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ΠΡΟΛΟΓΟΣ

Το Πρόγραμμα Ιστορικής Γεωγραφίας του Ινστιτούτου Βυζαντινών Ε
ρευνών του Εθνικού Ιδρύματος Ερευνών, σε συνεργασία με την 6η Εφορεία 
Βυζαντινών Αρχαιοτήτων οργάνωσε στις 5 και 6 Μαΐου 2000 στο Αίγιο, διε
θνές συμπόσιο με θέμα Ο Μοναχισμός στην Πελοπόννησο από τον 4ο μέχρι 
τον 15ο αιώνα.

Η επιστημονική αυτή συνάντηση κρίθηκε αναγκαία, καθώς συνδυαζόταν 
με την ολοκλήρωση και τελική επεξεργασία προς δημοσίευση του δίτομου έρ
γου του Προγράμματος, Ιστορική Γεωγραφία της Βυζαντινής Πελοποννήσου 
(395-1204). Είχε προηγηθεί, δύο χρόνια νωρίτερα, η επιτυχής διοργάνωση συ
μποσίου για την Πρωτοβνζαντινή Μεσσήνη και Ολυμπία. Αστικός και αγροτι
κός χώρος στη Δυτική Πελοπόννησο. Ως θέμα της συνάντησης επιλέχθηκε ο 
πελοποννησιακός μοναχισμός, με σκοπό την παρουσίαση της σύγχρονης προ
βληματικής γύρω από τη διείσδυση του χριστιανισμού στην περιοχή και τον 
ρόλο του μοναχισμού και της όψιμης ιεραποστολικής δράσης, ιδιαίτερα μετά 
την περίοδο των «σκοτεινών χρόνων», με κεντρικό πρόσωπο τον όσιο Νίκωνα. 
Η θεματική αυτή υπαγορεύθηκε και από την ανάγκη να αξιοποιηθούν συν
δυαστικά τα δεδομένα των ιστορικών πηγών και των εκκλησιαστικών, κυρίως 
των μοναστηριακών μνημείων της περιόδου, να αναδειχθεί η πορεία των νέων 
πληθυσμιακών ομάδων προς τη χριστιανική θρησκεία και την ένταξή τους 
στην τοπική ελληνική κοινωνία, να μελετηθούν οι σχέσεις Λατίνων και Ορθο
δόξων κατοίκων της χερσονήσου στα χρόνια της Φραγκοκρατίας καθώς και 
τα προβλήματα στις σχέσεις της εκκλησιαστικής και της πολιτικής εξουσίας με 
τα μοναστήρια της περιοχής. Στο συμπόσιο θίχτηκαν πολλές από τις πτυχές 
αυτές του πελοποννησιακού μοναχισμού. Στα Πρακτικά του συμποσίου, που 
εκδίδονται στον ανά χείρας τόμο, πολλές από τις ανακοινώσεις δημοσιεύονται 
σε εκτενέστερη από την αρχική μορφή τους και με διευρυμένη προβληματική.
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Η αιφνίδια ασθένεια και ο αδόκητος θάνατος του Ν. Οικονομίδη στέρη
σαν δυστυχώς το συμπόσιο, το οποίο είχε ενθαρρύνει ως διευθυντής του ΙΒΕ, 
από τη δυναμική παρουσία του και την ενεργό συμμετοχή του στη συζήτηση. 
Όμως το κείμενο της ανακοίνωσής του, που είχε προλάβει να ετοιμάσει, περι
λαμβάνεται στον παρόντα τόμο, ο οποίος και αφιερώνεται στη μνήμη του.

Ευάγγελος Χρυσός 
Διευθυντής ΙΒΕ/ΕΙΕ
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ΟΔΥΣΣΕΑΣ ΛΑΜΨΙΔΗΣ

ΑΠΟΣΤΟΛΙΚΟΣ ΚΗΡΥΓΜΑΤΙΚΟΣ ΜΟΝΑΧΙΣΜΟΣ 
(Η ΔΡΑΣΗ ΤΟΥ ΟΣΙΟΥ ΝΙΚΩΝΑ ΤΟΥ ΜΕΤΑΝΟΕΙΤΕ)

Στην πολυσέλιδη έκδοση των αγιολογικών κειμένων γιά τον όσιο Νίκωνα 
πού είχα δημοσιεύσει τό 19821 υπήρχαν και μερικές παραλείψεις στη βιογρά- 
φηση τού οσίου. Μιά άπό αυτές ήταν ό βασικός καί γενικός χαρακτηρισμός2 
τής δράσεώς του τόσο στην Κρήτη όσο και στην Πελοπόννησο.

Κατά τή χρονική περίοδο άπό τά μέσα τού 9ου αιώνα εως την κοίμηση 
τοϋ όσιου Νίκωνα τό 1005 έζησαν καί ήκμασαν, άνάμεσα σέ άλλους, στό χώρο

1. Όδ. Λαμίίδης, Ή προβληματική περί τήν ερευνάν τοϋ βίου όσιου Νίκωνος τοϋ Μετανο
είτε, ΛΣ 4 (1979) (= Πρακτικά Α'Συνεδρίου Λακωνικών Σπουδών, Σπάρτη - Γύθειον 7-11 ’Οκτω
βρίου 1977, Α'), 99-104, ανακοίνωση πού βασίζεται στά αγιολογικά κείμενα γιά τον δσω Νίκωνα. 
Μεταγενέστερη έκδοση των κειμένων: Ο Ιδιος, Ό εκ Πόντου όσιος Νίκων ό Μετανοείτε. (Κείμενα 
- Σχόλια), ’Αθήνα 1982 (στό έξης Βίος Νίκωνος). Ό D. F. Sullivan, The Life of Saint Nikon. Text, 
Translation and Commentary, Brookline Mass. 1987, δημοσιεύει μόνο τό Βίο (κείμενο καί μετάφρα
ση ατά αγγλικά). Στό δημοσίευμά μας έδώ δέν θεωροΰμε τελείως έπάναγκες γιά τις παραπομπές 
στά κείμενα τοϋ Βίου νά αναγράφουμε, εκτός άπό τήν έκδοση Λαμψίδη, καί εκείνη τοΰ Sullivan. 
Παρατηρήσεις, διορθώσεις καί νέες εικασίες γιά τήν έκδοση Sullivan δημοσίευσε ό J. Ο. 
Rosenqvist, The Text of the Life of St Nikon “Metanoeite” Reconsidered, ΛΕΙΜΩΝ. Studies Pre
sented to Lennart Rydén on His Sixty-Fifth Birthday, έπίμ. J. O. Rosenqvist, Ουψάλα 1996,93-111. 
‘Η ανακοίνωσή μας, προκειμένου νά δημοσιευθει, έλαβε έπίσης ύπόψη καί τά νεότερα αρχαιολο
γικά καί τοπογραφικά μελετήματα γιά τή θέση τοΰ ναοΰ τοϋ όσιου Νίκωνα στή Σπάρτη. Άπό τή 
μνημονευόμενη σχετική βιβλιογραφία, βλ. ιδιαιτέρως Π. Βελιςςαριου, Ή τοπογραφική θέση τής 
μητροπόλεως Λακεδαιμόνιας, ΛΣ 9 (1988), 114-116· Ελένη Κουρινου-Πικουλα, Ό ναός τοΰ 
Όσιου Νίκωνος τοϋ Μετανοείτε, ΛΣ 14 (1998), 89-103· Π. Βελιςςαριου, Ή τοπογραφία καί αρχαι
ολογία τής μεσοβυζαντινής Πελοπόννησου στά κείμενα τοϋ όσιου Νίκωνος. (Περίληψις), 
Πελοποννησιακά 24 (1999), Παράρτημα (= Μνήμη τοϋ όσιου Νίκωνος τοϋ «Μετανοείτε»), 45-48' 
Ελένη Κουρινου-Πικουλα, Συμβολή στή μνημειακή τοπογραφία τής βυζαντινής Λακεδαιμόνιας: 
Ό ναός τοϋ Όσιου Νίκωνος τοϋ Μετανοείτε, 55-61, στον παρόντα τόμο.

2. Βίος Νίκωνος, σχόλ. 408-412,413-418, καθώς καί σχόλ. στή Διαθήκη, 452-454, δπου σχολι
άζεται τό άποστολικό έργο τοϋ όσιου καί τονίζεται δτι ό δσιος δέν ίδρυσε μονή. Μέ βάση τις ση
μειώσεις πού τότε είχα κρατήσει γιά τό θέμα αύτό, συμπληρωμένες σέ λίγα σημεία, παρουσιάζω 
τήν άνακοίνωσή μου.
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τής Πελοποννήσου καί στον περίγυρό της, ό όσιος Λουκάς3 στο Στείρι (890- 
953), ό άγιος Πέτρος4 στο Άργος (852 έως περίπου τό 922) καί ό άγιος Θεό
κλητος5 στη Λακεδαίμονα (άκμή 9ος αιώνας). Τά άγιολογικά κείμενα τών άγι
ων αυτών μάς πληροφορούν άρκετά γιά τήν κατάσταση πού έπικρατοΰσε τότε 
στις μονές όπως καί γιά τή δραστηριότητα τών ίδιων, τών μονών καί τών μονα
χών6. Τότε εμφανίζεται ό άγιος Νίκων ό Μετανοείτε, τελείως όμως διαφορετι
κός άπό τούς άλλους πού άναφέραμε, τόσο στους σκοπούς πού ό ίδιος προέ- 
βαλε όσο καί στην παρουσία καί δραστηριότητα του7.

Ό όσιος Νίκων είχε εξαρχής άφοσιωθει στό άποστολικό έργο, χωρίς όμως 
νά είναι ένας περιπλανώμενος μοναχός8: κηρύττει τό ευαγγέλιο τού Χριστού

3. Germaine da Costa-Louillet, Saints de Grèce aux VIIIe, IXe et Xe siècles, Byzantion 31 
(1961), 330-343' T. ΑΘ. Γριτςοπουλος, Λουκάς ό Στειριώτης, ΘΗΕ 8 (1966), στ. 380-384· Δ. Ζ. Σο
φιανός, "Οσιος Λουκάς. Ό Βίος τοϋ όσιου Λουκά τον Στειριώτη, ’Αθήνα 1989' Χρ. I. Ζωνας, Βίος 
καί πολιτεία καί μερική θαυμάτων όιήγησις τοϋ όσιου πατρός ημών και θαυματουργού Λουκά 
τον Νέου τοϋ εν τφ Στειρίψ τής Έλλάόος όσκήσαντος..., ’Αθήνα 19652. Τό δημοσίευμα, αν καί εί
ναι «μετάφραση» στή νεοελληνική, μπορεί νά χρησιμεύσει στον έρευνητή ώς οδηγός γιά τό βίο τοϋ 
όσιου Λουκά.

4. Χρ. ΠαγιαοικονομΟΥ, Ό πολιούχος τοϋ Άργους άγιος Πέτρος, επίσκοπος Άργους ό θαυ
ματουργός, ’Αθήνα 1908· da Costa-Louillet, Saints de Grèce, 316-325- K. Θ. Κυριακοπουλος, 
Άγιου Πέτρου επισκόπου Άργους, Βίος καί λόγοι, ’Αθήνα 1976. Τό δημοσίευμα τοϋ Εΰ. 
ΣταςινοπουλΟΥ, Άγιος Πέτρος επίσκοπος Άργους, ό Θαυματουργός, 855-925 μ.Χ., ’Αθήνα 19813, 
είναι, μια έκλαϊκευμένη προβολή τοϋ άγιου μέ πλήρη ’Ακολουθία του. Δέν είναι δυνατόν, όμως, νά 
χρησιμεύσει στον έρευνητή παρά μόνον ώς δείγμα τής ακτινοβολίας τοϋ πολιούχου τοϋ Άργους 
άγιου.

5. N. A. VÉES, Vie de Saint Theoclète, évêque de Lacédémone, publiée d’après le manuscrit 
no. 583 de la Bibliothèque Barberine, Vizantijskoe Obozrenie 2 (1916), Suppl. I, 27-53· A. Γ. 
Σγουριτςας, Ό Λακεδαιμόνιας άγιος Θεόκλητος, Θεολογία 21 (1956), 572-593. Στή μελέτη τής da 
Costa-Louillet, Saints de Grèce, δέν περιλαμβάνεται βίος τοϋ άγιου Θεοκλήτου· Σωτηρία 
Παπαδοπουλου, Θεόκλητος, επίσκοπος Λακεδαίμονος, ΘΗΕ 6 (1965), στ. 237.

6. Δ. Α. Ζακυθηνος, Ή βυζαντινή Ελλάς, 392-1204, ’Αθήνα 1965,73-76.
7. Βλ. τις έκδόσεις τών κειμένων άπό τούς Λαμψιδη (Βίος Νίκωνος) καί Sullivan (The Life 

of Saint Nikon). Μια θεώρηση τοϋ βίου καί τής πολιτείας τοϋ όσιου μέσα άπό τά άγιολογικά κείμε
να δικαιολογεί τήν άποψη αυτή, ή όποια καί θά έκτεθει πιό κάτω λεπτομερέστερα.

8. Οί μοναχοί αυτοί είτε άναχωροΰσαν άπό τή μονή χωρίς τήν άδεια τοϋ ηγουμένου είτε, 
φεύγοντας άπό τή μονή μέ τή συναίνεση τοϋ ηγουμένου καί μέ μιά συγκεκριμένη αποστολή, περιε- 
πλανώντο, μετά ή καί πριν άπό τήν πραγμάτωση τής αποστολής αύτής, καί στις πόλεις αλλά ιδίως 
στις έπαρχίες. Τήν περιπλάνηση καταδίκαζε ή έπίσημη ’Εκκλησία, δμως οΐ μοναχοί αυτοί, τις πε
ρισσότερες φορές, αντιμετωπίζονταν μέ περισσή εύμένεια άπό τό χριστεπώνυμο πλήρωμα, βλ. Ρ- 
Ρ. Joannou, Discipline générale antique, IIe-lXe s., 1,1. Les canons des conciles oecuméniques, Grot
taferrata [Ρώμη] 1962,185 (Σύνοδος Τρούλλου, 691, Κανών ΜΣΤ): Άλλα καί ανόρες οί τον μονή
ρη βίον μετερχόμενοι, χρείας έπειγούσης, καί αυτοί μετά ευλογίας τον τήν ηγουμενίαν έμπεπιστευ- 
μένου προϊέτωααν. "Ωστε οί παραβαίνοντες τόν νυν όρισθέντα παρ’ ημών όρον, είτε ανόρες εΐεν,
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σέ ανθρώπους πού δεν τό γνώριζαν, μέ το λόγο καί τά έργα του επαναφέρει 
στο χριστιανισμό άτομα πού κάποτε, τά ί'δια ή οί πρόγονοί τους, ήσαν χριστια
νοί άλλα στο μεταξύ είχαν άσπασθει μιά άλλη θρησκεία, τό μουσουλμανισμό9 10.

Ό καταγόμενος άπό τον Πόντο Νίκων -μέ τό κοσμικό όνομα Νικήτας1()- 
σέ νεαρή ήλικία καταφεύγει στό μοναστήρι τής Χρυσής Πέτρας11, στην περιο
χή μεταξύ Παφλαγονίας καί Πόντου, καί κείρεται μοναχός.

Στά δώδεκα χρόνια τής παραμονής του στό μοναστήρι αυτό διήνυσε τά 
στάδια πού προέβλεπαν οί μοναστικοί κανόνες, άσκώντας ταυτόχρονα καί τό 
σώμα του στις στερήσεις καί στήν κακοπάθεια. Ό βιογράφος του σημειώνει ότι 
ό Νίκων έβίωσε μέ μεγάλη επιτυχία καί αυτήν την ερημικήν καί άναχωρητικήν 
πολιτείαν12.

Δώδεκα χρόνια μοναστικής ζωής έζησε, λοιπόν, ό Νίκων στή μονή τής 
Χρυσής Πέτρας. Τότε ό φυσικός του πατέρας, συνεχίζοντας τήν πολυετή ανα
ζήτηση τού γιου του, εφθασε καί στή μονή. Ή ένέργειά του έγινε γνωστή, οπό
τε θεία τις δψις αύτφ [έννοειται στό γέροντα ήγούμενο] έόήλωσε παραχρήμα 
περί πάντων των έσομένων καί σνμβησομένων τω μακαρίφ, ώς εϊη άποστολι- 
κήν μετιέναι διακονίαν καί, πόλεις ούκ όλίγας καί χώρας διαμείιρας, κηρύξει 
πάσι λαοϊς τήν μετάνοιαν καί τήν δι’ αυτής άφεσιν των παραπτωμάτων, πολ
λούς τε πειρασμούς ύποσταίη παρά των πονηρών πνευμάτων, ήττήσας δ’ όμως 
αυτά τή άβύσσω παραπέμπει13.

εϊτε γυναίκες, προσφόροις έπιτιμίοις ύποβληθήτωσαν... "Ο.π., I, 2. Les canons des synodes par
ticuliers, 454-455 (Πρωτοδευτέρα Σύνοδος, 861, Κανών Δ'. Περί των καταλιπόντων τάς Ιδίαςμονάς 
καί μή έπανελθόντων): Άλλα τούτων το αατατον τής ορμής καί άνυπότακτον ή άγια σύνοδος 
άνακόπτονσα, ώρισεν, Γνα τΧ τις μοναχός τής ιδίας άποδράσας μονής, ή εις ετερον μεταπέση μονα
στηριού, ή εις κοσμικόν είσκωμάση καταγώγιου, αυτός τε καί ό τοϋτον νποδεξάμενος άφωριαμέ- 
νος εϊη, εως αν ό άποφυγών έπανέλθη, έξ ής κακώς έξέπεσε μονής.

9. Παράδειγμα, ή παρουσία καί ή διδασκαλία τοϋ όσιου κατά τήν επταετή παραμονή του 
στήν Κρήτη, πού έπανέφεραν τόν έκεϊ ελληνικό ιθαγενή πληθυσμό στή χριστιανική όδό, βλ. πιό 
κάτω.

10. Σημειώνουμε τή μοναστική συνήθεια, σύμφωνα μέ τήν όποια τό μοναχικό όνομα πού 
έλάμβανε ό μοναχός άρχιζε μέ τό ’ίδιο αρχικό γράμμα τοϋ κατά κόσμον ονόματος του, βλ. Βίος Νί- 
κωνος (άπό όπου παραλαμβάνονται τά βιογραφικά καί άλλα στοιχεία τού όσιου), 22.10-11: Νική
ταν, τόν τφ δντι νικητήν, καλών έξ ονόματος, καί σχόλ. 400. Γιά τήν ονοματοθεσία, βλ. Η. Dele- 
ηαυε, Vita sancti Nicephori episcopi Milesii, saeculo X, An. Boll. 14 (1895), 153 σημ. 4· PI. de 
Meester, De monachico statu juxta disciplinant byzantinam..., Ρώμη 1942,374.

11. Βίος Νίκωνος, 20.21-25: Έφ ' ίκαναϊς ούν ήμέραις εν ξένοις τόποιςκαί άγνοονμένοις όδοι- 
πορήαας, κατέλαβε τόν Πόντον καί τφ δρει προσήγγιαεν, δπερ έστίν εν μεθορίοις Πόντου τε καί 
Παφλαγονίας, εν φ καί μοναστήρων ϊδρυται, δπερ καί Χρυσή Πέτρα έξ άρχαίας τίνος παραδό- 
σεως έπικέκληται, καί σχόλ. 398. Ή ακριβής θέση τής μονής δέν είναι έως σήμερα γνωστή.

12. Βίος Νίκωνος, 24.31-32.
13. "Ο.π., 30.36-32.4.
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Ό ήγούμενος, μετά τή θεϊκή αυτή παρέμβαση, γνώριζε πλέον τήν άποστο- 
λή τοϋ Νίκωνα. Γι’ αυτό καί προσπάθησε νά συνεργήσει στή διαφυγή του άπό 
τή μονή, πριν φθάσει έκεΐ ό φυσικός του πατέρας. Προτού άποχαιρετήσει τό 
Νίκωνα, τοϋ προλέγει τή μελλοντική του ζωή καί δράση μετά τήν άναχώρησή 
του άπό τή μονή: Πορεύση τοίνυν ευαγγελικός, μη πήραν επιφερόμενος, μή 
χαλκόν εν τή ζώνη, τό δε ένδυμα τρίχινου εξεις διά παντός... Ήβρώσις λιτή και 
σχέδιος, αρτω μόνω καί υδατι... εν θείοις ναοΐς καί σηκοίς ίεροϊς· πανταχοϋ δε 
μέγα βοήσεις τό «Μετανοείτε, ήγγικε γάρ ή βασιλεία των ουρανών...». Τοϋτο 
γάρ σοι τό κήρυγμα ... καί υποκοριστική σοι εσεται προσηγορία καί ζώντι καί 
μετά θάνατον»14.

Ό Νίκων άποχωρίζεται μέ οδύνη καί αυτός τούς συμμοναστές του καί τή 
μονή καί αρχίζει τήν οδοιπορία του. Μέ τή βοήθεια τής Θεοτόκου διαπερνά τό 
ρεύμα τού ποταμού Παρθενίου. Τότε ή Θεοτόκος τού προσέφερε καί τή σταυ
ροφόρο ράβδο15, πού τόν συνόδευε παντού16 καί πού μετά τήν κοίμησή του ά- 
πολάμβανε καί αυτή τιμή καί σεβασμό δίπλα στή σορό τού όσιου στή Σπάρ
τη17.

Δέν νομίζω ότι είναι σκόπιμο νά άφηγηθώ -έστω καί κεφαλαιωδώς- όσα 
ό όσιος Νίκων έβίωσε καί επραξε, όταν διέσχιζε τις περιοχές τής Μικρός ’Α
σίας εως τό νότιο λιμάνι, πολύ πιθανόν αύτό νά ήταν τά Φΰγελα τής Λυδίας18,

14. "Ο.π., 32.29-34.10. Βλ. καί ο.π., 46.4-5 καί σχόλ. 408-418.
15. 'Ό.π., 38.5-10: "Αμα γάρ τφ καθεϊναι εαυτόν τφ ποταμίψ ρενματι, αυτή ή πανάμωμοςμή- 

τηρ τοϋ Κυρίου επιφανεϊσα -ταυτην γάρ καί διεμορφοϋτο, ώς ίίλεγε, τή όψει συμβαλλόμενος- καί 
ράβδον αντψ έπορέξασα, σταυρικόν τύπον φέρονσαν επί το ακρον, τής δεξιάς τε λαβομένη άβρό- 
χως αυτόν εις τήν αντίπερα όχθην διεαώσατο, καί σχόλ. 405. Ή σταυροφόρος ράβδος συνόδευε 
τόν επίσκοπο. "Ομως καί άλλοι, άγιοι, πού δέν ήταν επίσκοποι, άναφέρεται era είχαν παρόμοια ποι
μαντική ράβδο, π.χ. ό άγιος Ευγένιος, τοϋ οποίου ή ράβδος, δπως καί έκείνη τοϋ οσίου Νίκωνος, 
διεφυλάττετο καί έτιμάτο, βλ. J. Ο. Rosenqvist, The Hagiographie Dossier of St Eugenios ofTrebi- 
zond in Codex Athous Dionysiou 154. A Critical Edition with Introduction, Translation, Commentary 
and Indexes, Ουψάλα 1996,373 σχόλ. 60.

16. Βίος Νίκωνος, 48.20: ”Άσαντι τοίνυν τήν έννύχιον ωδήν καί τήν σταυροφόρον ράβδον, 
καί σχόλ. 419.

17. "Ο.π., 38.11-16: °Η τε ράβδος καί μέχρι τοϋ νΰν διασώζεται τφ ίερφ καί θείφ ταμείφ, έν ω 
καί ή σορός τοϋ τίμιου λειψάνου τοϋ τρισμάκαρος τεθησανρισται, υπό πάντων τών πιστών όρωμέ- 
νη τε καί προσκυνουμένη, ώς πολλών θαυμάτων δΤ αυτής τελουμένων καθ’ έκάστην εν πάσι τοΐς 
άδιστάκτφ πίστει προαιοϋαιν αυτή.

18. Άπό τό λιμάνι αυτό είχε αναχωρήσει καί ό στόλος τοϋ Νικηφόρου Φωκά γιά τήν Κρήτη, 
βλ. ο.π., 46.4-7: Χώρας ουν ούκ όλίγας τών έφων μερών διιππεύσας καί τφ τής μετάνοιας κηρύγ- 
ματι τρανώς κηρύξας καί λαούς άπειρους τφ λιμένι τής σωτηρίας έγκαθορμίσας διά τής μετάνοι
ας καί τής προς τό κρεϊττον μεταβολής, έν τή τής Κρήτης νήσψ εγνω δεΐν άποπλείν, καί σχόλ. 419. 
Γιά τό λιμάνι αύτό, βλ. Μιχαήλ Ατταλειατης, Michaelis Attaliotae, Historia, έκδ. I. Bekker, Βόννη
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άπό οπού άναχώρησε γιά τήν Κρήτη19.
Ή μεγαλόνησος μόλις είχε έπανέλθει στή βυζαντινή επικράτεια, ετι δε λεί

ψανα φερούσιj τής μιαρός των Αγαρηνών κακοπιστίας20. Οί κάτοικοι, έξαι- 
τίας τής μακροχρόνιας συνάφειας μέ τους Σαρακηνούς, είχαν ΰποστεΐ τήν έπί- 
δραση τοΐς εκείνων ήθεσι καί όργίοις τοΐς μυσαροΐς καί βεβήλοις21.

Ό Νίκων άρχισε τό κήρυγμά του διακηρύσσοντας πάντοτε «μετανοείτε». 
Στό κήρυγμά του τόν βοηθούσε καί τό χάρισμα τής διορατικότητας πού τόν 
καθιστούσε περισσότερο πειστικό στους άκροατές του22. Εκεί, στήν Κρήτη, 
έμεινε περίπου πέντε χρόνια. Καί ό λόγος του ακούστηκε σε όλο τό νησί. Καί 
ιερείς καί διακόνους καί νεωκόρους καί τήν άλλην τάξιν πάσαν εγκαταστήσας

1853, 223.22- Hélène Ahrweiler, Byzance et la mer. La marine de guerre, la politique et les 
institutions maritimes de Byzance aux VIIe-XVe siècles, Παρίσι 1966,52 σημ. 3,115 σημ. 3,166 σημ. 
1· Βασιλική Βλυςιδου - Ελεονώρα Κουντουρα-Γαλακη - Στ. Λαμπακης - Τ. Αουγγης - Α. 
Σαββιδης, Η Μικρά Ασία των θεμάτων. Έρευνες πάνω στην γεωγραφική φυσιογνωμία και προ
σωπογραφία των βυζαντινών θεμάτων της Μικράς Ασίας (7ος-11ος αε), Αθήνα 1998, 229 σημ. 
249.

