,], εκδ. Αδελφότητος Θεολόγων η Ζωή, 3Αθήναι 1986. 



 226 

Λαερτίου Διογένη, Βίοι Φιλοσόφων, τ. 28-34, [σειρά «Βιβλιοθήκη των Ελλήνων» 

], Ελληνικός Εκδοτικός Οργανισμός, Αθήναι 1972. 

Λαζαρίδη Κ., Συμβολή στην Ιστορία του Ζαγορίου, [σειρά «Μικρή Ζαγορίσια 

Βιβλιοθήκη» τ. 31], εκδ. Το Ζαγόρι μας, Γιάννινα 1982. 

Λασπίδη Χρ., Η θέωση του ανθρώπου κατά τους Πατέρες της Εκκλησίας, 

Θεσσαλονίκη 1992. 

Λασπίδη Χρ., Η χριστιανική αγάπη, Θεσσαλονίκη 1995. 

Λασπίδη Χρ., Ελληνισμός και Χριστιανισμός – Η σύζευξη του ελληνικού 

πνεύματος με τον αποκεκαλυμμένο θείο λόγο, Θεσσαλονίκη 2002. 

Λώλου Αν., Ελληνισμός και Χριστιανισμός, περιοδ. «Θεοδρομία», τεύχος 3, έτος 

6, Θεσσαλονίκη 2004. 

Μανάφη Κωνσταντίνου, Σινά. Οι Θησαυροί της Ι. Μονής Αγίας Αικατερίνης, 

Εκδοτική Αθηνών, 31990. 

Μαντζαρίδη Γ., Χριστιανική Ηθική, εκδ. Π. Πουρνάρα, Θεσσαλονίκη 41995. 

Ματσούκα Ν, Θεολογία και Ανθωπολογία, Τόμος Εόρτιος Χιλιοστής 

Εξακοσιοστής Επετείου Μεγάλου Αθανασίου (373-1973), επιμέλεια Γ. 

Ματζαρίδου, εκδ. Α.Π.Θ., Θεσσαλονίκη 1974. 

Ματσούκα Ν, Ιστορία της Φιλοσοφίας, Αρχαίας Ελληνικής-Βυζαντινής 

Δυτικοευρωπαϊκής, εκδ. Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 2002. 

Μαρνέλλου Γ., Ο ιερεύς ως μάρτυρας της παρουσίας του Χριστού στην Εκκλησία 

και τον κόσμο, Άγιος Νικόλαος Κρήτης 1998. 

Μαυροπούλου – Τσιούμη Χρυσάνθη, Βυζαντινή Θεσσαλονίκη, εκδ. Ι. Ρέκου, 

Θεσσαλονίκη 1992. 

Μιλόσεβιτς Νέναντ, Η Θεία Ευχαριστία ως κέντρον της Θείας Λατρείας, εκδ. Π. 

Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 2001. 

Μιρμιρόγλου Βλαδιμήρου, Οι Δερβίσσαι, εκδ. Εκάτη, Αθήναι, χ.χ. 

Μουστάκη Β. – Τιμαγένους Ι., Η Βίβλος εικονογραφημένη, εκδ. Ι. Σιδέρη, Αθήνα 

1971. 

 Μούρτζιου Ι, Η Παλαιά Διαθήκη, Διάγραμμα περιεχομένου των ποιητικών και 

Προφητικών Βιβλίων, εκδ. Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 2000. 
Μπάουμαν Έλμουτ, Η ελληνική χλωρίδα στο μύθο, στην τέχνη και στη 

λογοτεχνία, μετάφραση Πέτρου Μπρούσαλη, εκδ. Ελληνικής Εταιρίας 

Προστασίας της Φύσεως, Αθήνα 21993. 



 227 

Μπόνη Γ. Κωνσταντίνου, Κατήχησις και Λειτουργική, εκδ. του Περιοδ. 

«Εκκλησία», Αθήνα 21999. 

Μυλωνά Γεωργίου, Πολύχρυσοι Μυκήναι, Αθήνα 1983. 

Μωϋσέως Αγιορείτου (μον.), Προβληματισμοί και τάσεις στη σύγχρονη 

λειτουργική αναγέννηση, περιοδ. «Θεοδρομία», τεύχη 1-3, (Ιανουάριος–

Σεπτέμβριος 2002). 

Ντέκιγκερ Φρ., ΙΧΘΥΣ, Μόναχο 1940. 