19. Ό Νικηφόρος Φωκάς υπήρξε τό 945 στρατηγός τοϋ θέματος των Ανατολικών· στήν εκ
στρατεία κατά τής Κρήτης ήταν στρατηγός τών σχολών τής Ανατολής, βλ. Ρ. Lemerle, La vie 
ancienne de Saint Athanase l’Athonite composée au début du XIe siècle par Athanase de Lavra, Le 
Millénaire du Mont Athos 963-1963. Études et Mélanges, I, Chevetogne 1963,94. Στρατιώτες καί από 
τήν ποντιακή περιοχή είχαν στρατολογηθεΐ γιά τήν ανακατάληψη τής Κρήτης. ’Έτσι, χωρίς νά 
γράφεται στή βιογραφία τοϋ οσίου, είναι δυνατόν νά έρμηνεύσουμε τήν προτίμηση τοϋ ποντίου 
Νίκωνα γιά τό ταξίδι στήν Κρήτη.

20. Βίος Νίκωνος, 46.13-14.
21. Ό.π., 46.14-17: επειδή ήσαν οίταύτης οίχήτορες, τώχρόνφ και τή μακρρ. τών Σαρακηνών 

ξυναυλίρ, οϊμοι, συναπαχθέντες τοΐς εκείνων ήθεσι και όργίοις τοΐς μυσαροΐς καί βεβήλοις, καί 
σχόλ. 410-415. Γιά τό πρόβλημα, κατά πόσον οί Κρήτες είχαν προσχωρήσει στό μουσουλμανισμό, 
βλ. N. Β. Τωμαδακης, Προβλήματα τής έν Κρήτη Άραβοκρατίας (826-961 μ.Χ.). Περί τής δήθεν 
άλλοιώσεως τοϋ πληθυσμού έξ άπόψεως έθνολογικής καί θρησκευτικής, ΕΕΒΣ 30 (1960-61), 1-34· 
Ν. Μ. Παναγιωτακης, Ζητήματά τινα τής κατακτήσεως τής Κρήτης υπό τών Αράβων, Κρητικά 
Χρονικά 15-16 (1961-1962) (= Πεπραγμένα Α'Διεθνοϋς Κρητολογικοϋ Συνεδρίου, Β'), 9-38. Τέλος, 
ό Ή. Βουλγαρακης, χωρίς νά έχει υπόψη τις μνημονευθεΐσες μελέτες τοϋ Τωμαδάκη καί τοϋ Πανα- 
γιωτάκη, στήν ειδική μελέτη του, Nikon Metanoeite und die Rechristianisierung der Kreter vom 
Islam, Zeitschrift für Missionswissenschaft und Religionswissenschaft 3-4 (1963), 264, γράφει: “Das 
Christentum war nicht untergegangen, aber es mußte einen großen Aderlaß hinnehmen. Der 
Einfluß des Islam war sehr verschieden, am stärksten in den größeren Städten, namentlich in der 
Hauptstadt Chandax”.

22. Βίος Νίκωνος, 46.28-30: ήδη γάρ αύτψ καί δαψιλέατερον έπέλαμπεν ή τοϋ διορατικού 
χαρίσματος ενέργεια, καί βαθμών ήπτετο τοιούτων, καί έν τω φωτί τής χάριτος φως προσελάμβα- 
νεν, καί σχόλ. 410.
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καί ρνθμίσας23 άναχώρησε άπό τήν τότε πόλη τής Κρήτης Γόρτυνα24, γιά νά 
διαπεραιωθεΐ μέ πλοίο στην Ελλάδα, στην Πελοπόννησο.

Όταν όμως πλησίαζε στα βόρεια παράλια τής νήσου, τοϋ παρουσιάστη
κε ή άγια Φωτεινή. Τόν επεισε νά άναβάλει τήν άναχώρησή του καί νά παρα- 
μείνει στήν περιοχή τής Κρήτης, οπού τότε βρισκόταν. ’Έτσι, εμεινε έκεϊ άλλα 
δύο χρόνια25. Έκτισε καί εκεί έκκλησία καί μόνο άφοϋ έγκατέστησε εκκλησια
στική τάξη26, άναχώρησε γιά τήν Πελοπόννησο27.

Ή άποστολική περιήγηση τόν εφερε στήν ’Αθήνα28, ύστερα στήν Εύβοι

23. "Ο.π., 48.13-14.
24. "Ο.π., σχόλ. 416-417.
25. "0.7Γ., 48.2-50.12: Καί δή άναατάς καί τον ύπνον άποτιναξάμενος, νπαρ ούκ οναρ ήν το 

φανέν, καί λαμπάς θεία τις, άλλ’ ούκ ενυλος εκ τοϋ οτανροϋ κατεφαίνετο, καί φως τφ δικαίω 
επηύγαζε δαψιλές,... κόσμιόν τι γυναιον εδόκει όράν, έπιτάττον αύτφ έγεϊραι τον πεπτωκότα να
όν, καθώς, φησί, δέόοκται τφ των άπάντων δεσπότη. Τον δε πννθανομένου «καί τις εΐη ή ταϋτά 
μοι κατ’ έξουσίαν έπιτάττουαα», εκείνη, «Φωτεινή», εφησεν, «είμί ή μάρτυς καί δούλη τοϋ Χρι
στού, καί εί μή εις πέρας μου το βούλημα άγάγης, τής νήσου ταύτης ούκ άποβήση». Γιά τά αγιολο
γικά κείμενα πού αφορούν τήν άγια Φωτεινή, βλ. Fr. Halkin, Bibliotheca Hagiographica Graeca, 
II, Βρυξέλλες 19572, 208 άρ. 1541· Ο Ιδιος, Manuscrits grecs de Paris. Inventaire hagiographique, 
Βρυξέλλες 1968, 351.

26. Βίος Νίκωνος, 50.12-15: Ειτα καί θυσιαστήριον πήξας καί ώσπερ είκός τούτο καθιερώ- 
σας, ιερείς τε έγκαταστήσας καί πάσαν εκκλησιαστικήν τάξιν τε καί κατάατασιν αύτοις παραδοΰς 
καί πασι σννταξάμενος καί, δόξαν αντφ όντως, ή θάλασσα αυτόν έδέχετο. TÒ άποστολι,κό έργο 
περιλάμβανε οπωσδήποτε τήν οικοδόμηση έκκλησίας και τήν έγκατάσταση λειτουργών σέ αυτήν. 
Αυτό ακολούθησε ό δσιος καί στήν περίπτωση τού ναού τής άγιας Φωτεινής.

27. "Ο.π., 50.16-17: Καί πεμπταΐός ούριοδρομήσας Επίδαυρον, δν καί Δαμαλάν είώθασι κα- 
λεΐν οί εγχώριοι, κατέλαβεν, καί σχόλ. 419.

28. "Ο.π., 52.11-13: καί τφ Δαμαλρ. επιδημήσας ό όσιος καί τφ κηρύγματι τής μετάνοιας 
πάντας προς τήν άληθινήν επίγνωοιν τής άληθείας έπανήξεν, εγνω καί προς τήν τοϋ Κέκροπος ά- 
παίρειν...· 52.14-54.16: Ειχον ούν Άθήναι τόν δαιον καί ό καιρός έκάλει τά είωθότα αντφ εκτελειν. 
Ό ναός τής Παναγίας τής Αθηναίας είχε ιδρυθεί στον Παρθενώνα, βλ. ο.π., 420 σχόλ. 54.4-5. Γρά
φεται ότι ό Βίος τού Νίκωνα έλαβε ώς πρότυπο τό Βίο τού Αουκά Στειριώτη καί είναι γνωστό δτι 
λίγες δεκαετίες ένωρίτερα τήν Αθήνα, καί μάλιστα τό ναό τής Παναγίας στον Παρθενώνα, είχε 
έπισκεφθεΐ καί ό δσιος Λουκάς. ’Έτσι υπήρχε ισχυρό σημείο έξαρτήσεως τού Βίου τού όσιου 
Νίκωνα άπό εκείνον τού Αουκά Στειριώτη. Άν, λοιπόν, ό συγγραφέας τού Βίου τού όσιου Νίκωνα 
είχε, όπως βεβαιώνεται, ώς πρότυπο τό Βίο τού όσιου Λουκά, θά μπορούσε νά παρεμβάλει στο 
σημείο ακριβώς τής προσκυνήσεως τού Νίκωνα στό ναό τής Παναγίας καί τήν είδηση γιά τήν 
έπίσκεψη τού όσιου Λουκά στον ίδιο ναό. 'Υπενθυμίζουμε, δτι στό καθολικό τής μονής τού όσιου 
Λουκά στό Στείρι υπάρχει ψηφιδωτή απεικόνιση τού Νίκωνα πού φιλοτεχνήθηκε λίγο μετά τήν 
κοίμησή του, βλ. Μ. Χατζηδακης, Βυζαντινά μνημεία ’Αττικής καί Βοιωτίας, Αθήνα 1956, 14· ό 
Ιδιος, À propos de la date et du fondateur de Saint-Luc, CA 19 (1969), 127-150 (= Studies in 
Byzantine Art and Archaeology, Λονδίνο, Variorum Reprints, 1972, άρ. XII)· ό Ιδιος, Περί Μονής 
Όσιου Λουκά νεώτερα, Ελληνικά 25 (1972), 298-313· Ε. Γ. Στικας, Ό κτίτωρ τοϋ καθολικού τής
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α29, στή Θήβα30 καί κατόπιν στην Πελοπόννησο31. Παντού κήρυττε τό «μετα
νοείτε», καί, στήν κηρυγματική αυτή πορεία, μεγάλη βοήθεια γιά νά πείθει 
τούς ακροατές τού προσέφεραν τά θαύματα πού τελούσε32.

Στό σημείο αυτό νομίζω ότι πρέπει νά καθορίσουμε χρονικά τή βιογραφία 
τού Νίκωνα33:

Ήταν 15-16 χρόνων, όταν προσήλθε στή μονή τής Χρυσής Πέτρας καί έ- 
κάρη μοναχός. Παρέμεινε στή μονή δώδεκα χρόνια. Τρία χρόνια παρέμεινε σέ 
άκατοίκητες περιοχές τής Μικρός ’Ασίας σκληραγωγούμενος καί δοκιμαζόμε
νος άπό τά δαιμονικά πνεύματα. ’Αλλα τρία χρόνια ύπολογίζουμε ότι χρειά
στηκε γιά νά διασχίσει τις νότιες περιοχές τής Μικρός Ασίας, εως ότου φθάσει 
στό λιμάνι Φύγελα. Επομένως τό 962, όταν φθάνει στήν Κρήτη, είναι περίπου 
34 χρόνων. Μένει έκεΐ επτά χρόνια, καί τό 969, σέ ηλικία 41 χρόνων, αναχωρεί 
γιά τήν Ελλάδα. Δύο τουλάχιστον χρόνια ύπολογίζουμε τή διάρκεια τής κη- 
ρυγματικής καί άποστολικής του περιοδείας, πριν φθάσει καί έγκατασταθεΐ 
στή Λακεδαίμονα. Επισκέπτεται τήν Καλαμάτα34, τή Μεθώνη, τήν Κορώνη, τό

Μονής 'Οσίου Λουκά, ’Αθήνα 1974-1975. Βλ. Βίος Νίκωνος, σχόλ. 421-422, αναγραφή απεικονίσε
ων τού όσιου Νίκωνα, 435-440.

29. Βίος Νίκωνος, 54.17-58.10: Λπάρας ουν έκεϊθεν, τήν Εύβοιαν καταλαμβάνει, ήν όή καί 
Εϋριπον κεκλήκααιν ο'ι άνέκαθεν μεταφορικώς άπό τής èv αυτή τοϋ παλιρρόου ροθίου σννεχοϋς 
μεταβολής, εΐτ’ ουν μεταπτώσεως, επτάκις γινόμενης, ώς λόγος έστίν, έφ’ έκάστφ άεί ήμεροννκτίφ, 
τον συμβόλου δηλοϋντος, ώς οίμαι, καί διδάσκοντος τους δυναμένους τή τοϋ νοός έπιστασίμ τον 
λογισμόν έμβαθύνειν άπλανώς καί φιλαλήθως τεκμαίρεσθαι, 420 σχόλ. 54.18-31. Γιά τον έβδομο 
αιώνα, κατά τον όποιο θά βασιλεύσει τό κακό, βλ. R. Schmidt, Aetates mundi. Die Weltalter als 
Gliederungsprinzip der Geschichte, Zeitschrift für Kirchengeschichte 67 (1955-56), 287 κ.έξ.· K.-H. 
Schwarte, Die Vorgeschichte der augustinischen Weltalterlehre, Βόννη 1966, καί τήν πολύ σύντομη 
έπισκόπηση ορισμένων βυζαντινών πηγών στή μελέτη τοϋ Σ. I. Κουρουςη, Ai αντιλήψεις περί τών 
έσχατων τοϋ κόσμου καί ή κατά τό έτος 1346 πτώσις τοϋ τρούλλου τής 'Αγίας Σοφίας, ΕΕΒΣ 37 
(1969-70), 214-233.

30. Βίος Νίκωνος, 58.14-15: έκεΐθεν άναζενξας ταίς έπταπύλαις καί Καδμείαις Θήβαις παρέ- 
βαλεν. Έν αίς καί κηρύξας έφ’ ικανόν τήν μετάνοιαν..., 421 σχόλ. 58.14-16.

31. "Ο.π., 58.15: προς τήν τοϋ Πέλοπος έγνω άπαίρειν...· 58.21-22: Καί διαννκτερενσας συν 
τάχει πολλώ, τήν Κόρινθον άμα φωτί κατέλαβε...' 60.38-39: Καί γάρ ώς τοϋ Άργους καί αύτοϋ 
Ναυπλίου έπέβη, καί σχόλ. 419-420. Βλ. Βελιςςαριου, Τοπογραφία καί αρχαιολογία, δ.π.

32. Βίος Νίκωνος, 66.15-18: ’Ην ουν όράν σνρρέοντα όσημέραι έξ δλης τής τοϋ Πέλοπος 
νήσου πλήθη άπειρα τών υπό νόσων ποικίλων ενοχλούμενων καί πάσι τοντοις τήν θεραπείαν ό 
αοίδιμος επρυτάνευε, τήν τε κατά σώμα, ουχ ήκιστα δε καί τήν κατά ψυχήν, καί 412 σχόλ.

33. Βλ. δ.π., σχόλ. 473-477, τή βιογράφηση τοϋ όσιου μέ βάση τις κυριότερες μαρτυρίες στά 
άγιολογικά γιά τον όσιο κείμενα.

34. "Ο.π., 423 σχόλ. 62.19,106.6. Τό τοπωνύμιο αυτό καταγράφεται στά άγιολογικά κείμενα 
τοϋ όσιου Νίκωνα ώς Καλομμάτα, βλ. Ν. Γ. Πολίτης, έφημ. Καλαμών Πνεύμα, 28.5.1917 (= Λαο-
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Βουρκάνο καί την Κυπαρισσία35. Παντού κηρύττει τη μετάνοια36. Στο δρόμο 
γιά τη Σπάρτη φθάνει στην τοποθεσία Μώρο37, οπού άναγκάζεται νά παραμεί- 
νει λόγω άσθενείας. Έκεΐ τό 975, σέ ήλικία 47 χρόνων, ζητεί άπό τούς Ιερωμέ
νους καί τούς μοναχούς τής περιοχής νά τού άπονείμουν τό μοναχικό μέγα 
σχήμα. Καί άκριβώς τό 975 ό Νίκων συμπληρώνει 31 χρόνια μοναστικής ζωής, 
δηλαδή κατά ένα χρόνο περισσότερα άπό τά 30 χρόνια πού απαιτούσε ό μονα
στικός κανόνας γιά τήν άπονομή τού μεγάλου σχήματος38.

Μετά τήν έπιμονή των κατοίκων τής Σπάρτης, φθάνει καί εγκαθίσταται 
στήν πόλη αυτή39. Καί ό λόγος του έχει μεγάλη ισχύ40 στήν κοινωνία, στήν ό

γραφικά Σύμμεικτα, Α', ’Αθήνα 1920, 142-145) καί Δ. Γεωργακας, Αεξικογραφικόν Δελτίον 1 
(1939), 78-80, οί όποιοι μέ έπιχειρήματα στηρίζουν τή γραφή Καλομμάτα.

35. Βελιςςαριου, Τοπογραφία καί αρχαιολογία, δ.π.
36. Βίος Νίκωνος, 62.16-23: Έκεΐθεν [άπό τό Ναύπλιο] δέ άποφοιτήσας εύθύ τής Σπάρτης 

έχώρει. Εϊτα, τήν Δωριέων χώραν [423 σχόλ. 62.17, βλ. X. Συμεωνιδης, Οί Τσάκωνες και ή Τσακω
νιά. Συμβολή στήν ερμηνεία των ονομάτων και τοϋ ομώνυμου βυζαντινού θεσμού των καστροφυ
λάκων, Θεσσαλονίκη 1972, 76] καταλαβών καί δύο ναούς ιερούς έκεϊαε δειμάμενος καί πάαι τήν 
μετάνοιαν κηρύξας, προς Μαΐνην παρεγένετο· κάκεΐθεν προς Καλομάτανμετέβη. Ειθ’ όντως εύθύ 
Κορώνης καί Μεθώνης καί Μισύνης, ήν καί Βουρκάνον έγχωρίως καλοϋαιν, επιβάς, είς’Αρκλάδας 
[424 σχόλ. 62.21. Μέ τό τοπωνύμιο αύτό ό Βίος έννοεΐ τήν Κυπαρισσία, βλ. A. Bon, Le Péloponnèse 
byzantin jusqu’en 1204, Παρίσι 1951,157-158· D. A. Zakythinos, Le Despotat grec de Morée, II. Vie 
et institutions, ’Αθήνα 1951 (= édition revue et augmentée par Chryssa Maltézou, Λονδίνο, 
Variorum, 1975), 152 σημ. 1] άφίκετο. Είτα καί λοιπός πάσας κωμοπόλεις διαδραμών καί πλήθη ά
πειρα προς μετάνοιαν όδηγήαας καί προς τήν άμείνω ζωήν χειραγωγήσας, τής πρός τήν Σπάρτην 
φερούαης ήψατο, καί σχόλ. 421-424.

37. Βίος Νίκωνος, 62.24-27: Φθάσας δέ τινα τόπον, ον καί Μωρόν καλέϊν είώθασιν οί προσοι- 
κονντες τφ τόπψ, μικρόν νοσήσας καί άντρψ τινί παραβολών, έν καλώ κειμένψ τοϋ παρακειμένου 
έκεΐσε τόπου, καί τφ έδάφει άνακλιθείς, έκαμνε τή νόαφ καί πονήρως είχε τφ σώματι, καί σχόλ. 
424-425. Βλ. Π. Βελιςςαριου, Τό άντρον τής καθοσιώσεως όσιου Νίκωνος τοϋ Μετανοείτε (ί αιών), 
Πρακτικά Τ' Διεθνούς Συνεδρίου Πελοποννησιακών Σπουδών (Καλαμάτα, 8-15 Σεπτεμβρίου 
1985), Β', ’Αθήνα 1987-1988,465-471. Βλ. καί Βίος Νίκωνος, 424-425 σχόλ. 62.24-25.

38. Βίος Νίκωνος, 62.32-37: Έπεί δε οϋπω ήν ό μέγας τής τελειωτικής χάριτος τετυχηκώς, τοϋ 
θείου φημί καί μεγάλου οχήματος, ό τοΐς εργοις αύτοις έπιφερόμενος καί πρότερον τό τέλειον, με- 
τακαλεσάμενος τούς προσοικοϋντας τφ τόπω ιερείς καί μονάζοντας, ήξίου τυχεϊν τοϋ θείου καί 
μεγάλου σχήματος. Οϊ καί δσα νόμος επ’ αύτφ τελέσαντες περιβάλλουαιν αύτφ τά σύμβολα τής 
προς ζωήν άγούσης καί άποστολικόν φημι καί μακάριον σχήμα. Βλ. Εύχολόγιον τό Μέγα, έπιμ. 
Σπ. Ζερβός, ’Αθήνα 19802,199-219, τήν ακολουθία γιά τήν άπονομή τοϋ μεγάλου σχήματος.

39. Βίος Νίκωνος, 64.23-27: Ώςδ’ άκηκόασιν οί τής Λακεδαίμονος έποικοι τήν έν Αμύκλαις 
τούτου επιδημίαν, μετά πλείονος δσης σπουδής οΐτε προύχοντες καί ό λοιπός λαός Απνευστί έκεϊ- 
σε εθεον, άλλος άλλον προκαταλαβέσθαι φιλονεικοϋντες. Οϊ καί τοϊς ποσί τούτου προσπίπτοντες 
καί λιπαρώς προσκείμενοι θερμώς πάνυ έδέοντο σκυλθήναι αύτόν άχρι τής Σπάρτης.

40. "Ο.π., 66.18-23: Μελιγλώττοις γάρ φησι παραινέσεαι πρός ευσεβή ζήλον καί ενθεον πά· 
ντας ΰπέθηγε καί τήν σωτηρίαν άπααι διά τής μετάνοιας έμνηστεύσατο. Καί ήν ευδαίμων ή Δάκε-
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ποια ό Νίκων είχε ένσωματωθεΐ. 'Υποχρεώνει τούς τότε Ιουδαίους κατοίκους 
τής Σπάρτης νά κατοικήσουν εξω άπό την πόλη41. Καί ό ίδιος τοϋ λοιπού 
αυτόθι ένόιαιτώμενος42, παρέμεινε μόνιμα έκεΐ, 'ίδρυσε έκκλησία43 καί κήρυττε 
τήν οδό τής άρετής. ’Αντιμετώπισε, όπως διηγείται ό βιογράφος του, καί έμπό- 
δια καί διαμαρτυρίες καί άντιθέσεις. Όμως ή έπιμονή πού τόν χαρακτήριζε 
καί ή άταλάντευτη πίστη του κατόρθωνε πάντα νά υπερβαίνει καί νά υπερνι
κά όλες τις άντιξοότητες44.

Μέσα στή Σπάρτη τήρησε πάντοτε τήν ύπακοή στην ανώτερα εκκλησια
στική αρχή, τόν έπίσκοπο45, καί σέ κάθε περίσταση έπιζητοϋσε τήν άρωγή 
της46. Τό 997, άνταποκρινόμενος στήν πρόσκληση τού διοικητή τοϋ θέματος

δαίμων τοιούτου άκέατορος καί πολιούχου εύμοιρήσασα καί ταϊς τούτου μάλλον έναβρυνομένη 
θείαις παρακλήοεσι καί ταϊς ίεραϊς διδασκαλίαις ρυθμιζομένη προς παν είδος άρετής.

41. ”Ο.π., 64.35-38: εϊ γε καί αυτοί τό προσοικοϋν αύτοϊς ’Ιουδαϊκόν φϋλον εξω τής αυτών 
πόλεως άπελάσαιεν, 'iva μή καταχράϊνον εϊη αυτούς τοϊς βδελυροϊς ήθεσι καί μιάομασι τής ίδιας 
θρησκείας 66.10-11 : Τή δε τούτου παρουσίςι καί ή νόσος ήλαύνετο, καί οί Ιουδαίοι εξω τής πόλε
ως άπψκίζοντο, 425 σχόλ. 64.35-37. Βλ. Ν. Βεης, Οί Εβραίοι τής Λακεδαιμόνιας καί τοϋ Μυστρά, 
Νουμάς 3 (1905), φύλλ. 166,10-11· J. Starr, The Jews in the Byzantine Empire, 641-1204, ’Αθήνα 
1939- Bon, Péloponnèse, 85-87· A. Sharf, Byzantine Jewery from Justinian to the Fourth Crusade, 
Λονδίνο 1971.

42. Βίος Νίκωνος, 66.13.
43. "Ο.π., 68.27-76.25: άπήρξατο ήδη τής οικοδομής, σπαρτίψ πρότερον ταύτην νπογρά- 

■ψας,... Άπήρτιστο γάρ ήδη ό θείος ναός καί ιερόν ήν φροντιστήριον, καί σχόλ. 427-428. Ό δσιος 
Νίκων συνέδεσε τό άποστολικό του έργο μέ τήν οικοδόμηση ναών. Ό ναός στή Σπάρτη τιμούσε 
όχι μόνο τό Χριστό αλλά καί τή Θεοτόκο καί τήν άγια Κυριακή. Τό όνομα αυτό έφερε αδελφή τής 
άγιας Φωτεινής, τήν όποια σέ όραμά του είχε δει ό Νίκων στήν Κρήτή καί προς τιμήν τής όποιας 
είχε οικοδομήσει ναό, βλ. ο.π., 426 σχόλ. 66.24-25. Ό Π. Βοκοτοπουλος όρθώς καθορίζει τήν 
τοποθεσία στή μελέτη του, Παρατηρήσεις στήν λεγομένη βασιλική τοΰ Άγιου Νίκωνος, Πρακτικά 
Α'Διεθνούς Συνεδρίου Πελοποννησιακών Σπουδών, Σπάρτη 7-14 Σεπτεμβρίου 1975, Β', ’Αθήνα 
1976-1978, 280-281 (427 σχόλ. 68.5-8). Βλ. Βελιςςαριου, Ή τοπογραφική θέση, ο.π.· Κουρινου- 
Πικουλα, Ό ναός τοΰ Όσιου Νίκωνος, ο.π.

44. Βίος Νίκωνος, 66.24-76.33. Τό αγιολογικό κείμενο άναφέρει τήν όλη διαδικασία τής οίκο- 
δομήσεως τοΰ ναοΰ.

45. ’Επίσκοπος τής Λακεδαίμονος ήταν ό εξ Αθηνών Θεόπεμπτος, ό όποιος προέστη καί 
στήν κηδεία τοΰ όσιου, βλ. R. J. Η. Jenkins - C. Mango, A Synodicon of Antioch and 
Lacedaemonia, DOP 15 (1961), 230,236,238-239· V. Laurent, La liste épiscopale du Synodicon de 
la métropole de Lacédémone, REB 19 (1961) (= Mélanges Raymond Janin), 217, 219-220- T. ΆΘ. 
Γριτςοπουλος, Λακεδαιμόνιας μητρόπολις, OHE 8 (1966), στ. 77-86. Βίος Νίκωνος, 426 σχόλ. 
66.38-68.1.