Οικονομάκη Γ. – Παπαδοπούλου, Εκκλησιαστικά Αργυρά, εκδ. Αποστολικής 

Διακονίας της Εκκλησίας της Ελλάδος, Αθήνα 1980. 

Παπαγιαννάκη Δαμασκηνού (Μητροπ. Χανιών), «Αντιμήνσια και Ειλητά της 

Κρήτης», Χανιά 1998. 

Πάλλα Δημητρίου, Η «Θάλασσα» των Εκκλησιών, Συμβολή εις την Ιστορίαν του 

Χριστιανικού Βωμού και την Μορφολογία της Λειτουργίας [collection: De L’ institut 

Francais D’ Athenes], Αθήναι 1952. 

Παντελεήμονος Ροδoπούλου (Μητροπ. Τυρολόης και Σερεντίου), Ο 

Καθαγιασμός των Δώρων της Θείας Ευχαριστίας [Λειτουργικά Βλατάδων, 3]. 

Θεσσαλονίκη 21968. 

Πανώτη Α., Τα «Δεσποτικά» του Χριστού σκεύη, Πρακτικά Γ΄ Πανελληνίου 

Λειτουργικού Συμποσίου Στελεχών Ιερών Μητροπόλεων, 14-17 Οκτωβρίου 

2001, εκδ. Αποστολικής Διακονίας της Εκκλησίας της Ελλάδος, Αθήνα 2004. 

Παπαδοπούλου Αντ., Αγιολογία – Θέματα Γενικά, Ειδικά και Εορτολογίου, τ.1ος, 

εκδ. Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 1996. 

Παπαδοπούλου Μ., Λειτουργική της Ανατολικής Ορθοδόξου Εκκλησίας – Τα 

τελούμενα εντός του ναού, εκδ. Επτάλοφος, Αθήναι 1992. 

Παπαευαγγέλου Π., Η διαμόρφωση της εξωτερικής  εμφανίσεως του ανατολικού 

και ιδία του ελληνικού κλήρου, Θεσσαλονίκη 1965. 

Παπαρρηγοπούλου Κ., Ιστορία του Ελληνικού Έθνους, τ. 1, εκδ. 

Ελευθερουδάκη, Αθήναι 81963. 

Παπαχατζή Δ. Νικολάου, Η θρησκεία στην αρχαία Ελλάδα, εκδ. Εκδοτικής 

Αθηνών Α.Ε., Αθήνα 1987. 

Παπουλίδη Κ., Το Κίνημα των Κολλυβάδων, εκδ. Εκκλησιαστικαί Εκδόσεις 

Εθνικής Εκατονπεντηκονταετηρίδος,  Αθήναι 21991. 

Πιτσούλη Ιουλίας, Έλληνες οι θεοί της Αιγύπτου, «Aldebaran» εκδ. Εκδοτικής 

και Εμπορικής Ε.Π.Ε, Αθήνα 1995. 



 228 

Παυλοπούλου Νικοδήμου (αρχιμ.), Οι Δέκα νέοι ιεροί ναοί της Ιεράς Μονής 

Λειμώνος, Μυτιλήνη 1981. 

Σιέττου Γεωργίου, Τα Δρυϊδικά Μυστήρια, εκδ. «Aldebaran», Αθήνα 1994. 

Σιέττου Γεωργίου, Τα Καβείρια Μυστήρια, εκδ. Πύρινος Κόσμος, Αθήνα 1993. 

Σιέττου Γεωργίου, Υακίνθια Μυστήρια, εκδ. «Aldebaran», Αθήνα 1995. 

Σίσκου Β. Σωκράτη, Η ματωμένη Ολυμπιάδα, εκδ. Τσολακοπούλου, 

Θεσσαλονίκη. 

Σκαλτσή Ι. Παναγιώτη, Λειτουργικές Μελέτες, εκδ. Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 

1999. 

Σκορδά Ευαγγέλου, Η Ιστορική εξέλιξις της ενδυμασίας των ορθοδόξων 

ελλήνων κληρικών – Ιστορική έρευνα, Αθήναι 1971.  

Σκρέττα Νικοδήμου (αρχιμ.), Η Θεία Ευχαριστία και τα προνόμια της Κυριακής 

κατά τη διδασκαλία των Κολλυβάδων, εκδ. Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 22006. 

Στάρα-Γαλερίδου Αλίκης, Οδοιπορικό Κεντρικού και Δυτικού Ζαγορίου 

Ιωαννίνων, εκδ. Λύχνος, Ιωάννινα 1994. 

Στεφάνου Καραθεοδωρή, Περί Καλυμμαυχίου, «Εκκλησιαστική Αλήθεια», τ.3ος, 

εκδ. Πατριαρχικό Ίδρυμα Πατερικών Μελετών, Θεσσαλονίκη 1985. 

Τζιαβάρα Δ. Τιμοθέου (αρχιμ.), Το Πασχάλιο Δείπνο, εκδ. Ι. Μονής Οσίου 

Θεοδοσίου, Αθήνα 1989. 

Τομπαΐδη Ε. Δημητρίου, Επιτομή της Ιστορίας της Ελληνικής Γλώσσας, εκδ. 

Ο.Ε.Δ.Β., Αθήνα 161997. 

Τότσκα Δ., Από τη ζωή του Τσερβαριού Ηπείρου «λαογραφικά», Θεσσαλονίκη 

1979. 

Τρεμπέλα Ν. Π., Από την ορθόδοξον λατρείαν μας, εκδ. Αδελφότητος Θεολόγων 

«ο Σωτήρ», Αθήναι 1970. 

Τρεμπέλα Ν. Π., Λειτουργικοί Τύποι Αιγύπτου και Ανατολής, εκδ. Αδελφότητος 

Θεολόγων «ο Σωτήρ», Αθήνα 1993. 

Τρεμπέλα Π., Η τελεσιουργία της θείας ευχαριστίας κατά τους δύο πρώτους 

αιώνας, Αθήνα 1924.  

Τρεμπέλα Ν. Π., Δογματική της Ορθοδόξου Καθολικής Εκκλησίας, τ. 1, εκδ. 

Αδελφότης Θεολόγων η «Ζωή», Αθήναι 1959. 
Τσάμη Μανώλη, Η ελληνική θρησκευτική παράδοσις, εκδ. Σεμέλη, Αθήναι 2000. 

Τσιανικλίδη Δ., Η Ιερά Μονή Αγ. Μηνά Περιχώρας, Δράμα 1995. 

Τσιφόρου Νίκου, Ελληνική Μυθολογία, εκδ. Ερμής Ε.Π.Ε., Αθήναι 1974. 



 229 

Τσιγαρίδα Ευθυμίου, Εικονιστικές Μαρτυρίες του Αγίου Γρηγορίου του Παλαμά, 

Πρακτικά Διεθνών Επιστημονικών Συνεδρίων Αθηνών(13-15 Νοεμβρίου) και 

Λεμεσού(5-7 Νοεμβρίου 1999) «Ο Άγιος Γρηγόριος ο Παλαμάς στην Ιστορία και 

το Παρόν», Ιερά Μεγίστη Μονή Βατοπαιδίου, εκδ. Άγιο Όρος 2000. 

Τσούντα Χρ., Ιστορία της αρχαίας ελληνικής τέχνης, εκδ. Τοξότης, Αθήναι 1965. 

Φούγια Γ. Μεθοδίου (μητροπ.), Η ελληνιστική ιουδαϊκή παράδοση, εκδ. Λιβάνη 

Νέα Σύνορα, Αθήνα 1995. 

Φουντούλη Ι., Απαντήσεις εις Λειτουργικάς Απορίας Δ΄, εκδ. Αποστολική 

Διακονία της Εκκλησίας της Ελλάδος, Αθήνα 1994. 

Φουντούλη Ι., Κείμενα Λειτουργικής, τ. Α΄ – Ακολουθίαι του Νυχθημέρου, εκδ. 

Μέλισσα, Θεσσαλονίκη 1994. 

Φουντούλη Ι., Κείμενα Λειτουργικής, τ. Β΄– Θέματα Ευχολογίου, Θεσσαλονίκη 

1994. 

Φουντούλη Ι., Λειτουργική Α΄- Εισαγωγή στην Θεία Λατρεία, εκδ. Μυγδονία, 

Θεσσαλονίκη 32000. 

Φουντούλη Ι., Το λειτουργικόν έργον Συμεών του Θεσσαλονίκης – Συμβολή εις 

την ιστορίαν και θεωρίαν της θείας λατρείας, εκδ. Ιδρύματος Μελετών 

Χερσονήσου του Αίμου, Θεσσαλονίκη 1966. 