46. Βίος Νίκωνος, 66.38-68.3: Καί στραφείς παραχρήμα προς τόν θεοφιλή επίσκοπον -Θεό
πεμπτος δ’ ήν κατ’ έκείνφ καιρφ, ό εξ ’Αθηνών μεν τήν γέννησιν κεκτημένος, εκ θεού δε τοϊς 
Λ άκωσι φερωνύμως καταπεμφθείς- λέγει προς αυτόν: «Έξέλθωμεν, ώ θειότατε, εν τή άγορρ λιτα- 
νεύοντες άμα τφ εναγεϊ κλήρφ καί παντί τφ λαφ»· 76.33-38: Έδεϊτο δέ τέως ό ναός μόνης τής τοϋ
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Πελοπόννησου, στρατηγού Βασιλείου Άποκαύκου47, πορεύεται, σε ηλικία 69 
χρόνων, στην Κόρινθο. Επανέρχεται στή Λακεδαίμονα και παραμένει έκει έως 
την κοίμησή του, τό 1005 περίπου.

Παραλείπω πολλά γεγονότα όπως καί σειρά θαυμάτων τοϋ όσιου. Θέλω 
όμως νά τονίσω ότι έως τή μετάστασή του δέν μετέβαλε διόλου τήν άποστολή 
πού τοϋ είχε προφητεύσει ό ήγούμενος τής Χρυσής Πέτρας. Έμεινε πιστός 
στήν άποστολική δραστηριότητα. Στον ί'διο σκοπό συνέβαλε καί τό σύμπλοκο 
ναοΰ καί οικημάτων48, πού οικοδόμησε μέσα στήν πόλη τής Σπάρτης, μέ τή με
γάλη έκκλησία τοϋ Σωτήρος καί τούς άλλους χώρους, άπαραίτητους γιά τήν ά- 
πρόσκοπτη λειτουργία τοϋ προσκυνηματικοΰ καί λατρευτικοΰ αύτοΰ κέντρου. 
Ή οίκοδόμηση τής έκκλησίας στή Σπάρτη ήταν τμήμα τοϋ προγράμματος τοϋ 
όσιου Νίκωνα, όπως συνέβαινε καί σέ ολόκληρη τήν προγενέστερη κηρυγμα- 
τική του δράση στήν Κρήτη ή στήν κυρίως Ελλάδα49.

Ή παραμονή καί ή μόνιμη εγκατάστασή του στή Σπάρτη ήταν βέβαια 
άποτέλεσμα τών παρακλήσεων τών εκεί χριστιανών κατοίκων άλλά -χωρίς 
άμφιβολία- καί τής έλαττωμένης πλέον σωματικής του άντοχής, πού δέν τοϋ 
έπέτρεπε πιά πολύ εύκολα νά μετακινείται μακριά άπό τόν τόπο διαμονής του.

Ωστόσο, στή μεγάλη αυτή έκκλησία είχε έγκαταστήσει ολόκληρη έκκλη- 
σιαστική τάξη γιά τήν οργάνωση καί καλή λειτουργία τοϋ ναοΰ50. 'Ολόκληρος

ενθρονιασμοϋ καθοσιώσεως. Ό δε δσιος θερμοτάτην τήν σπουδήν κάνταϋθα είσενεγκάμενος καί 
πάντα τά τής καθιερώσεως έτοιμάσας, αυτός μέν ανεισι προς τόν θεοφιλή επίσκοπον τής χώρας, 
δν καί ό λόγος φθάσας έδήλωαε, προσκαλούμενος άφικέσθαι έν τφ θείφ ναφ έφ’ ώ τά τοϋ ένθρο- 
νιασμοϋ έκτελέσαι κατά τούς εκκλησιαστικούς θεσμούς τε καί τύπους- 426 σχόλ. 66.38-68.1, 428 
σχόλ. 76.33-78.28.

47. "Ο.π., 82.29-88.2,429 σχόλ. 82.29-31,430 σχόλ. 84.9-10. Ό στρατηγός Βασίλειος Άπόκαυ- 
κος μετά τήν έκδημία τοϋ όσιου επισκέπτεται τή Σπάρτη καί τό ναό καί γίνεται μάρτυς θαύματος 
τελούμενου χάρη στο θαυματουργό μύρο (δ.π., 98.28-100.18).

48. "Ο.π., 68.2-29- 72.27-74.38· 426-427 σχόλ. 68.5-8· 427 σχόλ. 68.27-28. Ό Νίκων πριν άρχίσει 
τήν οικοδόμηση τοϋ ναοϋ είχε ανεγείρει ησυχαστήριο, δπου ό ίδιος διέμενε (δ.π., 70.27: είσήει τό 
φροντιστηρίου..: 72.18: Καί ό μέν τφ φροντιστηρίφ άπεδίδοτο...- σχετικό σχόλ. 427,440-441 σχόλ. 
142.31-32).

49. Ή άποστολή του τελείωνε, δταν είχε οικοδομήσει έκκλησία καί είχε έγκαταστήσει κληρι
κούς καί άλλους γιά τήν έξυπηρέτηση τών πιστών. Τυπικό παράδειγμα ή καθυστέρηση τής άναχω- 
ρήσεώς του άπό τήν Κρήτη ύστερα άπό παρέμβαση τής άγιας Φωτεινής. Τήν περιοχή έκείνη τήν 
έγκαταλείπει μετά δύο χρόνια, βλ. παραπάνω, σημ. 26.

50. Ό βιογράφος χαρακτηρίζει τό ναό (Βίος Νίκωνος, 76.24-26): Άπήρτιστο γάρ ήδη ό θείος 
ναός καί ιερόν ήν φροντιστήριον ή μάλλον είπεΐν ιερόν καταγώγιου καί σκηνή τφ δντι έπί γης 
υπέργειος καί ουράνιος. Δέν τόν χαρακτηρίζει ώς ναό μονής, αν καί συγγράφει τό Βίο μετά τήν 
έκδημία τοϋ όσιου καί άφοΰ τό λατρευτικό κέντρο πού ίδρυσε ό Νίκων είχε πλέον καταστεί μονή 
μέ ήγούμενο καί μοναχούς.
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ό Βίος τοϋ όσιου, όπως καί ή Διαθήκη πού άφησε51, δέν αναφέρουν σέ κανένα 
σημείο ότι ό Νίκων ίδρυσε ή δτι, μέ τήν οικοδόμηση τής έκκλησίας, είχε σκοπό 
νά ιδρύσει μονή52. Σκοπός του ήταν μόνο ή καλή λειτουργία τοΰ λατρευτικού 
κέντρου καί ή έξυπηρέτηση των ευλαβών πιστών καί προσκυνητών53.

Παρέμεινε, λοιπόν, άπό τήν αρχή τής δράσεώς του μετά τή 12ετή διαμονή 
του στή μονή τής Χρυσής Πέτρας, προσηλωμένος στό ιδανικό τοϋ άποστολι- 
κοϋ καί κηρυγματικοΰ έργου καί σέ αυτό άναλώθηκε. Έπαλήθευσε πλήρως 
τήν προφητική ρήση πού ό ήγοΰμενος τής μονής τής Χρυσής Πέτρας είχε δια
τυπώσει στον ίδιο λίγο πριν άπό τήν άναχώρησή του.

51. Βλ. κείμενο Διαθήκης, δ.π., 251-256, καί σχόλ. 452-465. Από τή διατύπωση των τελευταί
ων λόγων καί έντολών τοϋ όσιου Νίκωνα ή ερευνά όρθώς δέν θεωρεί δτι πρόκειται για διαθήκη 
ιδρυτή μονής. ’Ασφαλώς αυτός ήταν καί ό λόγος πού ή διαθήκη τοΰ όσιου δέν παρουσιάζεται άπό 
τόν K. Α. Μαναφη, Μοναστηριακά Τυπικά - Διαθήκαι. Μελέτη φιλολογική, ’Αθήνα 1970,147-148, 
ώς κτητορική διαθήκη μονής.

52. Βίος Νίκωνος, 440-441 σχόλ. 92.29.
53. OÎ άναφερόμενοι «άββάδες» για τή λειτουργία τοϋ λατρευτικού κέντρου ήταν ιερωμένοι 

αλλά δχι μοναχοί μονής. Ό ναός είχε καί «άββάδες» άλλα καί πρεσβυτέρους, βλ. Διαθήκη, δ.π., 
255.119,128,130,141.
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ΟΨΙΜΗ ΙΕΡΑΠΟΣΤΟΛΗ ΣΤΗ ΛΑΚΩΝΙΑ

Ο A. Bon στο βιβλίο του για τη βυζαντινή Πελοπόννησο τονίζει1 τον ση
μαντικό ιεραποστολικό ρόλο που έπαιξε ο Νίκων ο Μετανοείτε κατά το τελευ
ταίο τέταρτο του 10ου αιώνα. Είναι αλήθεια πως ο ιδιότυπος αυτός άγιος, που 
άφησε τον Πόντο για να περιπλανηθεί σε νοτιότερα κλίματα, χαρακτηρίζεται 
από το κήρυγμα της μετάνοιας, από το οποίο προέρχεται και το παρωνύμιό 
του, και από το κήρυγμά του σε χώρες όπου η χριστιανική πίστη φαίνεται πως 
ήταν κλονισμένη και χρειαζόταν ενίσχυση.

Τα της ζωής του και του έργου του γνωρίζουμε από τον Βίο του (που σώ
ζεται σε δύο παραλλαγές) και από τη Διαθήκη του που σώζεται σε δημοτική 
μετάφραση2. Σύμφωνα με τον βιογράφο του, που έγραφε στα μέσα του 11ου 
αιώνα, είχε αρχίσει να κηρύσσει το «μετανοείτε» από τον καιρό που ζούσε στη 
μονή της Χρυσής Πέτρας, κοντά στην Αμάσεια3. Από την ανάγνωση του Βίου, 
όμως, προκύπτει καθαρά ότι οι περιοχές στις οποίες ο άγιος επέμεινε για να 
διαδώσει το μήνυμά του, και στις οποίες παρέμεινε επί μακρόν, ήταν η Κρήτη 
και η Πελοπόννησος.

Σύμφωνα με τον βιογράφο, οι Κρητικοί είχαν ανάγκη μετάνοιας γιατί η 
πίστη τους είχε επηρεασθεί από το Ισλάμ κατά τη διάρκεια του ενός και μισού 
αιώνα της αραβικής κατοχής στο νησί. Στην Κρήτη ο άγιος έμεινε επτά χρόνια, 
ίδρυσε πολλές εκκλησίες, και για να αντιμετωπίσει τις βίαιες αντιδράσεις που 
προκαλούσε το δημόσιο κήρυγμά του, πλησίασε τους Κρητικούς σε μικρές 
ομάδες, ιδιωτικά, κι έτσι τους επανέφερε στην ορθή πίστη. Βέβαια, ορισμένοι 
ιστορικοί αμφισβητούν σήμερα την απώλεια της ορθής πίστης τότε από τους 
Κρήτες4, αλλά αυτό είναι θέμα προσωπικής προτίμησης και πάντως βρίσκεται

1. A. Bon, Le Péloponnèse byzantin jusqu’en 1204, Παρίσι 1951, 68-69.
2. Έχουμε δύο πρόσφατες εκδόσεις του Βίου του Νίκωνα: Ο δ. Λαμψιδης, Ό εκ Πόντου 

δσιος Νίκων ό Μετανοείτε. (Κείμενα - Σχόλια), Αθήνα 1982 και D. F. Sullivan, The Life of Saint 
Nikon. Text, Translation and Commentary, Brookline Mass. 1987.

3. Eleonora Kountoura-Galake, The Location of the Monastery of Chryse Petra, 
Σύμμεικτα 13 (1999), 69-75.

4. Τη σχετική συζήτηση αναλύει ο Λαμψιδης, Ό έκ Πόντου δσιος Νίκων, 413-418.
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σε πλήρη αντίθεση με τη σαφή μαρτυρία του Βίου, ο οποίος άλλωστε πουθενά 
δεν γράφει ότι οι Κρήτες είχαν αλλαξοπιστήσει κι ακόμη λιγότερο ότι είχαν δ- 
λοι αλλαξοπιστήσει.

Στη συνέχεια, ο Νίκων περιόδευσε στην Επίδαυρο και τον Δαμαλά, κατό
πιν στην Αθήνα, στην Εύβοια, στη Θήβα, στην Κόρινθο, στο Άργος και στο 
Ναύπλιο, όπου το κήρυγμα της μετάνοιας έγινε εύκολα δεκτό και δεν κράτη
σε πολύ, διότι οι πληθυσμοί ήταν ήδη καλοί χριστιανοί. Όταν όμως έφθασε στη 
χώρα των «Δωριέων», στην Τσακωνιά κατά μερικούς, στη Λακωνία κατ’ άλ
λους, τα πράγματα άλλαξαν. Αρχισε και πάλι να κηρύττει με επιμονή και να ι
δρύει καινούργιες εκκλησίες. Και ακολούθησε μια μακρά περιοδεία στη νότια 
και δυτική Πελοπόννησο (Μάνη, Καλαμάτα, Κορώνη, Μεθώνη, Μεσσήνη, Κυ
παρισσία). Σε αυτή την περιοδεία ασχολήθηκε έντονα με την παραδοσιακή 
του δραστηριότητα: πλήθη άπειρα προς μετάνοιαν όδηγήσας καί προς την ά- 
μείνω ζωήν χειραγωγήσας5, γράφει ο Βίος. Κατέληξε στον Μώρο (στην Ηλεία 
ή στην Αχαΐα) όπου και εκάρη μεγαλόσχημος. Στη συνέχεια κατευθύνθηκε στο 
Νίκλι, τη σημερινή Τεγέα. Ήταν δύο χρόνια από τότε που είχε φθάσει στην Πε
λοπόννησο και είχε αρχίσει το κήρυγμα και τις περιοδείες του6. Κατόπιν πήγε 
στη Σπάρτη, όπου δέχθηκε να εγκατασταθεί οριστικά, αφού επέβαλε στους 
κατοίκους, όχι χωρίς δυσκολίες, να εκδιώξουν τους Εβραίους από την πόλη7.

Στη Σπάρτη, ο Νίκων ίδρυσε το μοναστήρι του Σωτήρος και είχε σχέσεις 
με την υψηλή κοινωνία της Πελοποννήσου. Ο Βίος του και κυρίως η αφήγηση 
των θαυμάτων του, πριν και μετά θάνατον, αποτελεί εξαιρετικά σημαντική και 
ενδιαφέρουσα πηγή για την ιστορία της ζωής στην Πελοπόννησο στα τέλη του 
10ου και στο πρώτο μισό του 11ου αιώνα, κυρίως για τη ζωή των χριστιανών 
κατοίκων της Σπάρτης, στους οποίους αναφέρεται ιδιαιτέρως ο βιογράφος.

Ο Νίκων εξασφάλισε οικονομικά το καθίδρυμά του με τρία τουλάχιστον 
μετόχια, στο Σθλαβοχώρι (τις σημερινές Αμύκλες), στο Παρώρι και στον Πε
ρισσό. Το πρώτο από τα κτήματα αυτά γειτόνευε, όπως δείχνει και το όνομά 
του, με οικισμό Σλάβων, Μηλιγγών όπως θα δούμε παρακάτω.

Νομίζω πως η παρουσία των Σλάβων αυτών στη Λακωνία και η προσπά
θεια εμπέδωσης της ορθής πίστης, είναι ο βασικός λόγος για τον οποίο ο κήρυ- 
κας της μετάνοιας Νίκων εγκαταστάθηκε και έδρασε εκεί για παραπάνω από

5. Βίος Νίκωνος, 62 § 22 (Λαμψιδης) και 108 § 31 (Sullivan).
6. Διαθήκη Νίκωνος, 251 (Λαμψιδης).
7. Βίος Νίκωνος, 64-66 § 24 (Λαμψιδης) και 110-112 § 33 (Sullivan). Η εγκατάσταση στη 

Λακεδαίμονα και η εκδίωξη των Εβραίων αναφέρεται και στη Διαθήκη, βλ. Διαθήκη Νίκωνος, 251 
(Λαμψιδης), και συνδέεται, όπως και στον Βίο, με τη θαυματουργική απαλλαγή της πόλης από 
λοιμό.
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ένα τέταρτο του αιώνα. Στα θαύματά του αναφέρονται κυρίως εκπρόσωποι 
της αριστοκρατίας αλλά και χριστιανοί της περιοχής, που επωφελούνταν από 
τα θαύματά του. Οι Σλάβοι εμφανίζονται μόνο μερικές φορές και μάλιστα σε 
παραγράφους που δείχνουν τις σχέσεις τους με τη μονή, για τα κτήματα της ο
ποίας αποτελούσαν απειλή.

Είναι γνωστό πως δύο μεγάλα σλαβικά φύλα βρίσκονταν τον 10ο αιώνα 
εγκατεστημένα στη Λακωνία, οι Μηλιγγοί (στη δυτική πλαγιά του Ταϋγέτου) 
και οι Εζερίτες (στο Έλος, στις εκβολές του Ευρώτα). Οι φυλές αυτές είχαν ε
παναστατήσει για τελευταία φορά στο πρώτο τέταρτο του 10ου αιώνα, και εί
χαν τελικά υποταγεί μετά από σημαντικές στρατιωτικές επιχειρήσεις8.

Την εποχή των μεταθανάτιων θαυμάτων του αγίου, δηλαδή στο πρώτο μι
σό του 11ου αιώνα, οι Εζερίτες φαίνεται πως κατοικούσαν πια ανακατεμένοι 
με Ρωμαίους στην ίδια πάντοτε περιοχή. Όπως έχει παρατηρηθεί, σε δύο πε
ριπτώσεις ο βιογράφος περιγράφει θαύματα που αφορούσαν κατοίκους του 
Έλους9, που ζούσαν σύμφωνα με τον δημοτικό μεταφραστή σιμά εις το χείλος 
τοϋ ποταμού10 (του Ευρώτα, στις εκβολές), τους οποίους σπεύδει να χαρακτη
ρίσει ως ημεδαπούς, δηλαδή «δικούς μας», όχι «αλλοδαπούς». Η επεξήγηση 
αυτή γίνεται μόνο στα χωρία αυτά και σε κανένα άλλο από τα θαύματα που α
φορούσαν κατοίκους της υπόλοιπης Πελοποννήσου ή και της Στερεός Ελ
λάδας. Υπήρχε συνεπώς στα μάτια του βιογράφου μια σαφής ιδιαιτερότητα 
στο Έλος, όπου κοντά στους ελληνόφωνους χριστιανούς ζούσαν και «ξένοι», 
προφανώς Σλάβοι, που θα μπορεί να ήταν ακόμη ειδωλολάτρες ή και ανεπαρ- 
κώς εκχριστιανισμένοι. Για τους χριστιανούς που επωφελήθηκαν από τα θαύ
ματα, ο βιογράφος προσθέτει ότι ο ένας ήταν και τρόφιμος, δηλαδή άνθρωπος 
του μοναστηριού, ψυχοπαίδι του, ενώ για τον άλλο τονίζεται πως ήταν εγχώρι
ος, δηλαδή γέννημα θρέμα της περιοχής.

Υπάρχουν όμως και οι Μηλιγγοί11, για τους οποίους νομίζω πως μπορεί 
κανείς να πει με βεβαιότητα ότι διατηρούσαν ακόμη την ειδωλολατρική θρη
σκεία τους ή τουλάχιστον μερικά έθιμα δεμένα με αυτήν και τελείως άσχετα 
προς τον χριστιανισμό. Δύο θαύματα σχετίζονται με αυτούς.

8. Κωνσταντίνος Πορφυρογέννητος, 77ρός τον ίδιον υ'ών 'Ρωμανόν, Constantine Porphyro- 
genitus, De Administrando Imperio, έκδ. Gy. Moravcsik - R. J. H. Jenkins (CFHB 1), Ουάσιγκτον 
19672,232,234 κεφ. 50 στ. 1-70.

9. Βίος Νίκωνος, 100 § 36γ, 104 § 36ζ (Λαμψιδης) και 168 § 51,174 § 55 (Sullivan).
10. Θαύματα Νίκωνος, 257,259 (Λαμψιδης).
11. Για τους Μηλιγγούς υπάρχει μεγάλη βιβλιογραφία, βλ. The Oxford Dictionary of Byzan

tium, 2, επιμ. A. P. Kazhdan, Νέα Υόρκη - Οξφόρδη 1991,1334-1335.



32 t ΝΙΚΟΣ ΟΙΚΟΝΟΜΙΔΗΣ

Το πρώτο12 αναφέρεται σε κάποιον αλαζόνα Αντίοχο, δς την όονκικήν 
μεν άρχήν διεϊπε τής των εθνικών χώρας, και ο οποίος μια μέρα πήγε στο μετό
χι της μονής που βρισκόταν κοντά σε ένα χωριό των «εθνικών» (προφανώς στο 
μετόχι του Σθλαβοχωρίου) και απαίτησε να καταλύσει εκεί. Οι μοναχοί προ
σπάθησαν να τον αποτρέψουν, επικαλούμενοι τη διαθήκη του Νίκωνα, που 
απαγόρευε κάτι τέτοιο, εκείνος όμως εγκατέστησε τη σκηνή του στο έδαφος 
του μετοχιού, την περιέβαλε με έναν φράχτη και ήθελε να μετατρέψει το μέρος 
σε τόπον ... βέβηλον, αυτός που ήταν τω δντι βέβηλος. Τη νύχτα όμως εμφανί
σθηκε στον ύπνο του ο όσιος Νίκων και τον χτύπησε στο πλευρό με το ραβδί 
του. Τον έπιασε δυνατός πόνος, ταράχθηκε και ξεκίνησε να πάει στη Σπάρτη, 
αλλά στο δρόμο πέθανε. Το πτώμα του μεταφέρθηκε στη Σπάρτη και την επό
μενη νύχτα φωτιά έπεσε, δεν ξέρουμε από που, και κατέκαυσε το νεκροκρέ
βατό του μαζί με το σώμα του (πϋρ ονκ οίό’ δθεν κατασκήιβαν τή σορώ κατέ
φλεξε ταύτην άμα τω σκήνει τοϋ άθλιον13).

Ο δουξ ήταν στρατιωτικός αρχηγός επικεφαλής εθνικών μειονοτήτων, υ
φιστάμενος του στρατηγού του θέματος14. Πρόκειται δηλαδή για τον άρχοντα 
των Μηλιγγών, ο οποίος απαίτησε από το μετόχι να του παραχωρήσει χώρο 
για να εγκατασταθεί με τους ανθρώπους του, όντας περαστικός από κεί: η επι
βάρυνση αυτή είναι γνωστή τον μεσαίωνα και αποκαλούνταν απληκτον15. Για 
να αποφύγουν την ενοχλητική αυτή υποχρέωση, οι μοναχοί, που δεν είχαν 
προφανώς πετύχει επίσημη απαλλαγή (εξκουσία), ανέφεραν ότι κάτι τέτοιο α
παγορευόταν από τη διαθήκη του ιδρυτού τους, επιχείρημα που δεν είχε καμιά 
νομική αξία και που φυσικά δεν έγινε σεβαστό: ο Αντίοχος εγκαταστάθηκε 
στο έδαφος του μετοχιού με τη σκηνή του, σε χώρο που περιέφραξε για να δια
χωρίσει τους ανθρώπους του από τους μοναχούς. Τη νύχτα όμως είδε το όνει
ρο και είχε συμπτώματα που μοιάζουν με καρδιακό επεισόδιο (πόνο στο στή
θος) και που τον ανάγκασαν να αναζητήσει περιποίηση γιατρού στη Σπάρτη 
αλλά πέθανε στον δρόμο.

Αυτό που έχει ιδιαίτερο ενδιαφέρον είναι η κατακλείδα της αφήγησης. Ο 
νεκρός μεταφέρθηκε στη Σπάρτη και «φωτιά έπεσε και έκαψε το σκήνωμά 
του», φωτιά που δεν ξέρουμε από πού ήρθε, λέει ο βιογράφος του αγίου. Εμείς

12. Βίος Νίκωνος, 114-116 § 41 (Λαμψιδης) καί 190-194 § 59 (Sullivan).
13. Βίος Νίκωνος, 116 § 41 (Λαμψιδης) καί 192-194 § 59 (Sullivan).
14. Hélène Glykatzi-Ahrweiler, Recherches sur l’administration de l’empire byzantin aux 

IXe-XIe siècles, BCH 84 (1960), 52 κ.εξ. (= Études sur les structures administratives et sociales de 
Byzance, Λονδίνο, Variorum Reprints, 1971, αρ. Vili)· N. Oikonomidès, Les listes de préséance 
byzantines des IXe et Xe siècles, Παρίσι 1972, 344.

15. N. Oikonomidès, Fiscalité et exemption fiscale à Byzance (IXe-XIe s.), Αθήνα 1996, 93-94.
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όμως γνωρίζουμε ότι, οι Σλάβοι κατ’ έθιμο έκαιγαν τους νεκρούς τους και κα
τόπιν τοποθετούσαν την τέφρα τους σε χειροποίητα αγγεία που έθαβαν. Τέ
τοιες ταφές βρέθηκαν σε πολλά μέρη και στην Ολυμπία16. Νομίζω, λοιπόν, ότι 
ακόμη τον 11ο αιώνα οι Μηλιγγοί του Ταϋγέτου, απομονωμένοι επί αιώνες 
από τον κύριο σλαβικό κορμό και τις εξελίξεις του, διατηρούσαν, ίσως σαν αρ
χαϊκό επιβίωμα, το έθιμο της καύσης των νεκρών, έθιμο που προφανώς δεν ή
ταν τρέχον, αφού ήταν άγνωστο στους χριστιανούς, και που ερμηνεύθηκε από 
τους μοναχούς σαν θεϊκή τιμωρία του θανόντος.

Ας σημειωθεί πως οι Μηλιγγοί αναφέρονται στο κείμενο ως «εθνικοί», 
που σημαίνει για τους Βυζαντινούς πρώτα απ’ όλα «ειδωλολάτρες». Οι νεότε
ροι μελετητές του Βίου μεταφράζουν ως ethnicorum, ethnics17, προφανώς μη 
γνωρίζοντας αν πρόκειται πράγματι, την εποχή αυτή, για ειδωλολάτρες ή αν ο 
όρος δηλώνει απλώς τον ξένο, τον αλλοεθνή. Σύμφωνα όμως με τα παραπάνω, 
νομίζω πως ο όρος τον 11ο αιώνα δηλώνει και τα δύο. Στον Βίο του Νίκωνα 
χρησιμοποιείται δύο φορές, και τις δύο για τους Μηλιγγούς.