Χαραλαμπίδη Π. Κωσταντίνου, Συμβολικές παραστάσεις της Νίκης στην 

παλαιοχριστιανική τέχνη της Δύσης, εκδ. Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 1994. 

Χαραλαμποπούλου Ιωάννη, Ηλιακή Μυσταγωγία – Δελφική Λατρεία, 

Αποσυμβολισμός της Ελληνικής Μυθολογίας και της Θρησκευτικής Δοξασίας, 

εκδ. Δίον, Θεσσαλονίκη 1998. 

Χρήστου Π., Πατέρες και Θεολόγοι του  Χριστιανισμού, τ.2, Θεσσαλονίκη 1971. 

Χρόνη Α. Μενελάου,  Ολυμπιακοί  Αγώνες – Ιστορία, Αθλητισμός, Πολιτισμός, 

εκδ. Λαμπροπούλου, Αθήνα 2000. 

 
2. Λεξικά 
 
Der Alten Welt, Lexikon, «Artemis» Verlag Zurich und Stuttgart, τ.1, Stuttgart 

χ.χ. 

Liddell H. και Scott R., Μέγα Λεξικόν της Ελληνικής Γλώσσης, μετάφραση Ξ. 

Μόσχου, εκδ. Ι. Σιδέρη, Αθήναι χ.χ. 



 230 

Δημητράκου Δ., Μέγα λεξικόν όλης της ελληνικής γλώσσης, εκδ. Χ. Τεγόπουλου 

– Β. Ασημακόπουλου, Αθήναι 1964. 

Επίτομον Λεξικόν, Νεώτερον Ορθογραφικόν και Εγκυκλοπαιδικόν, εκδ. 

Ήλιος, Αθήναι 91971. 

Ελευθερουδάκη, Επίτομον Εγκυκλοπαιδικόν Λεξικόν, εκδ. Ελευθερουδάκη 

Α.Ε., Αθήναι 1948. 

Ευστρατιάδου Σωφρονίου (μητροπ. Λεοντοπόλεως), Λεξικόν της Καινής 

Διαθήκης, εκδ. Πατριαρχικού Τυπογραφείου, Αλεξάνδρεια 1910. 

Νεότερον Εγκυκλοπαιδικόν Λεξικόν – Μεθοδική και συστηματική 
συμπύκνωσις και εκλαίκευσις όλων των ανθρωπίνων γνώσεων, εκδ. Ήλιος, 

Αθήναι 1971. 

Νεότερον Εγκυκλοπαιδικόν Λεξικόν – Μεθοδική και συστηματική 
συμπύκνωσις και εκλαίκευσις όλων των ανθρωπίνων γνώσεων, τ. 2ος, εκδ. 

Ήλιος, Αθήναι 1948. 

Νεώτερον Εγκυκλοπαιδικόν Λεξικόν, εκδ. της εγκυκλοπαιδικής επιθεωρήσεως 

Ήλιος, Αθήναι 1948. 

Σηφάκη Ι. Νικολάου, Πλήρες αναλυτικόν και χρηστικόν ορθογραφικόν Λεξικόν 

της Ελληνικής Γλώσσης (Καθαρευούσης-Δημοτικής), εκδ. Πάπυρος, Αθήναι 

1973. 

Πανταζίδου Ι., Λεξικόν Ομηρικόν, εκδ. Ιωάννη Σιδέρη, Αθήναι. 

Τεγόπουλου-Φυτράκη, Ελληνικό Λεξικό, εκδ. Γ. Τσιβεριώτη Α.Ε., Αθήνα, 

Δεκέμβριος 41990.  

Τζαρτζάνου Αχ., Λατινική Γραμματική, εκδ. Ο.Ε.Δ.Β., Αθήνα 212001. 

 

3. Εγκυκλοπαίδειες 
 
Εγκυκλοπαίδεια Γενική Παγκόσμιος Πάπυρος Λαρούς, τ. 1ος, 2ος, 5ος, 

Επιστημονική Εταιρεία των Ελληνικών Γραμμάτων Πάπυρος, Αθήναι χ.χ. 

Εγκυκλοπαίδεια Εκπαιδευτική Ελληνική, Ελληνική Ιστορία, τ. 25ος, εκδ. 

Αθηνών Α.Ε., Αθήναι 1979. 

Μεγάλη Ελληνική Εγκυκλοπαίδεια – Συμπλήρωμα, τ. 21ος, εκδ.  Φοίνιξ Ε.Π.Ε., 

Αθήναι 1957. 

Εγκυκλοπαίδεια Ήλιος, τ. 8, εκδ. Ήλιος, Αθήναι 1948. 



 231 

Εγκυκλοπαίδεια Θρησκευτική και Ηθική, τ. 1ος, 5ος, 7ος, 10ος, εκδ. Αθ. 

Μαρτίνου, Αθήναι 1964. 

Εγκυκλοπαίδεια Μεγάλη Παιδαγωγική, τ. 3ος, εκδ. Ελληνικά Γράμματα - 

Herder, Αθήναι 1968. 

Εγκυκλοπαίδεια Παγκόσμιος Λαογραφική και Γεωγραφική, εποπτεία Γ. 

Μέγα, τ. 1ος, εκδ. Χ. Γιοβάνη και ΣΙΑ Ο.Ε., Αθήναι χ.χ. 

 

4. Ξενόγλωσσα 
 
Adrienne Jack, Pocket Encyclopedia, Kingfisher Books, Grisewood and 

Dempsey Ltd, London 21989. 

Allen Leslie, Fisher Ron, Lee Christine Eckstrom, Melham Tom, Majestic 

Island Words, published by the National Geographic Society, U.S.A. 1987. 

American School of Classical Studies at Athens, In the Argolid, American 

School of Classical Studies, New Jersey, U.S.A.  1977. 

American School of Classical Studies at Athens, Pots and Pans of Classic 

Athens, American School of Classical Studies, New Jersey, U.S.A. 1970. 

Bakirtzis Ch., The Basilica of St. Demetrius, Institute for Balkan Studies, 

Thessaloniki 1988. 

Barker Philip, Techniques of Archaeological Excavation, B.T. Batsford Ltd, 

London, United Kingdom, 31993. 

Barrois George, Scripture Readings in Orthodox Worship, ed. St. Vladimir’s 

Seminary Press, Crestwood, New York 1977. 

Bourgeois Brigitte, La Conservation Des Ceramiques Archeologiques etude 

Compare e de Trois Sites Chypriotes, [Collection de la Maison de L‘ orient 

Mediterraneen, No 18, serie Archeologique], Lyon 101987. 

Chrysostomos (Αρχιμ.), Orthodox Liturgical Dress – An Historical Treatment, 

Holy Cross Orthodox Press, Massachusetts USA 1981. 

Fisher Ron, Hammond Norman, Kelsall Ann Nottingham, Stewart Joyce, 
Stuart S. Gene,  Builders of the Ancient World, published by The National 

Geographic Society, U.S.A. 1986. 

 Gero M. Joan and Conkey W. Margaret, Engendering Archaelogy – Women 

and Prehistory, London, Great Britain, 1991. 



 232 

Henderson Julian, The science and archaeology of materials – An investigation 

of inorganic materials, published by Rou Hedge, London, Great Britain 2000. 

Holloway R. Ross, The Archaeology of Ancient Sicily, London and New York 

publishers, New York 1991. 

Institute of Archaeology, The Lower Strumesnica Valley in Prehistoric Ancient 

and Early Medieval Times, Jagiellonian University Cracow, Institute of 

Thracology, Bulgarian Academy of Sciences, Krakow Polen 1983. 

Jockey Philippe, L’ archeologie, Berlin 31999. 

Joukowsky Martha, A Complete Manual of Field Archaeology – Tools and 

Techniques of Field Work for Archaeologists, Library of Congress Cataloging, 

Quebec, Canada 1980. 

Karageorghis Vassos, Cypriote Archaeology – Achievements and Perspectives, 

University of Glasgow, Glasgow Archaeological Society 1998. 

Lee Chris Eckstrom, Excursion to Enchantment – A Journey to the World’s 

Most Beautiful Places, published by The National Geographic Society, U.S.A., 

1988. 

Magazine «National Geographic», vol. 176, No 3, Official Journal of the 

National Geographic Society, Washington, D.C., September 1989. 

Magazine «National Geographic», vol. 176, No 4, Official Journal of the 

National Geographic Society, Washington, D.C., October 1989.  

Magazine «National Geographic», vol. 176, No 5, Official Journal of the 

National Geographic Society, Washington, D.C., November 1989. 