Από την άλλη πλευρά παρατηρούμε πως ο Αντίοχος έφερε όνομα βυζα
ντινό, όχι όμως χριστιανικό. Ο ίδιος και οι δικοί του διατηρούσαν την ειδωλο- 
λατρική τους θρησκεία κι αυτό δεν απασχολούσε ιδιαίτερα τις βυζαντινές αρ
χές, που τους δέχονταν (και τους επέλεγαν, μάλιστα) ως μέλη της διοίκησης (οι 
άρχοντες των Μηλιγγών και των Εζεριτών διορίζονταν από τον στρατηγό του 
θέματος18). Και ο Αντίοχος, περνώντας μέσα στις βυζαντινές επαρχίες φερό
ταν όπως οιοσδήποτε βυζαντινός βαθμοφόρος, εκμεταλλευόμενος τα δικαιώ
ματα που το κράτος παρείχε σε ανθρώπους της τάξης του και της θέσης του 
στη διοίκηση. Δεν είχε κανένα λόγο να δείξει ιδιαίτερο σεβασμό προς τους μο
ναχούς, όπως δεν έδειχναν, όταν επρόκειτο για οικονομικά, ούτε και οι χρι
στιανοί συνάδελφοί του.

Αν κοιτάξει κανείς τα μολυβδόβουλλα, που είναι και η κύρια πηγή πλη
ροφοριών που έχουμε για τους σλάβους άρχοντες, διαπιστώνει πως υπάρχουν 
κι άλλες περιπτώσεις που οι άρχοντες αυτοί θα μπορούσαν να διατηρούσαν 
την ειδωλολατρική τους θρησκεία, ακόμη κι όταν βρίσκονταν στην υπηρεσία 
της αυτοκρατορίας: από τους γνωστούς άρχοντες Ελλάδος του 7ου και 8ου αι
ώνα, ο Δαργασκάβος ήταν πιθανώς ειδωλολάτρης, ενώ ο Πέτρος ύπατος προ

16. Sp. Vryonis Jr.,The Slavic Pottery (Jars) from Olympia, Greece, Byzantine Studies. Essays 
on the Slavic World and the Eleventh Century, επιμ. Sp. Vryonis Jr., New Rochelle 1992,15-42.

17. Βίος Νίκωνος, 115 § 67 (Λαμψιδης) και 191 § 59 (Sullivan).
18. Κωνσταντίνος Πορφυρογέννητος, 232 κεφ. 50 στ. 30-31.
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φανώς ήταν χριστιανός, αφού μάλιστα είχε πάρει και τον τιμητικό τίτλο του 
υπάτου από τον αυτοκράτορα19.

Ο Αντίοχος ήταν λοιπόν ένας εκβυζαντινισμένος ειδωλολάτρης κρατικός 
υπάλληλος τον 11ο αιώνα.

Η άλλη αφήγηση20 αναφέρεται σε μερικούς Μηλιγγούς ληστές που οπλι
σμένοι ήλθαν μια μέρα και άρπαξαν τα ζώα του ίδιου μετοχιού. Και σ’ αυτών 
τον ύπνο όμως εμφανίσθηκε ο άγιος με δύο μεγάλα σκυλιά και, αφού πρώτα 
τους ξυλοκόπησε, αμόλησε και τα σκυλιά εναντίον τους κι όταν ξύπνησαν εί
χαν πρησμένα μάτια και σπασμένα σαγόνια, και είχαν μελανιές και μώλωπες 
και πληγές και δαγκωνιές και πονούσαν πολύ. Τόσο που έστειλαν τους συγγε
νείς τους στο μοναστήρι για να παρακαλέσουν τον όσιο και να υποσχεθούν 
την άμεση επιστροφή των κλεμμένων. Και πράγματι λίγο αφού τα επέστρεψαν, 
η υγεία τους αποκαταστάθηκε.

Εδώ τα πράγματα φαίνονται πιο απλά: η κλοπή των ζώων ακολουθήθη
κε από παρέμβαση των αρχών, στις οποίες το μοναστήρι θα κατήγγειλε την 
κλοπή. Η παρέμβαση αυτή παρασιωπάται στην αφήγηση. Ol πληγές και οι μώ
λωπες μπορεί ευκολότατα να ήσαν οι συνέπειες των ανακριτικών μεθόδων ή 
και της άσκησης «πειθούς» εκ μέρους των αρχών - παλιές αστυνομικές μέθο
δοι δοκιμασμένες που επέζησαν με μικρές διαφορές ώς την εποχή μας. Για να 
σωθούν οι ληστές αναγκάσθηκαν να στείλουν τους συγγενείς τους, που δεν εί
χαν ανακατευθεί ευθέως στην επιχείρηση, να παρακαλέσουν τον μηνυτή, δη
λαδή το μοναστήρι, και να υποσχεθούν την έμπρακτη μετάνοια, δηλαδή την 
επιστροφή όλων των κλοπιμαίων. Πράγματι, μόλις αυτά επιστράφηκαν, στα
μάτησαν και τα ξυλοκοπήματα και η υγεία τους αποκαταστάθηκε, όπως ήταν 
και φυσικό.

Εδώ τελειώνουν οι αφηγήσεις από τον Βίο του οσίου Νίκωνα. Καιρός να 
κοιτάξουμε τη γενική εικόνα που μας δόθηκε για τη Λακωνία του ΙΟου-ΙΙου 
αιώνα. Ήταν μια χώρα με έντονα προβλήματα εθνικής σύνθεσης και θρησκεί
ας. Στις πόλεις επικρατεί ο βυζαντινός/χριστιανικός πληθυσμός ενώ στην ύπαι
θρο υπάρχουν πληθυσμοί ανάμικτοι ή και συμπαγώς σλαβικοί, που διατηρούν 
την ειδωλολατρεία ή ορισμένες εκφάνσεις της. Αλλωστε και στους ελληνικούς 
πληθυσμούς θα πρέπει να υπήρχαν άνθρωποι, που δεν είχαν τελείως λησμο
νήσει την ειδωλολατρεία: ο Κωνσταντίνος Πορφυρογέννητος μας διαβεβαιώ- 
νει ότι οι κάτοικοι του κάστρου Μαΐνης (του σημερινού Τηγανιού της Μάνης)

19. Βλ. την πρόσφατη μελέτη μου, L’archonte slave de l’Hellade au VIIIe siècle, Vizantijskij 
Vremennik 55 (80)/2 (1998), 111-118. Πρβλ. την κριτική του έργου των G. Zacos - A. Veglery, 
Byzantine Lead Seals, Βασιλεία 1972, από τον W. Seibt, Byzantinoslavica 36 (1975), 211.

20. Βίος Νίκωνος, 124-126 § 43 (Λαμψιλης) και 206-212 § 62 (Sullivan).
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δέχθηκαν το βάπτισμα επί Βασιλείου Α' Μακεδόνος (867-886)21 και μπορούμε 
βέβαια να υποθέσουμε ότι η νέα θρησκεία θα καθυστέρησε να εμπεδωθεί και 
ότι η επέκτασή της στα ορεινά θα καθυστέρησε ακόμη περισσότερο.

Όπως και αν έχει το πράγμα, η παρουσία των Σλάβων και ο συγχρωτι
σμός των χριστιανών μαζί τους θα δημιουργούσαν αναμφίβολα σοβαρά προ
βλήματα για την ορθή πίστη, πέραν της ανάγκης για ιεραποστολή στους αλλο
θρήσκους. Σε μια τέτοια γενική κατάσταση θρησκευτικής ασάφειας και ίσως 
συγκρητισμού, καταλαβαίνει κανείς γιατί το κήρυγμα της μετάνοιας του Νί- 
κωνα είχε θέση και ρίζωσε στην περιοχή. Καταλαβαίνει, επίσης, γιατί ο πόντιος 
μοναχός και οι ακόλουθοί του ασχολήθηκαν κυρίως με τους χριστιανούς υπη
κόους του αυτοκράτορα και όχι με τους αλλοφύλους κι αλλοθρήσκους, τους ο
ποίους ο ίδιος ο Νίκων αγνόησε τελείως και προς τους οποίους ol διάδοχοί του 
υιοθέτησαν μια τελείως αμυντική στάση. Το κήρυγμα της μετάνοιας του Νί- 
κωνα είχε ιεραποστολικό χαρακτήρα αλλά απευθυνόταν, όπως και εξυπακού- 
εται, στους χριστιανούς, των οποίων η πίστη είχε κλονισθεί ή δεν ανταποκρινό- 
ταν πια, λόγω πολλαπλών επιιρροών, σ’ αυτό που θεωρούνταν ορθό στην υπό
λοιπη αυτοκρατορία.

Και οι αλλόθρησκοι, οι Σλάβοι; Απ’ ό,τι είδαμε, αυτούς τους είχε ήδη πλη
σιάσει το κράτος και τους είχε εντάξει, αρχίζοντας από τους άρχοντες, στη μη
χανή του. Η θρησκευτική αφομοίωση θα ερχόταν εκ των υστέρων για να πετύ- 
χει τον βαθύτερο εκβυζαντινισμό των επήλυδων.

Στην Πελοπόννησο, η ιεραποστολή στους αλλοθρήσκους δεν προηγήθη- 
κε αλλά ακολούθησε την κρατική παρέμβαση. Έτσι τα πράγματα ήταν ευκο
λότερα και οι κίνδυνοι λιγότερου

21. Κωνσταντίνος Πορφυρογέννητος, 236 κεφ. 50 στ. 71-82.
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ΠΕΛΟΠΟΝΝΗΣΙΑΚΕΣ ΜΟΝΕΣ ΚΑΙ ΕΞΟΥΣΙΑ
(10ος-11ος ΑΙ.)

Ό Κωνσταντίνος Ζ' Πορφυρογέννητος στο έργο του Προς τον î'ôtov υιόν 
’Ρωμανόν, αναφέρει ότι κατά τή διάρκεια τής βασιλείας του Ρωμανού Α' έγινε 
έκστρατεία στο βυζαντινό θέμα Λογγοβαρδίας στην Κάτω Ιταλία, στην όποια 
οί Πελοποννήσιοι άρνήθηκαν νά συμμετάσχουν1. Προτίμησαν νά έξαγορά- 
σουν τήν υποχρέωση παροχής στρατιωτικής υπηρεσίας προσφέροντας άλογα 
καί ένα κεντηνάριο χρυσού2. Στό επόμενο κεφάλαιο τοϋ ίδιου έργου, ό Κων
σταντίνος Ζ' παρέχει αναλυτικό κατάλογο τών εισφορών τών πελοποννησια- 
κών μονών. Οί πατριαρχικές καί βασιλικές μονές3 έδωσαν από δύο άλογα ή 
καθεμία. Τό ίδιο ϊσχυσε γιά τις αρχιεπισκοπικές, μητροπολιτικές καί έπισκο- 
πικές μονές. Τά άπορα μοναστήρια έδωσαν άνά δύο άπό ενα άλογο4. Τό πιθα
νότερο είναι ότι στην πραγματικότητα δέν δόθηκαν άλογα άλλά τά χρήματα 
τά όποια άπαιτοϋνταν γιά τήν αγορά ενός ή δύο αλόγων κατά περίπτωση. Μέ 
τον όρο άπορα χαρακτηρίζονται τά μοναστήρια τά όποια δέν είχαν ιδρυθεί ά
πό κάποιο αύτοκράτορα, πατριάρχη ή έπίσκοπο καί συνεπώς δέν διέθεταν τήν 
οικονομική άνεση τήν όποια μπορούσαν νά έξασφαλίσουν οί υψηλοί αυτοί 
προστάτες.

1. Ή έπιστράτευση πραγματοποιήθηκε, πιθανώς, τούς τρεις πρώτους μήνες τοϋ 921, βλ. 
Constantine Porphyrogenitus, De administrando imperio, II. Commentary, έκδ. F. Dvornik - R. 
J. H. Jenkins - B. Lewis - Gy. Moravcsik - D. Obolensky - S. Runciman, Λονδίνο 1962,204.

2. Κωνσταντίνος Πορφυρογέννητος, Προς τον ìòiov viòv 'Ρωμανόν, Constantine Porphyro
genitus, De Administrando Imperio, εκδ. Gy. Moravcsik - R. J. H. Jenkins (CFHB 1), Ούάσιγκτον 
19672,256 κεφ. 51 στ. 199-204. Στή συνέχεια, τό κείμενο αναφέρει τό ποσό άντί τοϋ όποιου έξαγό- 
ρασαν τήν υποχρέωση στρατείας οί κοσμικοί άρχοντες τοϋ θέματος Πελοπόννησου: οί πρωτοσπα- 
θάριοι έδωσαν τρία άλογα ό καθένας, οί σπαθαροκανδιδάτοι δύο, οί σπαθάριοι καί οί στράτορες 
άπό ένα. Βλ. σχολιασμό τοϋ χωρίου άπό τον Ν. Oikonomides, The Social Structure of the 
Byzantine Countryside in the First Half of the Xth Century, Σύμμεικτα 10 (1996), 109 κ.έ. Πρβλ. P. 
Lemerle, The Agrarian History of Byzantium from the Origins to the Twelfth Century, Galway 1979, 
132-133.

3. Γιά τις βασιλικές καί πατριαρχικές μονές, βλ. E. Herman, Ricerche sulle istituzioni mona
stiche bizantine. Typika ktetorika, caristicari e monasteri “liberi”, OCP 6 (1940), 348-361.

4. Κωνσταντίνος Πορφυρογέννητος, 256 κεφ. 52 στ. 7-10.
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Tò γεγονός τής ύπαρξης βασιλικών καί πατριαρχικών μονών στην Πελο
πόννησο είναι μια έμμεση άναφορά στή σχέση τής Κωνσταντινούπολης μέ τά 
μοναστήρια τής χερσονήσου. Είναι πιθανόν ή σχέση αυτή νά ανάγεται γύρω 
στά τέλη τού 8ου ή στα πρώτα χρόνια τού 9ου αιώνα καί την οργανική επανέ
νταξη τής Πελοπόννησου στή βυζαντινή έπικράτεια5. Ή περίπτωση τής μονής 
του όσιου Νίκωνος στή Σπάρτη είναι άπό τις πιό πρόσφορες για μελέτη. Ό Νί
κων έφθασε στήν Πελοπόννησο γύρω στό 970, στο τέλος μιας μακράς περιήγη
σης στον πελοποννησιακό χώρο. Στόχος του ήταν ή άνέγερση ένός ναού στήν 
άγορά τής Σπάρτης προς χρήση τού ποιμνίου τής έπισκοπής Λακεδαίμονος6. 
Ό ναός αυτός άποτέλεσε τον πυρήνα τής μοναστικής κοινότητας ή όποια δη- 
μιουργήθηκε στή συνέχεια, πιθανώς μετά τό θάνατό του7.

Παρά τήν ευνοϊκή υποδοχή τής όποιας έτυχε ό Νίκων άπό τούς προύχο
ντες όταν ήλθε στή Σπάρτη8, οί σχέσεις του μαζί τους χαρακτηρίζονταν, στήν 
άρχή τουλάχιστον, άπό ένταση. Οί προύχοντες, οί όποιοι φαίνεται νά ταυτίζο
νται μέ τούς άρχοντες τής Διαθήκης, γιά τήν οποία θά γίνει λόγος παρακάτω, 
ήταν γενικά τά μέλη τής άνώτερης κοινωνικής ομάδας καί όχι ειδικά οί άξιω- 
ματοΰχοι, πολιτικοί, στρατιωτικοί καί έκκλησιαστικοί9. Φυσικά αυτό δέν άπο- 
κλείεί ορισμένοι άπό αυτούς νά είχαν ταυτόχρονα κάποιο στρατιωτικό ή πολι
τικό άξίωμα ή απλώς τιμητικό τίτλο, νά ήταν θεματικοί άρχοντες ή άπάρχο- 
ντες, δηλαδή νά είχαν διατελέσει άρχοντες ή εκκλησιαστικοί άρχοντες, οπότε 
κατατάσσονταν στήν ομάδα τών δυνατών10. Ή έντύπωση πού άποκομίζει κα
νείς είναι δτι ή παρουσία τών άρχόντων τήν έποχή πού φθάνει ό Νίκων στή

5. Ή πιό πρόσφατη μελέτη σχετικά μέ τή δημιουργία τοϋ θέματος Πελοπόννησου είναι αυτή 
τοϋ Τ. Ζινκονιό, The Date of the Creation of the Theme of Peloponnese, Σύμμεικτα 13 (1999), 141- 
154, όπου καί ή προηγούμενη βιβλιογραφία.

6. Όδ. Λαμψιδης, Ό εκ Πόντου όσιος Νίκων ό Μετανοείτε. (Κείμενα - Σχόλια), ’Αθήνα 
1982, 68 στ. 5-10 καί D. F. Sullivan, The Life of Saint Nikon. Text, Translation and Commentary, 
Brookline Mass. 1987,116 στ. 26-32: Ώςδ’ αχρι τής άγοράς έληλυθει, τούς λίθους εναποθέμενος τφ 
εδάφει, «ενταύθα», εΐπεν, «ώ τεκνία μου, όέδοκται τφ θεφ... ναόν ίδρυθήναι... εις βοήθειαν πάσης 
τής πόλεως υμών και σωτηρίαν... Γύρω άπό τήν προβληματική σχετικά μέ τόν τόπο ανέγερσης τής 
βασιλικής τοϋ Νίκωνος, βλ. τήν πιό πρόσφατη μελέτη τής Ελένης Κουρινου-Πικουλα,Ό ναός τοϋ 
Όσιου Νίκωνος τοϋ Μετανοείτε, ΑΣ 14 (1998), 89-103' η Ιδια, Συμβολή στή μνημειακή τοπογρα
φία τής βυζαντινής Λακεδαιμόνιας: Ό ναός τοϋ Όσιου Νίκωνος τοϋ Μετανοείτε, 55-61, στόν 
παρόντα τόμο.

7. Λαμψιδης, Ό εκ Πόντον όσιος Νίκων, All.
8. Βίος Νίκωνος, 64 στ. 23-25 (Λαμψιδης) και 110 στ. 5-7 (Sullivan).
9. J.-C1. Cheynet, Pouvoir et contestations à Byzance (963-1210), Παρίσι 1990,250-252.
10. N. SvoRONOS, Les novelles des empereurs macédoniens concernant la terre et les stratiotes, 

έκδ. P. Gounaridis, ’Αθήνα 1994,84 στ. 50-53.



ΠΕΛΟΠΟΝΝΗΣΙΑΚΕΣ ΜΟΝΕΣ ΚΑΙ ΕΞΟΥΣΙΑ 39

Σπάρτη, γύρω στο 970, ήταν άρκετά αισθητή. Ό Βίος κάνει άναφορά στον πα
τρίκιο Ιωάννη Μαλακηνό, ό όποιος ήταν άνήρ των λίαν ευκλεών καί περιβλέ
πτων ... τα πρώτα φέρων ού τής Λακώνων πόλεως μόνον, άλλα καί πάσης 
Έλλάόος καί τής τοϋ Πέλοπος, κατηγορήθηκε γιά έγκλημα καθοσιώσεως στον 
αύτοκράτορα Βασίλειο Β' καί οδηγήθηκε στην Κωνσταντινούπολη11. Ό 10ος 
αιώνας χαρακτηρίζεται άπό την έντονη παρουσία των δυνατών. ’Άλλωστε, τό 
996, ό Βασίλειος Β' (976-1025) έξέδωσε την περίφημη Νεαρά, στόχος τής ό
ποιας ήταν ή προστασία τής μικρής άγροτικής ’ιδιοκτησίας άπό τήν άρπακτική 
διάθεση των δυνατών12.

Ή Διαθήκη τοϋ Νίκωνος αναφέρει οτι μέ τήν άφιξη τοϋ όσιου στή Σπάρ
τη δημιουργήθηκε προστριβή άνάμεσα σέ αυτόν καί τούς εγχωρίους άρχοντες, 
μέ αίτια τό χώρο τον όποιο διεκδίκησε ό Νίκων γιά να άνεγείρει τήν εκκλησία, 
καθώς καί γιά τή χρήση οικοδομικού ύλικοϋ προερχόμενου άπό παλαιότερα 
οικοδομήματα13. Τελικά έπήλθε ένας συμβιβασμός, άλλα γενικά, ή έντύπωση 
πού δημιουργεΐται είναι αυτή τής έντασης. ’Αντίθετα, άγαστές φαίνεται νά ή
ταν οί σχέσεις τοϋ Νίκωνος μέ τον έκπρόσωπο τής κεντρικής έξουσίας, τό 
στρατηγό τοϋ θέματος Πελοπόννησου Βασίλειο Άπόκαυκο14, ό όποιος συμ
βουλευόταν τό Νίκωνα σέ διάφορα θέματα. Ό Νίκων, μάλιστα, δέν δίστασε νά 
σπεύσει κοντά στον Άπόκαυκο στήν Κόρινθο, δταν ό τελευταίος τοϋ τό ζήτη
σε, καί νά τόν καθησυχάσει οτι θά διέφευγε τόν κίνδυνο άπό τή βουλγαρική

11. Βίος Νίκωνος, 88 στ. 5-23 (Λαμψιδης) και 148-150 στ. 3-27 (Sullivan). Οί R. J. Η. Jen
kins - C. Mango, A Synodikon of Antioch and Lacedaemonia, DOP15 (1961 ), 239, φαίνεται νά τόν 
ταυτίζουν μέ τόν πρωτοσπαθάριο Μαλακηνό, ό όποιος τό 997 κατηγορήθηκε στο Βασίλειο Β' γιά 
φιλοβουλγαρικά αισθήματα, μαζί μέ τό μάγιστρο Παύλο Βωβό, βλ. Ιωάννης Σκυλιτζης, Σννοψις 
'Ιστοριών, Ioannis Scylitzae, Synopsis Historiarum, εκδ. I. Thurn (CFHB 5), Βερολίνο - Νέα Ύόρκη 
1973, 343. Πρβλ. Cheynet, Pouvoir, 229.

12. Τά κίνητρα τού αύτοκράτορα ήταν έν τούτοις καθαρά δημοσιονομικά καί όχι κοινωνι
κά. Στόχος του ήταν ή διατήρηση τής κοινότητας τοΰ χωρίου, άπαραίτητη προϋπόθεση γιά τήν 
είσπραξη τοΰ δημοσίου φόρου.

13. Διαθήκη Νίκωνος, 252 στ. 44-46 (Λαμψιδης).
14. Ό ’Απόκαυκος χαρακτηρίζεται στο χωρίο πραίτωρ [Βίος Νίκωνος, 82 στ. 29-31 (Λαμψι- 

δης) καί 140 στ. 2-3 (Sullivan)], αξίωμα τό όποιο δηλώνει τόν κριτή τοΰ θέματος, ενώ σέ άλλο 
χωρίο οί δροι πραίτωρ καί στρατηγός χρησιμοποιούνται εναλλακτικά, χωρίς καμιά διάκριση: Βί
ος Νίκωνος, 98 στ. 29-30 (Ααμψιδης) καί 166 στ. 2-4 (Sullivan). Ή αναφορά τοϋ Άποκαύκου μέ 
δύο διαφορετικά αξιώματα σημαίνει, ένδεχομένως, οτι ό Απόκαυκος συγκέντρωνε στο πρόσωπό 
του τά άξιώματα τοϋ κριτή καί τοΰ στρατηγού (Sullivan, The Life of Saint Nikon, 289). Πιθανό
τερο, δμως, μοΰ φαίνεται ό τίτλος πραίτωρ νά χρησιμοποιείται στό πρώτο χωρίο γιά νά δηλώσει τό 
στρατηγό τοΰ θέματος: Βασίλειος, φ τό έπίκλην ’Απόκαυκος, άρτι τήν τοϋ πραίτωρος αρχήν άνα- 
δεδειγμένος καί έν Κορίνθφ διατριβών έφρούρει τόν έκεΐσε ’Ισθμόν τής βουλγαρικής 'ένεκα έφο
δον.
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επιδρομή15. Τά γεγονότα τοποθετούνται πιθανώς τό 997 καί σχετίζονται μέ τή 
βουλγαρική επιδρομή στον κεντροελλαδικό χώρο, ή όποια κατέληξε στή συν
τριβή τών Βουλγάρων στή μάχη του Σπερχειού16. Εντούτοις, ή συνύπαρξη μέ 
τον εκπρόσωπο τής κεντρικής έξουσίας δέν ήταν πάντα άνέφελη, όπως μαρτυ
ρεί ή προστριβή άνάμεσα στό Νίκωνα καί στο στρατηγό Πελοποννήσου Γρη- 
γόριο, ό όποιος παρεπιδημούσε στή Σπάρτη, έξ άφορμής τού γεγονότος cm ό 
τελευταίος θορυβούσε συμμετέχοντας στό παιγνίδι τού τζουγγανίου17 τήν ώρα 
τού έσπερινού18.

Οί πληροφορίες πού προσφέρει ό Βίος γιά τις σχέσεις τού Νίκωνος μέ τήν 
πολιτική καί στρατιωτική ήγεσία τού θέματος Πελοποννήσου επιβεβαιώνονται 
από τή λεγάμενη Διαθήκη τού όσιου. Πρόκειται γιά κείμενο προβληματικό, 
σωζόμενο σέ δημώδη μορφή, γιά τό όποιο δέν υπάρχει καμιά ολοκληρωμένη 
μελέτη. Γενικά πάντως, ή γνησιότητά του δέν άμφισβητειται19. Γνωρίζουμε άπό 
έμμεση αναφορά ότι κάποια διάταξη λειτουργίας τής μονής, αποδιδόμενη στό 
Νίκωνα καί άποκαλούμενη διαθήκη υπήρχε τήν έποχή τής συγγραφής τού 
Βίου, δηλαδή στά μέσα τού 12ου αιώνα. Τό περιεχόμενό της δέν είναι γνωστό, 
φαίνεται όμως ότι μεταξύ άλλων άπαγόρευε τήν παραμονή κρατικών άξιωμα- 
τούχων στά κτήματα τής μονής20. Δέν είναι σαφές ποιά είναι ή σχέση τής άνα- 
φερόμενης στό Βίο διαθήκης μέ τή σωζόμενη. Ή τελευταία, μπορεί νά άποδί- 
δει πιστά τό άρχικό κείμενο, μπορεί όμως νά πρόκειται καί γιά κείμενο τό ό
ποιο δέχθηκε έπεμβάσεις προκειμένου νά εξυπηρετήσει καλύτερα τά συμφέ
ροντα τής μονής. Τό βέβαιο είναι ότι ή Διαθήκη, στή μορφή πού σώζεται σήμε

15. Βίος Νίκωνος, 82 στ. 29-38,84 στ. 1-14 (Λαμψιδης) καί 140-142 στ. 2-30 (Sullivan).
16. Σκυλιτζης, 341-342.
17. ΓΙά τό τζυκάνιον-τζουγγ(κ)άνιον, βλ. Φ. Κουκούλες, Βυζαντινών βίος και πολιτισμός, Γ, 

’Αθήνα 1949,139-142.
18. Βίος Νίκωνος, 78 στ. 39,80 στ. 1-18 (Λαμψιδης) καί 134-136 στ. 12-34 (Sullivan).
19. Βλ. Byzantine Monastic Foundation Documents. A Complete Translation of the Surviving 

Founders’ Typika and Testaments, 1, έκδ. J. Thomas - Angela Constantinides Hero with the assi
stance of G. Constable, Ούάσιγκτον 2000,313-322, γιά μιά σύντομη ανάλυση τής Διαθήκης, καθώς 
καί μετάφραση στά αγγλικά. Γιά τήν προβληματική σχετικά μέ τή γνησιότητα τής Διαθήκης, βλ. 
Λαμψιδης, Ό εκ Πόντον όσιος Νίκων, 241-249. Γενικά γιά τις «κτητορικές διαθήκες», βλ. Ί. Μ. 
Κονιδαρης, Νομική θεώρηση των μοναστηριακών τυπικών, ’Αθήνα 1984, 34-35. Παρ’ δτι ό συγ
γραφέας δηλώνει δτι στή μελέτη του μέ τόν δρο «τυπικά» έννοεΐ καί τις διαθήκες, δέν έχει περι- 
λάβει σέ αυτήν τή διαθήκη του Νίκωνος. Ό K. Α. Μαναφης, Μοναστηριακά Τυπικά - Διαθήκαι. 
Μελέτη φιλολογική, ’Αθήνα 1970,147-148, δίνει μόνο μιά εξαιρετικά σύντομη περίληψη του περιε
χομένου της.