Magazine «National Geographic», vol. 180, No 3, Official Journal of the 

National Geographic Society, Washington, D.C., September 1991. 

Magazine «National Geographic», vol. 181, No 1, Official Journal of the 

National Geographic Society, Washington, D.C., January 1992. 

Magazine «National Geographic», vol. 182, No 2, Official Journal of the 

National Geographic Society, Washington, D.C., August 1992.  

Magazine «National Geographic», vol. 182, No 5, Official Journal of the 

National Geographic Society, Washington, D.C., November 1992. 

Magazine «National Geographic», vol. 183, No 2, Official Journal of the 

National Geographic Society, Washington, D.C., February 1993. 

Mavropoulou-Tsioumi Chrysanti, Vlatadon Monastery, Institute for Balkan 

Studies, Thessaloniki 1987.  



 233 

Nikonanos Nikos, The Church of the Holy Apostles in Thessaloniki, Institute for 

Balkan Studies, Thessaloniki 1986. 

Pons, Kompaktworterbuch fur alle Falle, Deutsch-Neugriechisch, Ernst Klett 

Verlag, Stuttgart-Dusseldorf-Leipzig, Stuttgart 2002. 

Renfrew Colin, Archaeology – Theories, Method and Practice, Thames and 

Hudson Ltd., London, Great Britain 31991. 

Rice M. Prudence, Pots and Potteries – Current Approaches in Ceramic 

Archeology, Institute of Archaeology, University of California, Los Angeles, 

U.S.A. 1984. 

S. Salaville, An introduction to the study of Eastern Liturgies, 1938. 

Schaaffs W., Jesus Meister der Natur, Wuppertal 1971. 

Schmemann Alexander, Introduction to Liturgical Theology, translate by 

Asheleigh E Moorhouse, ed. St. Viadimir’s Seminary Press, New York U.S.A., 

1986. 

Schmemann Alexander, Liturgy and Life: Christian Development through 

Liturgical Experience, Department of Religious Education, Orthodox Church in 

American, New York U.S.A. 1993. 

Schulz Hans-Joachim, The Vizantine Liturgy-Symbolic Structure and Faith 

Expression, tranlated by Mathew J. O’Connell, English ed., Pueblo Publishing 

Co., New York U.S.A. 1986. 

Taft F. Robert, The Byzantine Rite – A Short History, American Essays in Liturgy 

Series, The Liturgical Press, Minnesota U.S.A., 1992. 

The University of Belgrade, The Neolithic of Serbia Archaeological Research 

1948 – 1988, Faculty of Philosophy, Centre for Archaeological Research 1948 –

1988. 

Villard Laurence, Systeme descriptif des antiquites classiques,  Centre d’ 

Information et de documentation Jean Charbonneaux, Ministere de la Culture, 

Editions de la Reunion des Musees Mationaux, Paris 1984. 

Wijnen M.H., The early Neolithic Settlement at Sesklo – An Early Farming 

Community in Thessaly, Greece, Publications of the Institute of Prehistory 

University of Leiden, Leiden University Press, 1981. 

Wybrew Hugh, The Orthodox Liturgy – The Development of the Eucharistic 

Liturgy in the Byzantine Rite,  St. Vladimir’s Seminary Press, Crestwood, New 

York 1996. 



 234 

 

 

 
 
 

 
 

ΝΟΜΟΙ – ΔΙΑΤΑΓΜΑΤΑ 
 
 
ΑΚ/1945, 1006. 
ΣτΕ 245/ 1997.  
Ακανθόπουλου. Π, Κώδικας Ιερών Κανόνων και Εκκλησιαστικής Νομοθεσίας 

της Εκκλησίας της Ελλάδος. 
Δερβέναγα Α., Αστικός Κώδιξ και Εισαγωγικός Νόμος, εκδ. Αφοι Π. Σάκκουλα, 

Θεσσαλονίκη-Αθήναι 1974.  

Εγκύκλιοι Ιεράς Συνόδου της Εκκλησίας της Ελλάδος (1934-1956). 
Πουλή Γ., Νομοθετικά Κείμενα Εκκλησιαστικού Δικαίου, εκδ. Σάκκουλα, Αθήνα-

Θεσσαλονίκη 52002. 

 

 

 

 

 



 235 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

ΕΙΚΟΝΕΣ  

 



 236 

 



 237 



 238 



 239 



 240 



 