20. Βίος Νίκωνος, 114 στ. 1-12 (Ααμψιδης) καί 190 στ. 1-14 (Sullivan). Γιά τή χρονολόγηση 
τού Βίου τού Νίκωνος, βλ. Λαμψιδης, Ό εκ Πόντου όσιος Νίκων, 317-320.
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ρα, άποδόθηκε σέ κάποια χρονική στιγμή σέ γλώσσα προσιτότερη γιά τούς μο
ναχούς τής μονής, οί όποιοι δέν καταλάβαιναν πλέον τή γλώσσα στήν όποια εί
χε συντάξει τή διαθήκη ό Νίκων.

Στή λεγάμενη Διαθήκη, ό Νίκων παραγγέλλει νά μνημονεύονται στήν εκ
κλησία του ό αύτοκράτορας, ό έκάστοτε στρατηγός καί ό έκάστοτε κριτής τού 
θέματος Πελοποννήσου21 22 καί ιδιαίτερα ό Βασίλειος Άπόκαυκος, γιά τον όποι
ο έγινε παραπάνω λόγος. Ή ιδιαίτερη μνεία σέ αυτόν σημαίνει, ένδεχομένως, 
δτι ό Άπόκαυκος υπήρξε μεγάλος δωρητής τού καθιδρύματος τού Νίκωνος. 
'Ορίζεται ότι μετά τό θάνατο τού όσιου ή εκκλησία του θά έπιτροπεύεται άπό 
τό στρατηγό καί τόν κριτή, οί όποιοι θά έχουν δικαίωμα νά λαμβάνουν πέντε 
μετρητά22 κρασί καί ένα κοφίνι μήλα, διότι, όπως λέει ό Νίκων, έκτισε τήν έκ- 
κλησία άπό τούς στρατηγούς, τούς στρατιώτες καί τούς κριτές23. Μέ αυτό 
υπονοεί ένδεχομένως τήν οικονομική βοήθεια τήν όποια έλαβε άπό αυτούς 
κατά τήν άνέγερση τής έκκλησίας. Ή παροχή αύτή στό στρατηγό παραπέμπει 
στό κανίσκιον, έναν έμμεσο φόρο σέ είδος ό όποιος είσπραττόταν άπό τόν κυ
βερνήτη μιας περιοχής24. Δέν είναι σαφές αν σέ αύτή τήν περίπτωση πρόκειται 
άπλώς γιά μιά πράξη φιλοφρόνησης, ή αν πράγματι οί θεματικοί άρχοντες εί
χαν δικαίωμα νά λαμβάνουν αυτό τό κανίσκιο, ώς ένα είδος φορολογίας. Πι
θανότερο, πάντως, μοΰ φαίνεται νά πρόκειται γιά έθελοντική προσφορά στό 
στρατηγό καί τόν κριτή προκειμένου νά εξασφαλιστεί ή εύνοιά τους25. ’Άν ή 
σωζόμενη Διαθήκη άπηχει τή σύγχρονη προς τό Νίκωνα πραγματικότητα, τό
τε ό έκπρόσωπος τής κεντρικής εξουσίας, ό στρατηγός, ήταν ιδιαίτερα εύμενώς 
διακείμενος άπέναντι στήν έκκλησία τού όσιου: τής είχε παραχωρήσει τό χω- 
ρίον Περισός, δηλαδή τούς κατοίκους του, γιά νά δουλεύουν στά κτήματά της: 
Εκείνοι δε όποϋ δουλεύονσιν εις τόν ναόν ήγουν τό χωρίον τοϋ περί σοϋ τό ό
ποιον μοϋ εδωσεν ό άγιος στρατηγός, θέλω νά είναι άναιγγίκτοι, καί άπείρα- 
κτοι άπό κάθε εναν26. Ουσιαστικά, πρόκειται γιά τήν παραχώρηση στή μονή

21. Διαθήκη Νίκωνος, 254-255 στ. 111-113 (Ααμψιδης).
22. Δέν είναι σαφές τί ακριβώς είναι τό μετρητό. Τό πιθανότερο είναι ό όρος νά χρησιμοποι

είται στή δημώδη γλώσσα ώς συνώνυμος του «μέτρον». Στό Βυζάντιο ήταν σέ χρήση διάφορα «μέ
τρα». Πιο διαδεδομένο ήταν τό «θαλάσσιον μέτρον», τό όποιο ίσοδυναμοϋσε περίπου μέ 10,2 λί
τρα. Θά μπορούσε ό Νίκων νά άναφέρεται στό «μοναστηριακόν μέτρον», τό όποιο ίσοδυναμοϋσε 
περίπου μέ 8,2 λίτρα, πρέπει, όμως, νά σημειωθεί ότι τό μέτρο αυτό άπαντά σπάνια, βλ. Ε. 
ScHiLBACH, Byzantinische Metrologie, Μόναχο 1970,112-113.

23. Διαθήκη Νίκωνος, 254 στ. 102-106 (Λαμψιδης).
24. N. Oikonomidès, Fiscalité et exemption fiscale à Byzance (IXe-Xle s.), ’Αθήνα 1996,88-89.
25. Αντίθετα, ό Oikonomidès, Fiscalité, 89 σημ. 9, θεωρεί ότι τό κανίσκιον σέ αυτή τήν περί

πτωση είναι είδος τακτικής φορολογικής οφειλής.
26. Διαθήκη Νίκωνος, 256 στ. 147-149 (Λαμψιδης).
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τής υποχρέωσης των χωρικών νά προσφέρουν ορισμένες ημέρες άγγαρεία, δη
λαδή υποχρεωτική έργασία στό κράτος27.

Όσον αφορά στις σχετικές μέ τήν εφορεία τοΰ ναοΰ διατάξεις, ή λεγάμε
νη Διαθήκη παρουσιάζει πολλές ομοιότητες μέ κείμενο επιγραφής, ή όποια 
βρέθηκε στή γέφυρα τοϋ ποταμού ’Ίριδος (= Ευρώτα), καί ή οποία άναφέρε- 
ται στή λειτουργία εκκλησίας ιδρυμένης στήν άριστερή πλευρά τής γέφυρας28. 
Ή επιγραφή φέρει τή χρονολογία 1 Μαΐου 102729. Ό μοναχός καί κτήτορας 
Νικόδημος αναφέρει οτι επειδή θέλει νά εξασφαλίσει (όχυρόσε) τήν έκκλησία 
του, ενώ είναι ακόμα έν ζωή, λαμβάνει τά εξής μέτρα. Πρώτον μέν βασηλέως 
το αύτεξούσηων, έπησκέπτεσθε δέ αυτήν κ(αϊ) επημελήστε παρά τοϋ κρητοϋ 
κ'ε στρατηγού, τούς πράτουντα(ς) ίς το θέμαν, κ'εμη εάν τον επήσκοπ(ον) τής 
αντϊς πόλ(εως) αμα κ'ε τοϋ κ(λ)ήρου αυτού επεξουσηάζην έν τή εκκλησία μήτε 
βήμα ποδός30. Ό Ζακυθηνός, ό όποιος σχολιάζει τήν έπιγραφή, υποθέτει δτι έ- 
πρόκειτο περί βασιλικής μονής καί ότι ή βασιλική έποπτεία θά ήσκεΐτο μέσω 
τοϋ στρατηγού καί τοΰ κριτή31. Εντούτοις, το γεγονός οτι ό κτήτορας θέτει τή 
μονή του υπό τήν προστασία τοϋ αύτοκράτορα, δέν συνεπάγεται οτι ή μονή 
είναι βασιλική. Βασιλική έθεωρεΐτο μιά μονή ή όποια είχε ιδρυθεί άπό εναν 
αύτοκράτορα καί είχε χρυσόβουλλα στήν κατοχή της τά όποια τήν καθι
στούσαν βασιλική32. Στήν περίπτωση τοΰ Νικοδήμου δέν φαίνεται νά ισχύει 
αυτό. Τό πρώτο τό όποιο άναφέρει ο κτήτορας είναι οτι πέτυχε άπό τον αύτο
κράτορα νά κάνει τή μονή αύτεξούσια. Ή ανακήρυξη μιας μονής άπό τον ι
δρυτή της ώς αύτεξουσίας ή αύτοδεσπότου στόχο είχε νά τήν προστατεύσει 
άπό έξωτερικές επεμβάσεις. Συνήθως, γιά νά έχει κάποια πρακτική άξια τό κα
θεστώς τοΰ αύτοδεσπότου καί νά μήν είναι κενό γράμμα, έπρεπε νά έπικυρω- 
θεΐ μέ αύτοκρατορική ή πατριαρχική πράξη33. Αύτό τό όποιο φαίνεται νά εν
νοεί καί ό Νικόδημος μέ τή φράση βασηλέως αύτεξούσηων είναι οτι φρόντισε 
νά καταστήσει τό αύτεξούσιο ούσιαστικό καθεστώς τοΰ μοναστηριοΰ του, ζη
τώντας καί λαμβάνοντας άπό τον αύτοκράτορα σχετικά έγγραφα. Παράλλη

27. Γιά τήν άγγαρεία, βλ. Oikonomidès, Fiscalité, 105-106, οπού καί ή σχετική βιβλιογραφία.
28. Γιά τήν τελευταία δημοσίευση τής επιγραφής, βλ. Anne Philippidis-Braat, Inscriptions 

du IXe au XVe siècle, στο D. Feissel-Anne Philippidis-Braat, Inventaires en vue d’un recueil des 
inscriptions historiques de Byzance, III. Inscriptions du Péloponnèse (à l’exception de Mistra), TM 
9 (1985), 300-303 άρ. 43. Μετάφραση στά άγγλικά καί συνοπτική παρουσίαση των διατάξεων, βλ. 
στό Byzantine Monastic Foundation Documents, 323-325.

29. Philippidis-Braat, Inscriptions, 301-302 στ. 42-43.
30. "Ο.π., 301 στ. 16-22.
31. Δ. Α. Ζακυθηνός, Κάστρον Λακεδαίμονος, Ελληνικά 15 (1957), 103-104.
32. Herman, Ricerche, 349.
33. Κονιδαρης, Νομική θεώρηση, 174-175.



ΠΕΛΟΠΟΝΝΗΣΙΑΚΕΣ ΜΟΝΕΣ ΚΑΙ ΕΞΟΥΣΙΑ 43

λα, ό Νικόδημος αναθέτει στον έκάστοτε στρατηγό και τον κριτή τήν έπιμέλεια 
τοϋ ναού. Ή άνάθεση τής έφορείας καί τής έπιμελείας τής μονής σέ κάποιο 
κρατικό άξιωματοΰχο, αν καί κατ’ άρχάς αντιβαίνει στήν ’ιδέα του αύτοδεσπό- 
του, δεν ήταν άγνωστη πρακτική34. Στήν περίπτωση τοϋ Νικοδήμου, ή άνάθε
ση τής έφορείας στους θεματικούς άρχοντες είναι συνέπεια τής άγωνίας τοϋ 
κτήτορος νά μήν έπιτραπεΐ στον έπίσκοπο Αακεδαίμονος καί στον τοπικό κλή
ρο ή παραμικρή παρέμβαση στο ναό. Ή διάταξη αυτή τοϋ τυπικού υποδηλώ
νει άντίθεση μεταξύ τοϋ Νικοδήμου καί τής τοπικής έκκλησιαστικής εξουσίας. 
Μετά τό θάνατο τοϋ κτήτορος, ό στρατηγός καί ό κριτής ή όποιος άπό τούς 
δύο βρίσκεται έπί τόπου, θά φροντίσουν για τήν εύρυθμη λειτουργία τής μονής 
καί θά διορίσουν τον ήγούμενο έπιλέγοντας κάποιον άπό τούς μοναχούς35. Εί
ναι σαφές ότι ό Νικόδημος θεωρεί τήν αύτοκρατορική έξουσία καί τούς έκ- 
προσώπους της, δηλαδή τό στρατηγό καί τον κριτή, ώς έχέγγυα τής διατήρη
σης τοϋ καθεστώτος άνεξαρτησίας καί ώς άντίβαρο στις ανεπιθύμητες παρεμ
βάσεις τοϋ τοπικού έπισκόπου στα έσωτερικά τής μονής. "Ενας στρατηγός ή 
ένας κριτής, ό όποιος έχει ορισμένη χρονικά θητεία καί μάλιστα εδρεύει στήν 
Κόρινθο, είναι οπωσδήποτε πολύ βολικότερος άπό έναν έπίσκοπο ό όποιος εί
ναι ισόβιος καί, έπιπλέον, βρίσκεται στήν περιοχή. ’Αξίζει νά παρατηρήσουμε, 
ότι οί διατάξεις τοϋ Νικοδήμου είναι σύμφωνες μέ τό πνεύμα τής Νεαρός τοϋ 
996, ή όποια άπαγόρευε νά περιέρχονται στό μητροπολίτη ή τον έπίσκοπο, με
τά τό θάνατο τοϋ κτήτορος, τά ευκτήρια έκεΐνα τά όποια είχαν δημιουργηθει 
άπό ιδιώτες πάνω σέ ιδιωτικά κτήματα36. Σύμφωνα πάντα μέ τήν ίδια Νεαρά, 
μετά τό θάνατο τοϋ κτήτορος ένα ευκτήριο μπορούσε νά θεωρηθεί μονή μόνο 
αν συγκέντρωνε άριθμό όκτώ-δέκα μοναχών καί διέθετε τά απαραίτητα μέσα 
γιά νά έξασφαλίσει τήν έπιβίωσή του. Σέ αυτή τήν περίπτωση, μποροΰσε νά ύ- 
παχθεΐ στή μητροπολιτική καί έπισκοπική έξουσία. Διαφορετικά, έξακολου- 
θοϋσε νά θεωρείται ευκτήριο, καί μετά τό θάνατο τοϋ κτήτορος έπανερχόταν 
στήν κοινότητα τοϋ χωρίου37. Βέβαια, τά μέτρα τοϋ Νικοδήμου υποδηλώνουν 
ότι ό κτήτορας εύελπιστοΰσε ότι τό ευκτήριο του θά συγκέντρωνε τον άπαι- 
τούμενο άπό τή Νεαρά άριθμό τών όκτώ-δέκα μοναχών, ώστε νά μπορεί νά 
θεωρηθεί μονή, περίπτωση στήν όποια θά μποροΰσε νά τό διεκδικήσει ή έκ- 
κλησιαστική άρχή.

Τά κοινά σημεία άνάμεσα στή Διαθήκη τοϋ Νίκωνος καί στήν έπιγραφή 
τοϋ 1027 άποτέλεσαν έπιχείρημα υπέρ τής γνησιότητας τής Διαθήκης: έφ’ όσον

34. Ό.π., 182-183.
35. Philippidis-Braat, Inscriptions, 301 στ. 22-28.
36. Svoronos, Novelles, 208 στ. 102-114,209 στ. 134-147.
37. Ό.π., 210 στ. 133-150,211 στ. 168-185.
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ή έπιγραφή είναι γνήσια καί φαίνεται νά γνωρίζει τή Διαθήκη, δέν μπορεί πα
ρά καί ή τελευταία νά είναι γνήσια. Θεωρείται, μάλιστα, οτι τό τυπικό τοϋ 1027 
έμπνέεται άπό τή Διαθήκη του Νίκωνος38. Χωρίς νά μπορούμε νά ποϋμε με βε
βαιότητα ποιος άντιγράφει ποιόν, μπορούμε νά υποθέσουμε ότι ένδεχομένως 
παρόμοιοι λόγοι οδήγησαν τό Νίκωνα νά λάβει άνάλογα μέτρα, όσον άφορά 
στην εφορεία τής δικής του μονής. Βέβαια, πουθενά στή Διαθήκη, ούτε στό Βίο 
δέν υπάρχει υπαινιγμός σέ παρέμβαση του έπισκόπου στά εσωτερικά τής μο
νής. Άντιθέτως, έξ άρχής έμφανίζεται σύμπνοια μεταξύ τοΰ Νίκωνος καί τού 
έπισκόπου Θεοπέμπτου39: ευθύς μετά τήν άφιξη τού Νίκωνος στή Λακεδαί- 
μονα οί δυό τους κάνουν λιτανεία στην άγορά40, ένω άργότερα ό Νίκων προ- 
σκαλεΐ τό Θεόπεμπτο νά καθαγιάσει τό νεοαναγερθέντα ναό41. Φαίνεται ότι 
ούτε ό Θεόπεμπτος δημιουργεί κωλύματα στή δράση τοϋ Νίκωνος ούτε ό Νί
κων εχει διάθεση νά άμφισβητήσει τήν πνευματική έξουσία τοΰ έπισκόπου. 
Βέβαια, ή Διαθήκη άναφέρει ότι ό Νίκων ένέπηξε σταυρό στά θεμέλια τής έκ- 
κλησίας, γεγονός τό όποιο παραπέμπει σέ πατριαρχικό σταυροπηγιακό ναό42, 
κάτι όμως τό όποιο δέν υπολανθάνει σέ άλλα σημεία τής αφήγησης.

Ή άνάθεση τής έφορείας τής έκκλησίας τοΰ Νίκωνος στούς έκπροσώπους 
τής αύτοκρατορικής εξουσίας, τούς θεματικούς άρχοντες, άποσκοποΰσε πιθα
νώς στην προστασία της άπό τήν άρπακτικότητα των εγχωρίων άρχόντων. Ή 
περίοδος γύρω στά τέλη τοΰ 10ου καί τις άρχές τοΰ 11ου αιώνα χαρακτηρίζε
ται άπό έπιφύλαξη των κτητόρων άπέναντι στην έκκλησιαστική άρχή43. Είναι 
πιθανό, αν καί ό Νίκων δέν λέει κάτι τέτοιο, ότι στόχος του ήταν νά δημιουργή
σει ένα αντίβαρο στήν έπιρροή τους. Είδαμε, παραπάνω, ότι ζώντος τοΰ κτή- 
τορος, δημιουργήθηκαν κάποιες άντιθέσεις μέ τούς άρχοντες τής Σπάρτης. 
Μετά τό θάνατο τοΰ ιδρυτή παρέστη ανάγκη νά προστατευθοΰν άποτελεσμα- 
τικότερα τά δικαιώματα τοΰ καθιδρύματος. Ό ήγούμενος Γρηγόριος, ό όποιος 
δέν πρέπει νά άπέχει πολύ χρονικά άπό τό Νίκωνα, καταγόμενος καί αυτός, ό
πως καί ό κτήτορας τής έκκλησίας, άπό τήν Παφλαγονία, ταξίδευσε στήν Κων
σταντινούπολη γιά νά ζητήσει άπό τον αύτοκράτορα, ό όποιος δέν κατονομά
ζεται, νά έξασφαλίσει τή μονή καί νά τήν προστατεύσει άπό κάθε έπιβουλή:

38. Ζακυθηνος, Κάστρον Λακεδαίμονος, 105· Phiuppidis-Braat, Inscriptions, 303.
39. Ό Θεόπεμπτος είναι έπίσκοπος γνωστός καί άπό τό λεγόμενο Συνοδικό τής έπισκοπής 

Αακεδαίμονος, βλ. Jenkins - Mango, Synodikon, 236,238-239.
40. Βίος Νίκωνος, 66 στ. 38-39,68 στ. 1-3 (Λαμψιδης) καί 116 στ. 18-23 (Sullivan).
41. Βίος Νίκωνος, 76 στ. 33-38 (Λαμψιδης) καί 132 στ. 12-18 (Sullivan).
42. Λαμμίδης, Ό εκ Πόντου όσιος Νίκων, 457. Γιά τό σταυροπήγιον, βλ. Ί. Μουτζουρης, 

ΘΗΕ 11 (1967), στ. 411.
43. Byzantine Monastic Foundation Documents, 298-299.
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διά χρνσοβούλλων λόγων καί ετέρων δικαιωμάτων το πάντμ άσφαλές τβ μονβ 
έπιβραβενθείη καί άνεπιβούλεντον44. Ταυτόχρονα, πέτυχε νά λάβει χορηγία 
άνερχόμενη σέ μία λίτρα χρυσού. Τό περιστατικό χρονολογείται κατά τήν άπο
ψή μου στο πρώτο ήμισυ τού 11ου αιώνα45 46. Οί λόγοι είναι οί εξής: πρώτον, ή 
αναφορά στή συνέχεια τού επεισοδίου σέ έναν κονβικονλάριο46 ορίζει ώς ter
minus ante quem τά μέσα τού 11ου αιώνα, έφ’ όσον ό τίτλος δέν άπαντά μετά 
τά μέσα τού αιώνα αυτού47. Δεύτερον, πάλι στή συνέχεια τού έπεισοδίου, γίνε
ται άναφορά σέ μία λίτρα χρυσού. Μετά τή νομισματική μεταρρύθμιση τού 
’Αλεξίου Α' Κομνηνού, τό 1092, τό νομισματικό σύστημα τροποποιήθηκε καί ή 
λίτρα χρυσού έπαυσε νά είναι μονάδα άναφοράς48. Τρίτον, τό λογικότερο είναι 
ό ηγούμενος νά θέλησε νά διασφαλίσει τή μονή άμέσως μετά τό θάνατο τού Νί- 
κωνος, ό όποιος συνέβη γύρω στο έτος 100049 καί όχι μόλις ένάμισυ αιώνα άρ- 
γότερα, στά μέσα τού 12ου αιώνα. Τό πιθανότερο είναι ότι ό Γρηγόριος επιθυ
μούσε νά καταστήσει τή μονή αύτοδέσποτη καί νά τήν προστατεύσει άπό 
πιθανές έπεμβάσεις τού έπισκόπου Λακεδαίμονος, καθώς καί άπό παρενο
χλήσεις τών τοπικών αρχόντων, οί όποιες όπως θά φανεί στή συνέχεια, δέν 
έλειπαν. Ή τακτική αυτή δέν είναι καινοφανής. Λίγα χρόνια αργότερα, ό όσιος 
Χριστόδουλος, ιδρυτής τής μονής τού άγιου ’Ιωάννη τού Θεολόγου στην ΓΤά- 
τμο, μετέβη στήν Κωνσταντινούπολη για νά ζητήσει άπό τόν ’Αλέξιο Κομνηνό, 
πριν καλά-καλά άνεγερθεϊ ή μονή, νά τής παραχωρηθεΐ τό καθεστώς τού αυτε
ξουσίου καί αύτοδεσπότου καί νά εξαιρεθεί άπό τήν υπαγωγή σέ αύτοκρατο- 
ρικά, πατριαρχικά, μητροπολιτικά ή επισκοπικά δίκαια50. "Εναν αιώνα προη
γουμένως, ό όσιος ’Αθανάσιος ό ’Αθωνίτης είχε φροντίσει νά λάβει άπό τόν 
αύτοκράτορα Νικηφόρο Β' Φωκά (963-969) χρυσόβουλλο, μέ τό όποιο δια
σφαλιζόταν τό νομικό καθεστώς τής μονής τής Λαύρας στον Άθω51.

44. Βίος Νίκωνος, 110 στ. 1-7 (Λαμψιδης) καί 184 στ. 4-10 (Sullivan).
45. ’Αντίθετα, ό Λαμψιδης, Ό εκ Πόντον όσιος Νίκων, 369, θεωρεί οτι τό περιστατικό μέ τόν 

ηγούμενο Γρηγόριο χρονολογείται λίγα χρόνια πριν άπό τή συγγραφή τού τρίτου τμήματος τού 
Βίου, πού χρονολογείται γύρω στά μέσα τού 12ου αιώνα (ό.π., 375,377).

46. Βλ. παρακάτω, 49.
47. N. Oikonomidès, Les listes de préséance byzantines des IXe et Xe siècles, Παρίσι 1972,301.
48. Cécile Morisson, La Logarikè: réforme monétaire et réforme fiscale sous Alexis Ier 

Comnène, TM 1 (1979), 419-464, ιδιαίτερα δέ 460 μέ πίνακα τών ισοτιμιών.
49. Λαμψιδης, Ό εκ Πόντου όσιος Νίκων, 365.
50. Βυζαντινά έγγραφα τής μονής Πάτμου, 1. Αύτοκρατορικά, έκδ. Έρα Λ. Βρανουςη, 

Αθήνα 1980,61 άρ. 6, στ. 26-34.
51. Actes de Lavra, I. Des origines à 1204 (Archives de LAthos V), έκδ. P. Lemerle - A. 

Guillou - N. Svoronos, avec la collaboration de Denise Papachryssanthou, Παρίσι 1970,38.
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Μετά τό θάνατο του Νίκωνος ήταν λογικό νά άνακύψουν διαφορές μετα
ξύ τής μονής πού δημιουργήθηκε μέ πυρήνα την έκκλησία τού Σωτήρος καί 
των τοπικών αρχόντων. Ή σύγκρουση μέ τό Μιχαήλ Χοιροσφάκτη, ισχυρό το
πικό παράγοντα, έναν «δυνατό» θά μπορούσε νά πει κανείς52, ό όποιος υπερεί
χε κτήσει και δυναστεία, είναι άποκαλυπτική των νέων δεδομένων53. Στά πρώ
τα χρόνια τής ίδρύσεώς της, ή έκκλησία τού Νίκωνος δέν είχε περιουσιακά 
στοιχεία. Σταδιακά φαίνεται ότι απέκτησε κάποια έγγειο ιδιοκτησία. Ή μονή 
διατηρούσε μετόχια στο Σλαβοχώρι καί τό Παρώρι54. Ή απόκτηση περιουσια
κών στοιχείων δημιούργησε τριβές ανάμεσα στη μονή καί άλλους γαιοκτήμο
νες. Ό Χοιροσφάκτης καί ή μονή έχουν κτήματα τά όποια γειτνιάζουν. Έρχο
νται σέ σύγκρουση, διότι τά ζώα τής μονής εισέρχονται, σύμφωνα μέ τις καταγ
γελίες τού Χοιροσφάκτη, στά κτήματά του καταστρέφοντάς τα. Πραγματική 
όμως αίτια τής σύγκρουσης ήταν, σύμφωνα μέ τό συγγραφέα τού Βίου, τό γε
γονός ότι τά δύο κτήματα γειτνίαζαν καί ίσως ό Χοιροσφάκτης έποφθαλμιοΰ- 
σε τό μετόχι: ή δε αιτία, ότι άγρός ην εκ γειτόνων. Ό Χοιροσφάκτης έρχεται μέ 
απειλητικές διαθέσεις στό μετόχι, όπου διαδραματίζονται βίαια επεισόδια: οί 
άνθρωποί του ξυλοκοποΰν τόν ήγούμενο καί βάζουν φωτιά στούς ξύλινους 
περιβόλους, ώστε νά είναι εύκολο, σύμφωνα μέ τό βιογράφο, νά λυμαίνονται 
άνεμπόδιστα τά ζώα τού μετοχιού55.

Τό θέμα τής γειτονίας άκίνητης περιουσίας συνδέεται άμεσα μέ τό δίκαιο 
τής προτιμήσεως5^. Ή νομοθεσία τών Μακεδόνων αύτοκρατόρων προσπάθη
σε νά τό ρυθμίσει μέ Νεαρά τού έτους 928 τού αύτοκράτορα Ρωμανού Α' Λε- 
καπηνοΰ, ή όποια καθόριζε σέ περίπτωση εκποίησης, ένοικίασης ή παραχώ
ρησης μέ σκοπό τήν εμφύτευση ενός κτήματος ποιος είχε προτεραιότητα νά τό 
αγοράσει, νά τό ένοικιάσει ή νά τό έμφυτεύσει άντίστοιχα57. Ή Νεαρά άπο-

52. Βίος Νίκωνος, 116 στ. 6-9 (Λαμψιδης) καί 194 στ. 3-6 (Sullivan): Μιχαήλ γάρ εκείνος, ψ 
τό έπίκλην Χοιροσφάκτης, τών λίαν μεν επιφανών ήν καί περιβλέπτων, τά δεύτερα δε μηδενι τών 
άλλων φέρων έν τι] καθ' ημάς τών Λακώνων χώρςι επί τε τιμή και δόξη καί παντοδαπί] κτήσει καί 
δυναστεία. Πρβλ. Cheynet, Pouvoir, 230.

53. Ή νυχτερινή έπίθεση γειτόνων τής μονής στις κατοικίες τών παροίκων, τήν όποια άφη- 
γεϊται ό βιογράφος του Νίκωνος, δέν φαίνεται νά είχε ώς αιτία της περιουσιακές διαφορές αλλά 
ήταν ληστρικού χαρακτήρα, βλ. Βίος Νίκωνος, 140 στ. 17-26 (Λαμψιδης) καί 238 στ. 2-11 
(Sullivan).

54. Διαθήκη Νίκωνος, 255 στ. 131-134 (Λαμψιδης).
55. Βίος Νίκωνος, 118 στ. 10-38,219 στ. 1 (Λαμψιδης) καί 196-200 στ. 52-88 (Sullivan).
56. Ή πιο πρόσφατη μελέτη για τό δίκαιο τής προτιμήσεως είναι τής Eleutheria Papagianni, 

Protimesis (Preemption) in Byzantium, The Economic History of Byzantium. From the Seventh 
through the Fifteenth Century, 3, έπιμ. Angeliki E. Laiou, Οϋάσιγκτον 2002,1071-1082.

57. Svoronos, Lesnovelles,62 στ. 11-19: εϊτινες... βουληθεΐεν έκποιήσαι τα ϊδια κατά πράσιν 
ή έμφύτενσιν ή μίσθωσιν, μη πρότερον έτέρφ τινί ταϋτα έκποιήτωσαν, εί μι) προς εκείνους διαμαρ-
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σκοπούσε στην προστασία τής μικρής άγροτικής ιδιοκτησίας άπό τήν άρπα- 
κτική διάθεση των δυνατών, κρατώντας τούς τελευταίους μακριά άπό τά χω
ρία. Φυσικά, στην περίπτωση τής μονής τοϋ Νίκωνος δέν μπορεί νά Ισχυριστεί 
κανείς οτι έχει νά κάνει μέ κάτι ανάλογο τής κοινότητας τοϋ χωρίου. Το περι
στατικό, πάντως, άποκαλύπτει τις συγκρούσεις πού δημιουργοΰνταν σέ τοπι
κό έπίπεδο ανάμεσα στούς διαφόρους ισχυρούς, κοσμικούς καί εκκλησιαστι
κούς. Ή περίπτωση τοϋ Μιχαήλ Χοιροσφάκτη δέν φαίνεται νά ήταν ή μονα
δική. Tòv 11ο αιώνα, ή Πείρα τοϋ Ευσταθίου τοϋ Ρωμαίου άναφέρεται σέ ένα 
ανάλογο περιστατικό, όταν μετά τό θάνατο ενός έπισκόπου ό γείτονάς του, ό 
όποιος ήταν σπαθαροκανδιδάτος, είσήλθε στήν οικία τοϋ έπισκόπου καί μέ τη 
βοήθεια δύο δούλων πήρε ένα πουγκί μέ χρυσά νομίσματα58. Παράλληλα, τά 
σχόλια των τριών κανονολόγων τοϋ 12ου αιώνα, ’Αλεξίου Άριστηνοϋ, ’Ιωάννη 
Ζωναρά καί Θεοδώρου Βαλσαμώνος στούς ιερούς κανόνες, άποκαλύπτουν 
οτι ή Αρχοντική δυναστεία, μέ τήν αυθαιρεσία τήν όποια συνεπαγόταν, ήταν 
ένα σοβαρό πρόβλημα τό όποιο άπασχολοϋσε έντονα τή σκέψη τών εκκλη
σιαστικών άνδρών τής εποχής. Ή ίδια ή ’Εκκλησία μποροΰσε νά είναι θύμα 
της. Οί δυνατοί καταπατούσαν τήν έκκλησιαστική περιουσία, ενώ οί φοροει
σπράκτορες εμφανίζονταν άπηνεΐς στήν άσκηση τών καθηκόντων τους59 60. 
Φαίνεται οτι δέν έλειπαν καί οί περιπτώσεις άσκησης σωματικής βίας. Ό 
Ζωναράς, σχολιάζοντας τόν τρίτο κανόνα τής συνόδου τής Αγίας Σοφίας, ό 
όποιος άναφερόταν στήν περίπτωση λαϊκού πού είχε άναλάβει κάποιο άξίωμα 
(εΐ τις τών λαϊκών αύθεντήσας) καί άσκοΰσε σωματική βία πάνω σέ επισκό
πους, έπεξηγεΐ μέ περισσότερα λόγια οτι έπρόκειτο γιά λαϊκό, ό όποιος ήταν 
Αρχικής εξουσίας καί αυθεντίας δραξάμενοςω. Τό θέμα τής Αρχοντικής δυνα
στείας φαίνεται οτι ήταν αρκετά σοβαρό, άφοΰ είχε άπασχολήσει καί τήν 
αύτοκρατορική έξουσία. Χρυσόβουλλο τοϋ Ιωάννη Α' Κομνηνοΰ άπαγόρευε 
στούς άρχοντες τών επαρχιών νά άφαιροΰν, μετά τό θάνατο τοϋ οικείου άρχιε- 
πισκόπου, έπισκόπου ή μητροπολίτη, άπό τό έπισκοπεΐο ή άπό τά έξαρτώμε- 
να προάστεια ή άπό τά χωριά ή άπό τις μονές τής έπισκοπής οτιδήποτε, είτε

τυρωνται, οϋς καλοϋμεν κατά τάξιν προς την προτίμησιν. Βλ. σχολιασμό άπό τόν Lemerle, 
Agrarian History, 90-94.

58. Πείρα Ευσταθίου τοϋ Ρωμαίου, Jus Graecoromanum, IV, εκδ. Ί. καί Π. Ζεπος, ’Αθήνα 
1931 (φωτοτ. άνατύπ. Άαλεν 1962), 135.

59. Helen Saradi, The Twelfth-Century Canon Law Commentaries on the άρχοντική δυνα
στεία: Ecclesiastical Theory vs. Juridical Practice, To Βυζάντιο κατά τον 12ο αιώνα. Κανονικό δί
καιο, κράτος και κοινωνία, έπιμ. Ν. Οικονομιδης, Αθήνα 1991,377-379,382-385,394-398,402-403.

60. Γ. Α. Ραλλης-Μ. Ποτλης, Σύνταγμα τών θείων καί ιερών κανόνων, Β', Αθήνα 1852,710.
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αυτό ήταν χρήματα είτε ζώα εϊτε αντικείμενα61. Μέ τό ϊδιο ζήτημα άσχολεΐται 
καί πρόσταγμα τοϋ Μανουήλ Α' Κομνηνοΰ, τό όποιο άναφέρεται στην αρπαγή 
άπό τούς κατά χώραν ένεργοϋντες τής περιουσίας τών θανόντων επισκόπων 
καί τών περιουσιακών στοιχείων τής εκκλησίας τους. Όρίζει γιά τή μεν περι
ουσία τών έπισκόπων, ότι αυτή πρέπει νά διατίθεται σύμφωνα μέ τούς ορούς 
τής διαθήκης, έφ’ όσον υπάρχει διαθήκη ή σύμφωνα μέ τούς εκκλησιαστικούς 
κανόνες καί τούς πολιτειακούς νόμους, σε περίπτωση πού δέν υπάρχει διαθή
κη. Όσον άφορά δέ στήν περιουσία τής χηρεύουσας εκκλησίας, τό πρόσταγ
μα απαγορεύει στούς δούκες άκόμα καί νά εισέρχονται στά κτήματα τής 
έκκλησίας καί νά άφαιρούν τό παραμικρό άπό αυτά62.

Παρά τις έγκάρδιες σχέσεις μέ τούς έκπροσώπους τής κωνσταντινουπολί- 
τικης έξουσίας, ό αύτοκράτορας απουσιάζει άπό τήν ιστορία τής έκκλησίας 
τού Νίκωνος. Είναι χαρακτηριστικό οτι πουθενά στό Βίο δέν έκφράζεται θετι
κή ή αρνητική κρίση γιά κάποιον αύτοκράτορα. Δέν γνωρίζουμε, βέβαια, αν ή 
δράση τού Νίκωνος στήν Πελοπόννησο είχε τό χαρακτήρα έπίσημης άποστο- 
λής ή άν ό όσιος ένεργοΰσε αύτοβούλως. Πάντως, πουθενά δέν άναφέρεται 
αύτοκρατορική παρέμβαση. Ό Νίκων δέν εχει οικονομική ενίσχυση κατά τήν 
ανέγερση τής έκκλησίας του άπό τό αύτοκρατορικό ταμείο. Ή μόνη φορά 
κατά τήν όποια άναφέρεται αύτοκρατορική χορηγία είναι ή παροχή μιας λύ
τρας χρυσού στον ήγούμενο Γρηγόριο63. Ή αύτοκρατορική αύτή χορηγία, όσο 
καί άν δέν ήταν διόλου εύκαταφρόνητη, δέν είναι δυνατό νά θεωρηθεί ώς δείγ
μα μεγάλης εύνοιας στήν πελοποννησιακή μονή. Άς υπενθυμίσουμε, ότι ό Νι
κηφόρος Β' Φωκάς (963-969) είχε παραχωρήσει, μεταξύ άλλων στη Λαύρα, 
ένα σολέμνιο 244 νομισμάτων, τό όποιο διπλάσιασε ό διάδοχός του Ιωάννης 
Α' Τσιμισκής (9Ó9-976)64, ένώ οί αύτοκράτορες Βασίλειος Β' (976-1025) καί 
Κωνσταντίνος Η' (1025-1028) πρόσθεσαν τό 978 σέ αύτές τις χορηγίες δέκα τά
λαντα αργύρου κατ’ έτος65. Ή μόνη κρίση τήν όποια εκφράζει ό βιογράφος 
είναι μιά μικρή άντιπάθεια γιά τό πρόσωπο τού Ιωάννη Α Τσιμισκή, ό όποιος 
δολοφόνησε τό Νικηφόρο Β' Φωκά, προκειμένου νά άνέλθει ό ίδιος στό θρό

61. Νεαραί καί χρυσόβουλλα τών μετά τον ’Ιουστινιανόν βυζαντινών αύτοκρατόρων, Jus 
Graecoromanum, I, 363: μηδένα τοϋ λοιποϋ τών άρχόντων έκάστης επαρχίας μετά τελευτήν τοϋ 
έπαρχεώτου μητροπολίτου ή αρχιεπισκόπου ή επισκόπου άναλαμβάνεαθαι άπό τών όνταιν εν τή 
μητροπόλει ή έν τή άρχιεπισκοπή ή εν τοϊς ύπ' αυτός προαατείοις ή χωρίοις ή άγριδίοις ή μονα- 
στηρίοις ή νομίσματα ή είδη τινά ή πράγματα ή ζώα ή ετερά τινα διαφέροντα αντοϊς, άλλα μηδε 
όλως έκεΐσε είοέρχεοθαι μήτε αυτούς μήτε τούς έξνπηρετοϋντας αντοϊς.

62. Ραλλης - Ποτλης, Σύνταγμα, 384-385.
63. Βλ. παρακάτω, 49-50.
64. Actes de Lavra, I, 38-39.
65. “Ο.π., 113 άρ. 7, στ. 38-40.
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νο66. Ή συμπάθεια, όμως, προς τό Φωκά σχετίζεται μέ την ιεραποστολική δρά
ση του Νίκωνος στην Κρήτη, μετά τήν ανακατάληψή της άπό τό Νικηφόρο 
Φωκά, τό 96167, καί πριν άπό τή μετάβασή του στήν Πελοπόννησο. Ό Νίκων 
έκτισε τήν εκκλησία του στά τέλη τοϋ 10ου αιώνα, όταν αύτοκράτορας ήταν ό 
Βασίλειος Β'. Καμιά αναφορά στό Βασίλειο Β' δέν περιλαμβάνεται στο Βίο. 
"Οταν ό στρατηγός Πελοποννήσου Γρηγόριος συμβουλεύτηκε τό Νίκωνα στό 
ζήτημα τής έκβασης τής στάσης του Βάρδα Σκληρού, ό Νίκων προέβλεψε τήν 
άποτυχία τόσο τού κινήματος τοϋ Σκληρού όσο καί αυτού τού Βάρδα Φωκά, 
κάνοντας μιά γενικόλογη αναφορά στους κρατούντες68. Ή μοναδική ονομα
στική άναφορά στό Βασίλειο Β', ή όποια συνοδεύεται άπό κολακευτικά σχόλι
α, δέν προδίδει καμιά ιδιαίτερη σχέση τού Νίκωνος μέ τόν αύτοκράτορα άλλά 
άφορά μόνο στον κοινό τόπο τής στρατιωτικής άρετής τού Βασιλείου Β'69 70.

Ένταση δημιουργήθηκε άρκετές φορές έξαιτίας φορολογικών έπιβαρύν- 
σεων. Τήν περίοδο τής άπουσίας τού ήγουμένου Γρηγορίου στήν Κωνσταντι
νούπολη, ή άποστολή ενός βασιλικού κουβικουλαρίου στήν Πελοπόννησο καί 
κατά συνέπεια στή Λακεδαίμονα, τής οντω λεγομένης τή κοινή καί συνήθει 
διαλέκτω χρυσοτελοϋς είσπρά'ξεως ένεκεν, δηλαδή γιά τήν είσπραξη τής χρν- 
σοτέλειας10, έφερε σέ σύγκρουση τή μονή μέ τόν κρατικό άπεσταλμένο, ό όποι
ος ζητούσε να είσπράξει χρήματα καί άπό τή μονή71 72. Οί μοναχοί ζήτησαν άπό 
τόν κουβικουλάριο νά τούς άπαλλάξει άπό τήν καταβολή τού φόρου, επειδή, 
έτσι τουλάχιστον διατείνονταν, μηδέν άπόθετον ήν αύτοϊς χρνσίον. Ό κουβι- 
κουλάριος στάθηκε άνένδοτος στις παρακλήσεις των μοναχών καί μάλιστα 
τούς έθεσε υπό περιορισμό: είτα και φρουρά αυτούς παρεδίδον, μελέτημα ποι
ούμενος ... τά τής μονής επί πλέον κνκήσαι καί παντοίως λνμήνασθαΒ2. Είναι 
σαφές, ότι ό εκπρόσωπος τής κεντρικής εξουσίας δέν άρκοΰνταν μόνο στήν 
είσπραξη τού φόρου άλλά επιθυμούσε νά διερευνήσει περισσότερο τά οίκονο-

66. Βίος Νίκωνος, 16 στ. 31-33 (Λαμψιδης) καί 32 στ. 11-15 (Sullivan).
67. Βίος Νίκωνος, 46 στ. 7-13 (Λαμίίδης) καί 82 στ. 4-12 (Sullivan).
68. Βίος Νίκωνος, 82 στ. 20-26 (Λαμψιδης) καί 140 στ. 82-90 (Sullivan).
69. Βίος Νίκωνος, 88 στ. 11-17 (Λαμψιδης) καί 148 στ. 11-19 (Sullivan).
70. Ή χρυσοτελής εϊσπραξις δέν έχει πιθανότατα καμιά σχέση μέ τή χρνσοτέλεια τής πρωτο- 

βυζαντινής περιόδου. Ό δρος μάλλον χρησιμοποιείται χωρίς τεχνικό περιεχόμενο καί άναφέρεται 
στον κανονικό φόρο. Ό χρυοοτελής ήταν τόν 11ο αιώνα ένας άπό τούς οικονομικούς ύφιστα- 
μένους τού θεματικού κριτή, βλ. Hélène Glykatzi-Ahrweiler, Recherches sur l’administration de 
l’empire byzantin aux IXe-XIe siècles, BCH 84 (1960), 71 καί σημ. 4 (= Études sur les structures 
administratives et sociales de Byzance, Λονδίνο, Variorum Reprints, 1971, άρ. Vili).

71. Γιά τό περιστατικό, βλ. Βίος Νίκωνος, 110 στ. 7-9 (Λαμψιδης) και 184 στ. 10-14 
(Sullivan).

72. Βίος Νίκωνος, 110 στ. 29-31 (Λαμψιδης) καί 186 στ. 37-40 (Sullivan).
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μικά τής μονής. ’Αναρωτιέται κανείς, μήπως ό κουβικουλάριος σχεδίαζε νά ε
φαρμόσει τήν πρακτική τής ίκανώσεως, δηλαδή του έλέγχου τής ύπαρξης αντι
στοιχίας άνάμεσα στην άκίνητη περιουσία κάποιου καί τον καταβαλλόμενο 
φόρο. Σέ αντίθετη περίπτωση, τό κράτος προέβαινε στή δήμευση της περίσσει
ας, του τμήματος δηλαδή έκείνου γιά τό όποιο δεν καταβαλλόταν ό άναλογών 
φόρος73. Χάρις στήν άπειλητική εμφάνιση του όσιου στον ύπνο του, ό κου- 
βικουλάριος απελευθέρωσε τούς μοναχούς τής μονής, ζήτησε άπό τον δσιο νά 
τον συγχωρήσει γιά τό σφάλμα του καί μάλιστα χάρισε στήν πόλη τής Σπάρ
της τό φόρο πού είχε είσπράξει, ένώ έκανε δώρο στή μονή εβδομήντα δύο χρυ
σά νομίσματα, δηλαδή μία λίτρα χρυσού. Τα πράγματα μοιάζουν νά εξελίχθη
καν ως εξής. Προφανώς, ένώ ό κουβικουλάριος βρισκόταν άκόμα στή Σπάρ
τη, έλαβε έντολή άπό τόν αύτοκράτορα, ό όποιος είχε στο μεταξύ συναντηθεί 
μέ τό Γρηγόριο, νά χαρίσει στήν πόλη τής Σπάρτης τόν όφειλόμενο φόρο καί 
νά παραχωρήσει στή μονή τή λίτρα χρυσού, τή λίτρα δηλαδή πού ό Βίος 
άναφέρει δτι παραχώρησε ό αύτοκράτορας στον ήγοΰμενο Γρηγόριο.

Οί μοναχοί άπέστειλαν τά χρήματα στον ήγούμενο Γρηγόριο στήν Κων
σταντινούπολη καί αυτός τά χρησιμοποίησε γιά νά αγοράσει λειτουργικά 
σκεύη άπαραίτητα γιά τή λειτουργία τής μονής, τά όποια έξυπηρετούσαν 
άκόμη τήν κοινότητα κατά τήν εποχή τής συγγραφής τού Βίου: πλήθος ιερών 
πυξίδων καί σκευών εντίμων πρίάμενος τή μονή όιεκόμισεν a δή καί μέχρι τής 
δεϋρο χρήσιμα λίαν καθεστήκασι τώ ίερώ καί θείφ τεμένει προς πάσαν λει
τουργικήν υπηρεσίαν74. "Οπως φαίνεται, μέχρι τότε ή μονή τού οσίου Νίκωνος 
δέν ήταν ιδιαίτερα πλούσια σέ λειτουργικά σκεύη. Ή έπιλογή τού Γρηγορίου 
νά επενδύσει τά χρήματα γιά τήν άγορά τέτοιων σκευών, τά όποια μάλιστα 
εξυπηρέτησαν άνάγκες τού ναού καί δέν μπήκαν στο σκευοφυλάκιο τής 
μονής, άποδεικνύει τήν ύπαρξη σχετικής άνάγκης καί υποδηλώνει δτι ή μονή 
δέν ήταν ιδιαίτερα ευνοημένη άπό τήν αύτοκρατορική έξουσία75.

Σχετική μέ τή φορολογία είναι καί ή άναφορά σέ κάποιον Άντίοχο76, δς

73. Oikonomidès, Fiscalité, 27.
74. Βίος Νίκωνος, 112 στ. 16-21 (Λαμψιδης) καί 188 στ. 66-73 (Sullivan).
75. "Εναν αιώνα αργότερα, ό ιδρυτής τής 'Αγίας Μονής Άρείας, επίσκοπος Άργους Λέων, 

στο «τυπικό» ίδρυσης τής μονής, αναφέρει ώς μοναδικά λειτουργικά σκεύη της ένα άσημένιο δι
σκοπότηρο μαζί μέ δύο ασημένιες λαβίδες, συνολικής αξίας τεσσάρων λιτρών καί δύο ουγκιών, 
ένα μικρό άσημένιο σταυρό, δύο ζευγάρια χάλκινα δισκοπότηρα, καθώς καί δύο μεταξωτά μανδή- 
λια μέ διακόσμηση άπό γράμματα, βλ. Γ. Άθ. Χωράς, Ή «Άγια Μονή» Άρείας έν τγ έκκλησιαστικίj 
καί πολιτικί] ίοτορίρ Ναυπλίου καί Άργους, Αθήνα 1975,249 § ια'.

76. Ό συγκεκριμένος Αντίοχος είναι γνωστός μόνο άπό τό Βίο τού Νίκωνος, βλ. Marina 
Loukaki, Contribution à l’étude de la famille Antiochos, REB 50 (1992), 187 καί σημ. 15. Ή χρονο
λογία τού συμβάντος είναι άγνωστη.
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την δουκικήν μεν αρχήν διεΐπε τής των εθνικών χώρας, δηλαδή ήταν δούκας 
των Μελιγγών, σλαβικής ομάδας εγκατεστημένης στον Ταΰγετο77 78. Ή μονή τοϋ 
όσιου Νίκωνος είχε στήν κατοχή της μετόχι τό όποιο γειτνίαζε μέ τήν περιοχή 
τών Μελιγγών. Σέ περιοδεία του στήν περιοχή ό Άντίοχος αποφάσισε νά εγκα
τασταθεί στο μετόχι: καταγωγήν τον τόπον ποιειν έπέττατενΊ&. Δέν πρόκειται 
γιά καταπάτηση μοναστηριακής γής, δπως άναφέρει ό Λαμψίδης79. Πιθανό
τερο είναι νά πρόκειται γιά τήν υποχρέωση παροχής καταλύματος σέ άξιωμα- 
τούχους, οί όποιοι μετακινούνταν γιά υπηρεσιακούς λόγους80. Ή υποχρέωση 
ήταν αρκετά έπαχθής, διότι συνεπαγόταν καί τήν υποχρέωση συντήρησης τού 
άξιωματούχου καί τής άκολουθίας του. Μέ έναν πραγματικά επιτυχημένο τρό
πο οί μοναχοί καταφέρνουν νά έκδιώξουν άπό τό μετόχι τόν Άντίοχο, σκηνο
θετώντας τήν έμφάνιση τοϋ νεκρού Νίκωνος81. Ή μονή, λοιπόν, έρχεται άκόμα 
μιά φορά σέ σύγκρουση μέ κρατικό άξιωματοΰχο γιά ένα θέμα τό όποιο έχει 
σχέση μέ κάποια έμμεση φορολογία.

Ό πονοκέφαλος, τόν όποιο προκαλοΰσαν οί φορολογικοί υπάλληλοι στις 
έκκλησιαστικές άρχές μέ τις φορολογικές τους άπαιτήσεις, έχει καταγραφεΐ 
καί στό Βίο τού όσιου Πέτρου έπισκόπου Άργους, ό όποιος γεννήθηκε γύρω 
στο 850 καί πέθανε μεταξύ τοϋ 920 καί τοϋ 92882. Ό Πέτρος δέν δίσταζε, σύμ
φωνα μέ τό βιογράφο του, νά διανέμει στούς πένητες τή γεωργική παραγωγή 
έκάστου έτους, χωρίς νά περιμένει νά άνατιμηθοΰν τά άγαθά ώστε νά κερδο
σκοπήσει, χωρίς νά νοιάζεται γιά μιά ενδεχόμενη περίοδο σιτοδείας, χωρίς νά 
φοβάται τις πιέσεις τών έπηρεαστών, καί μή διστάζοντας άκόμα καί νά δανει
στεί προκειμένου νά άντιμετωπίσει τις οικονομικές τους άπαιτήσεις83. Τό άπο- 
τέλεσμα ήταν οτι ό Θεός άντήμειψε τή συμπεριφορά του αυτή δίνοντάς του τό
ση άφθονία αγαθών ώστε καί τό δάνειο νά αποπληρώσει καί νά βοηθά πλου

77. Ή ταύτιση τών εθνικών μέ τούς Μελιγγούς γίνεται άπό τό συγγραφέα σέ άλλο χωρίο: Βί
ος Νίκωνος, 124 στ. 4-6 (Λαμμίδης) καί 206 στ. 2-5 (Sullivan). Βλ. συγκεντρωμένη τή βιβλιογρα
φία σχετικά μέ τούς Μελιγγούς, στό Philippidis-Braat, Inscriptions, 330-331 άρ. 70.

78. Βίος Νίκωνος, 114 στ. 2-9 (Λαμψίδης) καί 190 στ. 2-11 (Sullivan).
79. Λαμψίδης, Ό εκ Πόντον όσιος Νίκων, 452.
80. Γιά τήν ύποχρέωση αύτή, βλ. Oikonomidès, Fiscalité, 91.
81. Βίος Νίκωνος, 114 στ. 25-34 (Λαμψίδης) καί 192 στ. 30-41 (Sullivan).
82. Γιά τό χρονολογικό πλαίσιο τοϋ βίου τοϋ Πέτρου ’Άργους, βλ. Κ. Θ. Κυριακοπουλος, Ά

γιου Πέτρου έπισκόπου Άργους, Βίος καί λόγοι, ’Αθήνα 1976,3-4,435.
83. Βίος Πέτρον Άργους, 240 § 11 (Κυριακοπουλος): ού γάρ άνέμενε τόν σίτον ή τι τών 

γεωργίων τιμιονλκεΐσθαι, άλλ’ αυτό καθ’ amò τών έπετείων καρπών καί τών άλλων ειδών, όποιον 
αν η, διεδίδου τοϊς πένησιν ού τοϋ καιροϋ στσχαζόμενος τής ένδειας, ού τήν βίαν τών έπηρεαστών 
ύπιδόμενος, ώς, εί δεήσοι, δανείφ χρήσθαι πολλάκις κάκείνων κορεννύναι τό απληστον.
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σιοπάροχα τούς ένδεεΐς84. Τί μπορεί νά σημαίνει αυτή ή στάση του Πέτρου; Ό 
ορος έπηρεαστής δεν μαρτυρεΐται σέ βυζαντινά κείμενα. Στην άρχαία έλ- 
ληνική γραμματεία επηρεάζω σημαίνει ένοχλώ, ενώ ό ορος επηρεαστής δηλώ
νει τον ενοχλητικό. Τό Βυζάντιο διατήρησε τήν άρνητική σημασία του ρή
ματος επηρεάζω άλλά του έδωσε ταυτόχρονα καί τεχνικό περιεχόμενο: επηρε
άζω κατέληξε νά σημαίνει επιβάλλω κάποιο φόρο καί επήρεια είναι ό φόρος85. 
Επομένως, κατ’ έπέκταση, επηρεαστής είναι ό φορολογικός υπάλληλος. ’Έτσι, 
ή πηγή μάς πληροφορεί οτι ό Πέτρος ήταν ανένδοτος στις πιέσεις τών φορολο
γικών υπαλλήλων. Αυτό τό όποιο θά μπορούσε, ένδεχομένως, νά υποθέσει 
κάποιος είναι οτι, διανέμοντας ό Πέτρος εξ ολοκλήρου τή γεωργική πρόσοδο 
τής εκκλησίας του στους φτωχούς, αδυνατούσε στή συνέχεια νά έκπληρώσει 
τις δικές του φορολογικές υποχρεώσεις καί αναγκαζόταν νά συνάπτει δάνεια. 
Δεδομένων τών χρονολογικών συντεταγμένων τής ζωής τού Πέτρου, δέν απο
κλείεται τα γεγονότα τά όποια καταγράφει ό Βίος νά προσεγγίζουν χρονικά 
τήν πληροφορία τού Πορφυρογέννητου γιά τή φορολογία τών μονών τής Πε
λοπόννησου. Αυτό τό όποιο διαφαίνεται γιά άλλη μιά φορά είναι ή δυσαρέ
σκεια τών εκκλησιαστικών άρχών με τήν κεντρική εξουσία, ή όποια επέβαλλε 
φορολογία τακτική ή έκτακτη. Ή ίδια επιφύλαξη απέναντι σέ ό,τιδήποτε είχε 
σχέση μέ ζητήματα φορολογίας έμφανίζεται καί στό τυπικό τής μονής Αρείας: 
ό ιδρυτής της συνιστούσε εξαιρετική προσοχή στήν άποδοχή νέων δωρεών σέ 
περίπτωση πού αυτές συνεπάγονταν φορολογικές έπιβαρύνσεις, άπαγορεύο- 
ντας νά γίνονται δεκτές δωρεές ακινήτων τά όποια ύπέκειντο σέ φορολογία. 
Σκοπός τής απαγόρευσης ήταν νά μήν παρενοχλοϋνται οί μοναχοί από τούς 
φορολογικούς υπαλλήλους καί νά μήν αντιμετωπίζουν περισπασμούς86.

Ή Πελοπόννησος, μακρινή έπαρχία τού βυζαντινού κράτους, καλλιέργη
σε τό μοναχισμό, χωρίς νά διαθέτει τά μεγάλα μοναστικά κέντρα τής Μικρός 
Ασίας ή τού βορειοελλαδικού χώρου, χωρίς νά τραβήξει ιδιαίτερα τήν προ
σοχή τής πρωτεύουσας, ή όποια ένδιαφερόταν κυρίως γιά τήν τακτική είσπρα
ξη τών φόρων, ενώ ορισμένες φορές χρησιμοποιούσε τά εισοδήματα πού προ
έρχονταν άπό τή φορολογία γιά νά χρηματοδοτήσει άλλα, μεγαλόπνοα, σχέ
δια. ’Έτσι, τό 1136, ό Ιωάννης Β' Κομνηνός δώρισε, μεταξύ άλλων, στή νεο- 
ϊδρυθείσα μονή τού Παντοκράτορος στήν Κωνσταντινούπολη τούς φόρους 
τής μητρόπολης Πατρών καί τής έπισκοπής Μεθώνης87. Ή άνάπτυξη μονών

84. Βίος Πέτρον "Αργους, 240-242 § 12 (Κυριακοπουλος).
85. Oikonomidès, Fiscalité, 85.
86. Χωράς, Ή «Αγία Μονή», 242 στ. 102-109.
87. P. Gautier, Le typikon du Christ Sauveur Pantocrator, REB 32 (1974), 123 στ. 1548-1549.
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καί ευκτήριων μέσα σέ ενα περιβάλλον ισχυρής παρουσίας των δυνατών, κο
σμικών καί έκκλησιαστικών, ανάγκασε τις πελοποννησιακές μονές νά άναζη- 
τήσουν τήν προστασία των εκπροσώπων τής αύτοκρατορικής εξουσίας, οί 
όποιοι ανήκαν μέν στήν ίδια ομάδα των δυνατών, δέν διέθεταν, όμως, έρεί- 
σματα στήν περιοχή ή δέν είχαν οικονομικά συμφέροντα, ώστε νά καταστούν 
ένοχλητικοί.





ΕΛΕΝΗ ΚΟΥΡΙΝΟΥ-ΠΙΚΟΥΛΑ

ΣΥΜΒΟΛΗ ΣΤΗ ΜΝΗΜΕΙΑΚΗ ΤΟΠΟΓΡΑΦΙΑ 
ΤΗΣ ΒΥΖΑΝΤΙΝΗΣ ΛΑΚΕΔΑΙΜΟΝΙΑΣ:

Ο ΝΑΟΣ ΤΟΥ ΟΣΙΟΥ ΝΙΚΩΝΟΣ ΤΟΥ ΜΕΤΑΝΟΕΙΤΕ

’Από τά σημαντικότερα ζητήματα τής μνημειακής τοπογραφίας τής βυζα
ντινής Λακεδαιμόνιας* είναι έκεΐνο του προσδιορισμού τής θέσεως τοΰ ναοϋ, 
που οικοδόμησε ό Όσιος Νίκων στά τέλη τοΰ 10ου αιώνα μ.Χ.1. Παρά τό γε
γονός ότι τόσο στον Βίο, όσο καί στή Διαθήκη τοΰ Όσιου2, ή θέση ίδρύσεως 
τοΰ ναοΰ συνδυάζεται μέ τή θέση τής ’Αγοράς τής αρχαίας Σπάρτης, ή αδυνα
μία τής έρευνας νά τεκμηριώσει άσφαλή πρόταση ταυτίσεως τής τελευταίας, υ
πήρξε πάντοτε τό κυριότερο κώλυμα στην ταύτιση τής θέσεως τοΰ ναοΰ.

Στά τέλη τοΰ 19ου αιώνα τό σχετικό μέ τόν Όσιο άγιωνύμιο συσχετιζόταν 
μέ τή νότια πλαγιά τοΰ λόφου Παλαιόκαστρο, άντέρεισμα προς άνατολάς τοΰ 
λόφου τής Άκροπόλεως τής άρχαίας Σπάρτης. Ή παλαιότερη συναφής μέ τή 
θέση τοΰ ναοΰ μαρτυρία περιέχεται στον λόγο πού έξεφώνησε τό 1894 ό Θεό
κλητος Μηνόπουλος, μητροπολίτης Μονεμβασίας-Σπάρτης καί κατόπιν αρχιε
πίσκοπος ’Αθηνών, στή μνήμη τοΰ Όσιου κατά τά έγκαίνια τοΰ ναοΰ τής 
Ευαγγελίστριας στή Σπάρτη· ή θέση τοΰ ναοΰ τοΰ Όσιου προσδιορίζεται ώς ε
ξής «... έκτίσθη ό Ναός τοΰ Σωτήρος εις τόν φόρον, ήτοι τήν αγοράν Λακεδαι
μόνιας... Ή έκκλησία αΰτη τό πάλαι εκαλείτο ή τοΰ Μάκαρος (Νίκωνος), κει- 
μένη κατά τήν τοποθεσίαν, ήτις νΰν καλείται άγια Σωτεϊρα, άγιος Νίκων καί 
μάνδρα Πατρική (έπώνυμος τοΰ όσιου πατρός ήμών Νίκωνος), έχουσα καμά
ρας, χρησιμευούσας ώς κελιά τοΰ ίεροΰ φροντιστηρίου καί διδασκαλείου των

* Τό παρόν σημείωμα είναι τό κείμενο τής άνακοινώσεως, συμπληρωμένο μέ τίς αναγκαίες 
παραπομπές. Γίά τήν πλήρη πραγμάτευση τοΰ θέματος, βλ. Ελένη Κουρινου, Ό ναός τού Όσιου 
Νίκωνος τοΰ Μετανοείτε, ΑΣ 14 (1998), 89-103. 

λ.'Ό.π., μέ τήν παλαιότερη βιβλιογραφία.
2. Γιά τή σχολιασμένη έκδοση τών κειμένων, βλ. Όδ. Λαμψιδης, Ό εκ Πόντον όσιος Νίκων 

ό Μετανοείτε. (Κείμενα - Σχόλια), ’Αθήνα 1982, δπου ή παλαιότερη βιβλιογραφία. ’Επίσης, T. Α. 
Γριτςοπουλος, Εισαγωγή εις τάς περί τόν Όσιον Νίκωνα σπουδάς, Πελοποννησιακά 24 (1999), 
Παράρτημα (= Μνήμη τον όσιον Νίκωνος τον «Μετανοείτε»), 5-26.
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άρρώστων. Των καμαρών τούτων λείψανα συνεχή σώζονται έτι καί νυν»3. Ή 
πληροφορία τού Θεοκλήτου Μηνοπούλου είναι πολύ σημαντική δεδομένου ό
τι, όπως αναφέρει ό Κομνηνός4, ό μητροπολίτης πήρε μέρος στις άνασκαφές, 
πού πραγματοποίησε το 1892/93 ή Αμερικανική Σχολή στο «κυκλικό οικοδό
μημα», στη νότια πλαγιά τού Παλαιοκάστρου5, καί συνεπώς έγνώριζε καλώς 
τόν τόπο πού περιγράφει- είναι επίσης σαφές πώς οί καμάρες γιά τις όποιες γί
νεται λόγος είναι τά αρχιτεκτονικά κατάλοιπα τής μεγάλης ρωμαϊκής στοάς, 
πού οριοθετεί τό πλάτωμα τού λόφου Παλαιόκαστρο από τά Ν/ΝΑ6. ’Ολίγα έ
τη αργότερα, τό 1905, ό εκ τών Άγγλων ερευνητών τής Σπάρτης G. Dickins, 
παραθέτοντας έπιγραμματικώς τά κατάλοιπα τών βυζαντινών ναών, πού σώ
ζονταν έως τότε στον λόφο τής Άκροπόλεως τής Σπάρτης καί στό Παλαιό
καστρο, σημείωσε μεταξύ άλλων οτι “ A second Byzantine church exists close to 
the round building, a third known as Hagios Nikon or Hagios Sotéra, stood on 
a mound between the round building and the Stoa...”7 8. Ταυτόσημη πληροφορία 
περιέχεται σέ άναφορά τού Εφόρου ’Αρχαιοτήτων Γ. Σωτηριάδη, περί τών 
αγγλικών άνασκαφικών έρευνών στη νότια πλαγιά του Παλαιοκάστρου τό 
1906, τις όποιες επέβλεπε ό ’Έφορος άπό ελληνικής πλευράς: « ...τήν διά τών 
τειχών τούτων είσοδον προς τήν άκρόπολιν καί πόλιν καί, ώς φαίνεται προς τό 
μέρος εκείνο, οπού συνήθως υποτίθεται οτι έκειτο ή άρχαία άγορά, νυν δέ 
καλείται Άγια Σωτείρα καί φέρει ίχνη τού ποτέ βυζαντινού ναού τού άγιου 
Νίκωνος»8- ή πύλη τού υστέρου τείχους γιά τήν όποια κάνει λόγο ό Σωτη- 
ριάδης βρίσκεται νότια καί σέ μικρή άπόσταση άπό τό «κυκλικό οικοδόμημα» 
καί τή ρωμαϊκή στοά9. Οί άναφορές τού Θ. Μηνοπούλου, τού Γ. Σωτηριάδου 
καί τού G. Dickins συμπίπτουν: τοποθετούν τόν ναό στή νότια πλαγιά τού Πα
λαιοκάστρου, κοντά στή ρωμαϊκή στοά καί τή Νότια Πύλη τού υστέρου

3. Θεόκλητος X. Μηνοπουλος, Λόγος εκφωνηθείς επί τε τή μνήμη τοϋ όοίου πατρύς ημών 
Νίκωνος τοϋ Μετανοείτε καί έπί τοϊς εγκαινίοις τοϋ έν Σπάρτη ένοριακοϋ ναού τοϋ Ευαγγελι
σμού τής Θεοτόκου, Αθήνα 1894,7 σημ. 1.

4. Π. Κομνηνος, Λακωνικά χρόνων προϊστορικών τε καί ιστορικών, τχ. Ε', ’Αθήνα 1898,279.
5. Ch. Waldstein - C. Meander, Reports on Excavations at Sparta in 1893, AJA 8 (1893), 

410-428. Γιά τήν ταύτιση τοϋ μνημείου μέ τόν Χορό στήν ’Αγορά τής Σπάρτης, βλ. Ελένη Κουρινου, 
Σπάρτη: Συμβολή στή μνημειακή τοπογραφία τής πόλεως, ’Αθήνα 2000,114-127.

6. Γιά τή θέση τών μνημείων, βλ. Waldstein - Meander, Reports, 411 σχέδ. 17 καί κυρίως 
G. Dickins, Laconia, IL Excavations at Sparta, 1906. Topographical Conclusions, BSA 12 (1905-6), 
πίν. Vili 3.

7. Dickins, Laconia, 432.
8. Τό έγγραφο φέρει άρ. πρωτ. 4586/14-3-1906 τοϋ 'Υπουργείου ’Εκκλησιαστικών καί Δημο

σίας ’Εκπαιδεύσεως [παλαιό ’Αρχείο τοϋ ΥΠΠΟ].
9. Γιά τή θέση της, βλ. Dickins, Laconia, πίν. Vili 3.
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ρωμαϊκού τείχους του Παλαιοκάστρου -κατά τον Dickins μάλιστα μεταξύ τής 
ρωμαϊκής στοάς και του κυκλικού οικοδομήματος- καί δεδομένου ότι, όπως 
συνάγεται τουλάχιστον άπό τις άναφορές τού Dickins καί τού Σωτηριάδου, 
δέν υπήρχαν ορατά κατάλοιπα ναού στη θέση, προφανώς άπηχοΰν την τοπική 
παράδοση γιά το θέμα. Καί οί τρεις προτείνουν συγκεκριμένη θέση γιά τήν 
ταύτιση τού ναού: «κατά τήν τοποθεσίαν, ήτις νΰν καλείται άγια Σωτεΐρα, 
άγιος Νίκων καί μάνδρα Πατρική (επώνυμος τού όσιου πατρός ήμών 
Νίκωνος)...» ό Μηνόπουλος, «προς τό μέρος έκεινο, όπου συνήθως ύποτίθεται 
οτι εκειτο ή άρχαία άγορά, νΰν δέ καλείται 'Αγία Σωτεΐρα...» ό Σωτηριάδης καί 
“...known as Hagios Nikon or Hagios Sotéra, stood on a mound between the 
round building and the Stoa” ô Dickins. Επιπλέον είναι ενδιαφέρον, δσο καί 
ενδεικτικό, ότι κανείς άπό τούς τρεις -καί προφανώς ούτε ή παράδοση τού 
τόπου- δέν συσχέτισε τόν ναό τού Όσιου μέ τήν τρίκλιτη βασιλική έπάνω στον 
λόφο τής Ακροπόλεως τής Σπάρτης, παρά τό γεγονός ότι μεγάλο μέρος τών 
ιδιαιτέρως εντυπωσιακών έρειπίων τής τελευταίας ήταν πάντοτε ορατό10.

Οί άνασκαφές, πού πραγματοποιήθηκαν κατά τό διάστημα τού μεσοπο
λέμου άπό τούς Cuttle, Αδαμάντιου καί Σωτηρίου11 στήν τρίκλιτη βασιλική 
τού λόφου τής Ακροπόλεως τής Σπάρτης, οδήγησαν στον συσχετισμό τών έ- 
ντυπωσιακών έρειπίων της μέ τόν ναό τού Όσιου Νίκωνος καί παγιώθηκε έ- 
κτοτε, τόσο στήν ερευνά όσο καί στή συνείδηση τών γηγενών, ή συγκεκριμένη 
ταύτιση12.

Τό 1975 ό Βοκοτόπουλος, εξετάζοντας έκτενώς τό ζήτημα τής χρονολο- 
γήσεως τής βασιλικής τής Ακροπόλεως, άπέδειξε ότι τό μνημείο χρονολογείται 
στά τέλη τής παλαιοχριστιανικής περιόδου -πιθανότατα στον 7ο αιώνα- καί 
συνεπώς δέν είναι δυνατόν νά σχετίζεται μέ τόν ναό τού Όσιου. Επιπλέον, ά- 
κολουθώντας τόν Dickins, κατέληξε ότι ό ναός πρέπει νά βρισκόταν μεταξύ 
τού «κυκλικού» οικοδομήματος καί τής ρωμαϊκής στοάς άλλά δέν σωζόταν 
πλέον.

10. Βλ. ενδεικτικά, ο.π.
11. Π. Λ. Βοκοτοπουλος, Παρατηρήσεις στήν λεγομένη βασιλική τοϋ 'Αγίου Νίκωνος, 

Πρακτικά Α' Διεθνούς Συνεδρίου Πελοποννησιακών Σπουδών, Σπάρτη 7-14 Σεπτεμβρίου 1975, 
Β’, Αθήνα 1976-1978,224 σημ. 2 καί 3, όπου παρατίθεται ολη ή σχετική μέ τήν άνασκαφή τοϋ μνη
μείου βιβλιογραφία.

12. Ό Κουκουλές έξέφρασε, ήδη τό 1935, αμφιβολίες γιά τή συγκεκριμένη ταύτιση καί 
υποστήριξε οτι ή βασιλική τής ’Ακροπόλεως τής Σπάρτης ήταν τό καθολικόν τής Λακεδαιμόνιας, 
βλ. Φ. Κουκούλες, ’Αρχιμανδρίτου Μελετίου Εύαγ. Γαλανοπούλου, ίεροκήρυκος Σπάρτης, Βίος, 
πολιτεία, εικονογραφία, θαύματα, καί ασματική ακολουθία τοϋ όσιου καί θεοφόρου πατρός ήμών 
Νίκωνος τοϋ «Μετανοείτε». Έν Άθήναις 1933 (βιβλιοκρισία), ΕΕΒΣ 11 (1935), 467-468. Γιά τήν 
ταύτιση μέ τό καθολικό, βλ. έπίσης Βοκοτόπουλος, Παρατηρήσεις, 280 σημ. 1.
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Κατά τήν πρόσφατη άνασκαφική διερεύνηση τής ρωμαϊκής στοάς άπό 
τήν ’Αγγλική ’Αρχαιολογική Σχολή, άποκαλύφθηκε ότι στήν έκταση μεταξύ 
τού ορατού άπό παλαιό τμήματος τής στοάς και τού «κυκλικού οικοδομήμα
τος», δηλαδή εκεί όπου ό Dickins, άκολουθώντας τήν τοπική παράδοση, ταύτι
σε τή θέση τού ναού τού Όσιου, υπάρχει ή συνέχεια καί τό άκρο τής ρωμαϊκής 
στοάς καί ότι δεν ύφίστανται ίχνη άπό χριστιανικό ναό, ούτε όποιαδήποτε έν
δειξη γιό τήν ύπαρξη, παλαιότερα, ένός ναού στή συγκεκριμένη θέση13. Ή πα
ραπάνω διαπίστωση προφανώς δέν αίρει τήν άξια τής παραδόσεως γιά τήν ύ
παρξη τού ναού τού Όσιου στή νότια πλαγιά τού Παλαιοκάστρου, κοντά στή 
ρωμαϊκή στοά καί τό «κυκλικό οικοδόμημα».

Σήμερα στή νότια πλαγιά τού Παλαιοκάστρου υπάρχουν τά άρχιτεκτονι- 
κά κατάλοιπα δύο βυζαντινών ναών, οί όποιοι βρίσκονται, άντιστοίχως, κοντά 
στή ρωμαϊκή στοά καί στο «κυκλικό οικοδόμημα» καί συνεπώς πληρούν σέ γε
νικές γραμμές τις προϋποθέσεις, ώστε νά διεκδικούν τήν ταύτιση μέ τον ναό 
τού Όσιου.

Ό πρώτος ναός βρίσκεται νότια άπό τό «κυκλικό οικοδόμημα». ’Ανασκά
φηκε μερικώς τό 1892/3 άπό τούς Ch. Waldstein καί C. Meander14 καί ή άνα- 
σκαφή του συνεχίστηκε τό 1964 άπό τον Χρ. Χρήστου15, χωρίς όμως καί πάλι 
νά ολοκληρωθεί. Ό ναός αυτός δέν άπασχόλησε ιδιαιτέρως τήν ερευνά έκτοτε.

Ό δεύτερος ναός, τού 10ου ή 11ου αιώνα, άποκαλύφθηκε τό 1989-92 σέ 
άπόσταση περί τά 150 μ. Α/ΝΑ άπό τόν προηγούμενο, νότια άπό τό κεντρικό 
τμήμα τής ρωμαϊκής στοάς16. Οί άνασκαφεις, G. B. Waywell καί J. J. Wilkes, επι
χείρησαν τήν ταύτισή του καί τών δύο τουλάχιστον κεντρικών χώρων τής 
στοάς μέ τόν ναό καί τή μονή τού Όσιου Νίκωνος17, σημειώνοντας πάντως ότι 
άπαιτεΐται έπέκταση καί ολοκλήρωση τής άνασκαφικής έρευνας γιά τόν προ- 
σπορισμό τών αναγκαίων αποδείξεων.

Είναι σαφές, πιστεύω, ότι ή διατύπωση οποιοσδήποτε προτάσεως ταυτί- 
σεως τού ναού τού Όσιου προϋποθέτει τήν εξέταση τών συναφών τοπογρα
φικών πληροφοριών, πού περιέχει ό Βίος καί ή Διαθήκη του, σέ συνδυασμό μέ

13. G. B. Waywell-J.J. Wilkes, Excavations at Sparta: the Roman Stoa, 1988-91. Part II, EISA 
89 (1994), 393-397. Γιά τήν ταύτιση τής θέσεως τού ναού τού Όσιου κοντά στό δυτικό «άκρο» τής 
ρωμαϊκής στοάς, βλ. έπίσης Π. Βελιςςαριου, Ή τοπογραφία καί αρχαιολογία τής μεσοβυζαντινής 
Πελοποννήσου στα κείμενα τού οσίου Νίκωνος. (Περίληψη), Πελοποννησιακά 24 (1999), 
Παράρτημα (= Μνήμη τοϋ όσιου Νίκωνος τοϋ «Μετανοείτε»), 46-47.

14. Waldstein - Meander, Reports, 412· Dickins, Laconia, 432.
15. Χρ. Χρήστου, Άνασκαφή Άκροπόλεως Σπάρτης, ΠΑΕ 1964,105-106.
16. Waywell - Wilkes, Excavations at Sparta, 387-389.
17. "0.3t., 424-429.
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την πλήρη άξιοποίηση των δεδομένων τής μνημειακής τοπογραφίας τής πόλε- 
ως των ρωμαϊκών καί ύστερων ρωμαϊκών χρόνων καί ειδικά όσον αφορά στή 
θέση τής ’Αγοράς. Παλαιό καί πρόσφατα άνασκαφικά ευρήματα αλλά καί 
πλήθος άλλων ένδείξεων, καθιστούν άσφαλή πλέον τήν ταύτιση τής Αγοράς 
τής Σπάρτης έπάνω στο πλάτωμα τού Παλαιοκάστρου, βόρεια δηλαδή άπό τή 
μεγάλη ρωμαϊκή στοά18 19. Στήν ϊδια θέση άσφαλώς βρισκόταν καί ή ’Αγορά τής 
Λακεδαιμόνιας.

Ή ταύτιση τής θέσεως τής ’Αγοράς εξασφαλίζει βαρύνουσα ένδειξη γιά 
τήν ταύτιση τής θέσεως τού ναού τού Όσιου, δεδομένου ότι στον Βίο καί στή 
Διαθήκη ή θέση τού ναού σχετίζεται άμέσως ή εμμέσως μέ αυτήν τής ’Αγοράς: 
οι αναφορές άφορούν στον χώρο ίδρύσεως τού ναού σέ σχέση μέ τήν ’Αγορά 
καί στή θέση του σέ σχέση μέ τον καθολικό ναό τής Λακεδαιμόνιας, δηλαδή τή 
μεγάλη βασιλική τής Ακροπόλεως.

Στον Βίολ9 μαρτυρεΐται ότι ό ναός οίκοδομήθηκε κοντά20 στήν ’Αγορά 
καί όχι στήν ϊδια τήν Ά γ ο ρ ά 21, όπως έχει καθιερωθεί στήν έρευνα, 
λόγω παρερμηνείας τής καταχρηστικής προθέσεως αχρι. Ή Διαθήκη22 συσχε
τίζει επίσης τόν ναό μέ τόν φόρον καί παρέχει ισχυρές ενδείξεις ότι ό χώρος ί
δρύσεως τού σταυροπηγιακού ναού δέν ήταν αυτή ή ϊδια ή ’Αγορά23. ’Επιπλέ
ον, σύμφωνα μέ τόν Βίο, ή ’Αγορά βρισκόταν μεσημβρινώς τής μονής τού Όσι
ου24.

Σύμφωνα μέ τά προαναφερόμενα ό ναός στή ρωμαϊκή στοά, πού κατά τήν 
πρόταση τών Waywell - Wilkes πρέπει νά ταυτισθεϊ μέ έκεΐνον τού Όσιου, 
πληροί βεβαίως τήν προϋπόθεση γειτνιάσεως μέ τήν ’Αγορά, όχι όμως καί αυ
τήν τού προσανατολισμού τής θέσεώς του σέ σχέση μέ τήν ’Αγορά: ή τυχόν ά- 
ποδοχή τής συγκεκριμένης ταυτίσεως προϋποθέτει τή συνολική απόρριψη τής 
τοπογραφικής πληροφορίας πού παρέχει ό Βίος σχετικά μέ τή θέση τής Αγο
ράς μεσημβρινώς τής μονής. ’Επιπλέον, ή διάρκεια ζωής τού ναού στή ρωμαϊ
κή στοά, όπως πιστοποιείται άπό τά εύρήματα τής άνασκαφικής διερευνήσε-

18. Γιά τήν τεκμηρίωση τής ταυτίσεως βλ. Κουρινου, Σπάρτη, 99-108.
19. Βίος Νίκωνος, 68 § 25,190 § 25.
20. Ή όρθή ερμηνεία τής καταχρηστικής προθέσεως αχρι είναι μέχρι, έως, βλ. Η. G. Lid

dell - R. Scott - Η. S. Jones, A Greek-English Lexicon, ’Οξφόρδη 19409, s.v. Πρβλ. Photii 
Patriarchae Lexicon, έκδ. Chr. Theodoridis, I, Βερολίνο - Νέα Ύόρκη 1982, A 3457: αχρι, αχρις.

21. Κουκούλες (βλ. σημ. 12), 467· Βοκοτοπουλος, Παρατηρήσεις, 273' Λαμψιδης, Ό έκ 
Πόντου δσιος Νίκων, 426,456.

22. Διαθήκη Νίκωνος, 251-252.
23. Γιά τήν πραγμάτευση τού θέματος, βλ. Κουρινου, Ό ναός τοΰ Όσιου Νίκωνος, 99-101.
24. Βίος Νίκωνος, 152 § 55,237 § 55.
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ως τοΰ μνημείου, δέν τεκμηριώνει τον συσχετισμό μέ τον ναό καί τή μονή του 
Όσιου25.

Τό μνημείο πού πληροί τις περισσότερες προϋποθέσεις γιά την ταύτισή 
του μέ τον ναό τοΰ Όσιου Νίκωνος είναι ό βυζαντινός ναός νοτιοδυτικά καί 
σέ άμεση έπαφή μέ τό «κυκλικό οικοδόμημα»· πρόκειται γιά τον ναό, ό όποιος, 
όπως ήδη άναφέρθηκε, άνασκάφηκε μερικώς τό 1892/3 άπό τούς Ch. Waldstein 
καί C. Meander καί τό 1964 άπό τον Χρ. Χρήστου.

Τό άποκαλυφθέν τμήμα τοΰ ναού έχει εσωτερικό μήκος μεγαλύτερο των 
10 μ. καί εσωτερικό πλάτος περί τά 8 μ. ΒΔ άπό τόν ναό έχει άποκαλυφθεΐ ένα 
μεγάλο έπίμηκες κτήριο διαρθρωμένο σέ δύο τουλάχιστον ορόφους. Διακρίνο- 
νταί πολλές οικοδομικές φάσεις, άπό τις όποιες οί παλαιότερες δέν μπορούν 
να χρονολογηθούν, άπό τά ορατά σήμερα κατάλοιπα, σέ καμία περίπτωση έ- 
νωρίτερα άπό τά υστέρα ρωμαϊκά χρόνια κ.έ. Ή διάταξη στον χώρο τών πα
ραπάνω κτηριακών καταλοίπων καί ή συγγενής μέ τόν βυζαντινό ναό τοιχο- 
δομία τοΰ συγκροτήματος, κυρίως στά ανώτερα σωζόμενα τμήματά του, καθι
στούν εύλογο τόν συσχετισμό του μέ τόν τελευταίο. Έκ πρώτης όψεως φαίνε
ται δτι πρόκειται γιά σύνολο κτηρίων, γιά ενα συγκρότημα μονής.

Ό χρόνος κατασκευής καί τοΰ ναοΰ καί τμημάτων τοΰ έπιμήκους κτηρί
ου έμπίπτει στά χρονικά όρια δράσεως τοΰ Όσιου στή Λακεδαιμόνια.

Ή θέση τοΰ ναοΰ καί τής μονής στο «κυκλικό οικοδόμημα» άνταποκρί- 
νεται ίκανώς στά τοπογραφικά στοιχεία πού παρέχουν ό Βίος καί ή Διαθήκη 
τοΰ Όσιου. Είναι κοντά στήν ’Αγορά, χαμηλότερα άπό τόν καθολικό ναό τής 
Λακεδαιμόνιας -τόν έπονομαζόμενο «βασιλική τοΰ Όσιου Νίκωνος»-, καί 
παρεμβάλλεται μεταξύ αύτοΰ καί τής Αγοράς, σέ θέση πού αντιστοιχεί στά το
πογραφικά στοιχεία τοΰ Βίου26 27. ’Επιπλέον, ή ’Αγορά βρίσκεται ΝΑ/Α τοΰ συ
γκεκριμένου ναοΰ καί τών καταλοίπων τής μονής, πληροί δηλαδή καί τήν το
πογραφική ένδειξη πού παρέχει ό Βίος γιά τή θέση τής Αγοράς μεσημβρινώς 
τής μονής τοΰ Όσιου Νίκωνος.

Στά αγιολογικά κείμενα, Βίο καί Διαθήκη τοΰ Όσιου, υπάρχει έπίσης συ
σχετισμός τής θέσεως τοΰ ναοΰ, πού οικοδόμησε ό Όσιος, μέ τόν χώρο όπου 
παιζόταν τό τζνκάνιον21.

Ή ταύτιση τοΰ Τζυκανιστηρίου τής Λακεδαιμόνιας έχει κατά καιρούς ά- 
πασχολήσει τήν έρευνα. Ό Φ. Κουκουλές υποστηρίζει δτι ό εύρύς έπίπεδος

25. Γιά έκτενή παράθεση τών επιχειρημάτων, πού τεκμηριώνουν, κατά τήν άποψή μου, τήν 
απόρριψη τής ταυτίσεως τοΰ ναοΰ τού Όσιου Νίκωνος μέ τόν ναό νότια άπό τό κεντρικό τμήμα 
τής ρωμαϊκής στοάς, βλ. Κουρινου, Ό ναός τοΰ Όσιου Νίκωνος, 93-97.

26. Πρβλ. Βίος Νίκωνος, 66,68 § 25,190 § 25.
27. Για το τζυκάνιον, βλ. Φ. Κουκούλες, Βυζαντινών βίος καί πολιτισμός, Γ, ’Αθήνα 1949, 

139-142. Γιά τή θέση τοϋ ναοϋ τοΰ Όσιου Νίκωνος καί γιά τό τσουγγάνιον, βλ. έπίσης Ν. Δ.



Ο ΝΑΟΣ ΤΟΥ ΟΣΙΟΥ ΝΙΚΩΝΟΣ ΤΟΥ ΜΕΤΑΝΟΕΙΤΕ 61

χώρος τοϋ τζυκανιστηριου πρέπει νά εύρισκόταν κάτω (= χαμηλότερα) από 
τον ναό28 καί ό Ό. Λαμψίδης παρατηρεί ότι τό Τζυκανιστήριον τής Λακεδαι
μόνιας άναφέρεται στον Βίο καί στή Διαθήκη μέ διαφορετικό κατά περίπτω
ση τρόπο29. Στον Βίο30 31 άναφέρεται ή όχληση πού έπροκαλεϊτο άπό τούς θορυ
βώδεις άγωνιζομένους κατά την τέλεση τοϋ έσπερινοΰ στον ναό καί τό θαύμα 
τής τιμωρίας τοϋ στρατηγού Γρηγορίου, ένώ στή Διαθήκη31 περιγράφεται ή 
προσπάθεια τοϋ Όσιου νά μεταστρέψει τη γνώμη των άρχόντων οί όποιοι διά 
νά παίζονσι τό τζονκγάνιον δεν με άφίνασιν νά κάμω την εκκλησίαν.

Είναι προφανές ότι οί αναφορές τοϋ Τζυκανιστηριου, τόσο στον Βίο, όσο 
καί στή Διαθήκη τοϋ Όσιου, δέν τεκμηριώνουν τήν ταύτισή του χαμηλότερα 
καί κάτω άπό τον ναό, αλλά πολύ κοντά του (Διαθήκη, Βίος) καί μάλιστα υψη
λότερα άπό αυτόν (Βίος). Τή μεγαλύτερη σύγχυση στήν προσπάθεια ταυτίσε- 
ως τής θέσεως τοϋ συγκεκριμένου χώρου σε σχέση μέ τόν ναό τοϋ Όσιου Νί- 
κωνος προξένησε στήν ερευνά μάλλον ή χρήση τοϋ έπιρρήματος ενερθεν στα 
οικεία χωρία τοϋ Βίου32, πού συνήθως παρερμηνεύεται ώς «άπό κάτω, χαμη
λότερα άπό...». Τό επίρρημα όμως στή συγκεκριμένη περίπτωση συνοδεύει ρή
μα κινήσεως, σννέρρεον, καί φανερώνει τήν κίνηση άπό κάτω (άπό τήν πόλη;) 
προς τά επάνω, δηλαδή τήν άνάβαση τών φιλιπποτών άπό τά έπίπεδα εδάφη, 
χαμηλότερα άπό τόν ναό, στον χώρο όπου γινόταν τό αγώνισμα, υψηλότερα 
άπό αυτόν. Κατά τήν άποψή μου τό Τζυκανιστήριο τής Λακεδαιμόνιας ταυτί
ζεται μέ τό λεγόμενο «κυκλικό οικοδόμημα», τό όποιο μέ εμβαδόν υπέρ τοϋ 1,5 
στρέμματος προσεφέρετο ίδανικώς γιά τό συγκεκριμένο αγώνισμα.

Ή απόσταση τοϋ ναοΰ τοϋ Όσιου Νίκωνος, πού έταύτισα παραπάνω, ά
πό τή θέση, όπου ή παράδοση τοποθετούσε τόν ί'διο ναό είναι πολύ μικρή, πε
ρίπου 50-60 μ. Ό ίδιος ό ναός τοϋ Όσιου δέν ήταν ορατός έπιφανειακώς έως 
τά τέλη τοϋ 19ου αιώνα, όμως ή προφορική παράδοση τοϋ τόπου διατηροΰσε 
ζωντανή, άπό γενεά σέ γενεά, τή μνήμη τής ύπάρξεώς του στή νότια πλαγιά 
τοϋ Παλαιοκάστρου. Μέ αυτόν λοιπόν ταυτίστηκε τό μόνο σημείο τής συγκε
κριμένης θέσεως, πού έμφανώς έκρυβε παλαιότερα οικοδομικά κατάλοιπα: τό 
πλησιόχωρο του χαμηλό έξαρμα γής, μεταξύ τοϋ Χοροΰ καί τής Στοάς, τό ό
ποιο όμως, όπως άπεδείχθη, έκάλυπτε μόνον τό δυτικότατο τμήμα καί πέρας 
τής δεύτερης.

Πιερρος, Περί τής θέσεως τοϋ ναοΰ τοϋ Χριστού Σωτήρος τοϋ 'Οσίου Νίκωνος καί τοϋ παιγνίου 
τοϋ τσουγγανίου, Πελοποννησιακά 24 (1999), Παράρτημα (= Μνήμη τοϋ όσιου Νίκωνος τον 
«Μετανοείτε»), 49-64.

28. Κουκούλες (βλ. σημ. 12), 466.
29. Λαμψίδης, Ό εκ Πόντου όσιος Νίκων, 428,458.
30. Βίος Νίκωνος, 78,80 § 29,197 § 29.
31. Διαθήκη Νίκωνος, 252.
32. Βίος Νίκωνος, 80 § 29,197 § 29.
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Ο ΜΟΝΑΧΟΣ ΤΟΥ ΑΓΙΟΥ ΑΝΔΡΕΑ ΣΤΗΝ ΠΑΤΡΑ ΚΑΙ 
Η ΑΠΕΙΚΟΝΙΣΗ ΤΟΥ ΣΤΟ ΧΕΙΡΟΓΡΑΦΟ ΤΟΥ ΣΚΥΛΙΤΖΗ

Το εικονογραφημένο χειρόγραφο του Σκυλίτζη που βρίσκεται σήμερα 
στην Εθνική Βιβλιοθήκη της Μαδρίτης, περιλαμβάνει 30 τετράδια, όλα γραμ
μένα από τον ίδιο γραφέα, με εξαίρεση το 11ο και το 25ο που έχουν γραφεί α
πό άλλο, μεταγενέστερο, χέρι. Κατά διαστήματα έχουν αφεθεί στο κείμενο κε
νά για την εικονογράφησή του. Τα πρώτα 10 τετράδια και το 30ό έχουν ζωγρα- 
φηθεί από ομάδα καλλιτεχνών προσκολλημένων στη βυζαντινή παράδοση. Α
ντίθετα, τα τετράδια από το 12ο έως το 29ο, με εξαίρεση το 16ο που έχει χαθεί, 
έχουν ζωγραφηθεί από ομάδα καλλιτεχνών των οποίων οι μικρογραφίες, μο
λονότι εμφορούνται από τη βυζαντινή παράδοση, είναι δυτικού ύφους. Στο 
11ο και 25ο τετράδιο του δεύτερου γραφέα, στο γραπτό κείμενο, παρεμβάλλο
νται κενά διαστήματα που δεν έχουν μικρογραφίες, γεγονός που οδήγησε στην 
υπόθεση ότι, όταν αντικαταστάθηκαν τα δύο τετράδια που είχαν εκπέσει δεν 
υπήρχαν πλέον οι καλλιτέχνες για τη διακόσμησή τους1. Η χρονολόγηση του 
κώδικα στο πρώτο μισό του 12ου αιώνα είναι σήμερα γενικώς αποδεκτή2 αλλά 
για τον τόπο προέλευσής του οι απόψεις διίστανται. Ως τόπος προέλευσης του

1. S. C. Estopânan, Skylitzes Matritensis, Reproducciones y miniaturas, I, Βαρκελώνη - Μα
δρίτη 1965' A. Grabar - Μ. I. Manoussacas, L’illustration du manuscrit de Skylitzès de la 
Bibliothèque Nationale de Madrid, Βενετία 1979 (στο εξής Grabar - Manoussacas, Skylitzès). Oi 
εντός του κειμένου μας αναφορές στις μικρογραφίες του κώδικα γίνονται με βάση την πρόσφατη 
πανομοιότυπη έκδοση: Ιωάννου Σκυλίτζη Σύνοψις Ιστοριών. Κώδικας vitr. 26-2 της Εθνικής 
Βιβλιοθήκης της Μαδρίτης, επιμ. Α. Τςελικας, Αθήνα 2000 (στο εξής Κώδικας Σκυλίτζη).

2. Ο κώδικας αρχικά είχε χρονολογηθεί στο 13ο αιώνα, βλ. I. SevCenko, Poems on the Deaths 
of Leo VI and Constantine VII in the Madrid Manuscript of Scylitzes, DOP 23-24 (1969-1970), 188· 
Grabar - Manoussacas, Skylitzès, 12, 155, 172-174. Αυτή την άποψη υποστηρίξει, ακόμη, ο Ρ. 
Badenas de la Pena, Ο Σκυλίτζης της Εθνικής Βιβλιοθήκης της Μαδρίτης, Κώδικας Σκυλίτζη, 
17-18. Τη χρονολόγηση του κώδικα στο 12ο αιώνα υποστήριξε, βασισμένος σε παλαιογραφικά κρι
τήρια, ο Ν. Wilson, The Madrid Scylitzes, Scrittura e Civiltà 2 (1978), 209-219, άποψη που αποδέ
χονται ο I. SEvCENKO.The Madrid Manuscript of the Chronicle of Skylitzes in the Ligth of its New 
Dating, Byzanz und der Westen. Studien zur Kunst des europäischen Mittelalters, επιμ. I. Hutter, 
Βιέννη 1984, 117-130, ο Ν. Οικονομιδης, Η στολή του επάρχου κι ο Σκυλίτζης της Μαδρίτης, 
Ενφρόσννον. Αφιέρωμα στον Μανόλη Χατζηδάκη, 2, Αθήνα 1992, 430-432 και η Βασιλική 
Τςακμαδα, Οι μικρογραφίες του Σκυλίτση της Μαδρίτης, Κώδικας Σκυλίτζη, 65, 82-83.
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χειρογράφου έχουν προταθεί το Παλέρμο3, η Μεσσήνη4 αλλά και η Κωνστα
ντινούπολη5. Με εξαίρεση τον I. Sevcenko6 που υποστήριξε ότι ο Σκυλίτζης 
της Μαδρίτης είναι πρωτότυπο έργο, όσοι ασχολήθηκαν έως σήμερα με το χει
ρόγραφο καταλήγουν ότι πρόκειται για αντίγραφο ενός, χαμένου σήμερα, ει
κονογραφημένου προτύπου.

Στην παρούσα μελέτη, έχοντας υπόψη μας τις παραπάνω απόψεις αλλά 
και τη διαφαινόμενη νέα τάση αμφισβήτησής τους, θα ασχοληθούμε με τις μι
κρογραφίες των φφ. 84Γ, 84ν και 85Γ του 10ου τετραδίου του χειρογράφου. Οι 
μικρογραφίες αυτές, σε αμιγώς βυζαντινό ύφος, ανήκουν στο πρώτο μέρος του 
κώδικα. Στα φύλλα όπου βρίσκονται οι μικρογραφίες, ο γραφέας, έχοντας α
φήσει τα υπολογισμένα κενά για την εικονογράφηση του κειμένου, μας παρα- 
δίδει το 6ο κεφάλαιο του Σκυλίτζη από τη βασιλεία του αυτοκράτορα Βασιλεί
ου Α', το οποίο αναφέρεται στην αποστολή του νεαρού Βασιλείου στην Πά
τρα, και σε όσα διαδραματίστηκαν εκεί στο ναό του Αγίου Ανδρέα και στον 
οίκο της αρχόντισσας Δανηλίδος7, επί βασιλείας Μιχαήλ Γ, προτού ακόμη ο 
Βασίλειος σχετισθεί με τον ίδιο τον αυτοκράτορα8. Οι παραπάνω μικρογραφί
ες εντάσσονται σε έναν κύκλο δώδεκα συνολικά μικρογραφιών που εικονί-

3. Το περιβάλλον της Σικελίας είχε προτείνει ο SevCenko, Poems, 188, ενώ το Παλέρμο οι 
Grabar - Manoussacas, Skylitzès, 194-195 και ο Wilson, The Madrid Scylitzes, 215-219. Στην 
τελευταία του αναθεωρημένη άποψη ο I. SevCenko,The Madrid Manuscript, 117-130, υποστηρίζει 
το Παλέρμο.

4. Τςακμαδα, Οι μικρογραφίες του Σκυλίτση της Μαδρίτης, 88-90.
5. Οικονομιδης, Η στολή του έπαρχου, 430-432. Νεάπολη, Σικελία, Κωνσταντινούπολη, 

Αρτα και Νίκαια είναι τα πιθανά κέντρα προέλευσης του χειρογράφου κατά τον Badenas, Ο 
Σκυλίτζης της Εθνικής Βιβλιοθήκης της Μαδρίτης, 17-18.

6. SevCenko,The Madrid Manuscript, 125-130.0 I. Sevcenko, σε συζητήσεις μαζί μας για τον 
κώδικα της Μαδρίτης, τον Απρίλιο του 2002 στην Αθήνα, μας κατέστησε σαφές ότι συνεχίζει να 
τον θεωρεί πρωτότυπο έργο.

7. Διατηρούμε το επικρατήσαντα τύπο Δανηλίς-Δανηλίδος, αν και στις συζητήσεις μας ο I. 
Sevcenko προτείνει πάντα Δανηλίς-Δανηλίνος, όπως διαβάσαμε μαζί του και στο σχετικό από
σπασμα του υπό έκδοση χειρογράφου του Βίου Βασιλείου. Στο άρθρο της Βαρβάρας Κουταβα- 
Δεληβορρια, Qui était Danielis?, Byzanlion 71 (2001), 98-109, με θέμα τη Δανηλίδα, η συγγραφέ
ας παρερμηνεύει το άρθρο του Η. Αναγνωςτακη, Το επεισόδιο της Δανιηλίδας. Πληροφορίες 
καθημερινού βίου ή μυθοπλαστικά στοιχεία;, Πρακτικά A Διεθνούς Συμποσίου, Ή Καθημερινή 
ζωή στο Βυζάντιο. Τομές καί συνέχειες στήν ελληνιστική καί ρωμαϊκή παράδοση, 15-17 Σεπτεμ
βρίου 1988, επιμ. Χριστίνα Γ. Αγγελιδη, Αθήνα 1989,375-380, όπου επανειλημμένως δηλώνεται ότι 
δεν αμφισβητείται η ιστορικότητα του προσώπου της Δανηλίδος και ότι ο έλεγχος της μυθοπλα
σίας και της αφηγηματικής κατασκευής αποτελεί προϋπόθεση για τη διερεύνηση της ιστορικό
τητας του επεισοδίου.

8. Για τα ιστορικά, φιλολογικά και ιδεολογικά προβλήματα του επεισοδίου, βλ. Αναγνωςγα- 
κης, Το επεισόδιο της Δανιηλίδας, 375-380' I. SevCenko, Re-reading Constantine Porphyrogenitus,
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ζουν επεισόδια από την ιστορία της νεότητας του Βασιλείου (φφ. 82rß-86va). 
Ας σημειωθεί ότι, μετά το 12ο επεισόδιο της ιστορίας της νεότητας του 
Βασιλείου ακολουθούν τέσσερις ακόμη μικρογραφίες (φφ. 86vß-87vß), και 
-στη συνέχεια- το 11ο τετράδιο του δεύτερου γραφέα του χειρογράφου που 
στερείται μικρογραφιών (φφ. 88Γ-95ν)9. Τέλος, σε όλο το 12ο και σε μέρος του 
13ου τετραδίου εικονογραφείται το υπόλοιπο της βασιλείας του Βασιλείου, τη 
φορά αυτή από την ομάδα των δυτικού ύφους μικρογράφων. Έτσι, λοιπόν, το 
κείμενο του Σκυλίτζη που αφορά στον Βασίλειο έχει τη ιδιομορφία να κατα
λαμβάνει στον κώδικα το τμήμα εκείνο ακριβώς όπου βρίσκονται συγκεντρω
μένα πολλά από τα προβλήματα που παρουσιάζει ο κώδικας. Στις μικρογρα
φίες όπου εικονογραφούνται τα επεισόδια της πατρινής περιπέτειας του 
Βασιλείου θεωρούμε ότι αντιπροσωπεύονται ορισμένα από τα πιο σημαντικά 
προβλήματα του χειρογράφου.

Ας υπενθυμίσουμε ένα-ένα τα επεισόδια που εικονογραφούνται: ο Βασί
λειος στην αρχή της κωνσταντινουπολίτικης καριέρας του θα προσληφθεί ως 
πρωτοστράτορας του Θεοφιλίτζη, τον οποίο και θα ακολουθήσει στην Πελο
πόννησο για κρατικές υποθέσεις. Κατά το προσκύνημά τους στο ναό του Απο
στόλου Ανδρέα στην Πάτρα, μοναχός που κατέχει το προορατικό χάρισμα θα 
αναγνωρίσει στο πρόσωπο του Βασιλείου τον μέλλοντα αυτοκράτορα και θα 
σηκωθεί να τον προσκυνήσει, ενώ θα αγνοήσει τον Θεοφιλίτζη, παρά τη λα
μπρότητα της δορυφορίας του. Στη μικρογραφία του φ. 84rß (εικ. 1), εικονίζο- 
νται σε δύο διαδοχικές σκηνές το προσκύνημα του Θεοφιλίτζη και του Βασι
λείου στο ναό του Αποστόλου Ανδρέα. Και στις δύο σκηνές, ο ναός αποδίδε
ται συμβατικά με τριπλή ημικυκλική στέγαση, τις πόρτες του ανοικτές και με 
κιβώριο στη δεξιά άκρη. Μέσα στο ναό και μπροστά από το κιβώριο βρίσκε
ται καθισμένος ο μοναχός που κατά την επίσκεψη του Βασιλείου σηκώνεται α
πό τη θέση του και, σκύβοντας με τα χέρια απλωμένα σε στάση προσκύνησης, 
τον υποδέχεται αναγνωρίζοντας στο πρόσωπό του τον μέλλοντα αυτοκράτο
ρα. Στη δεύτερη σκηνή της ίδιας μικρογραφίας, ο ίδιος μοναχός απλώς συνδια
λέγεται καθισμένος με τον Θεοφιλίτζη. Ο νεαρός Βασίλειος εικονίζεται με μι
κρό γένι που μόλις δηλώνεται, σε αντίθεση με τον ωριμότερο, γενειοφόρο και

Byzantine Diplomacy. Papers from the Twenty-fourth Spring Symposium of Byzantine Studies, 
Cambridge, March 1990, επιμ. J. Shepard - S. Franklin, Aldershot 1992, 192-193 σημ. 68· S. 
Tougher, The Reign of Leo VI (886-912). Politics and People, Λέιντεν - Νέα Υόρκη - Κολωνία 
1997,129-132· Η. Αναγνωγγακης, Η σολομώντεια αμφιθυμία των πρώτων Μακεδόνων αυτοκρα- 
τόρων και οι αποκαλυπτικές καταβολές της, Η Εβραϊκή παρουσία στον ελλαόικό χώρο, 4ος-19ος 
αι.. Πρακτικά Συνεδρίου (υπό εκτύπωση).

9. Grabar - Manoussacas, Skylitzès, 4,153-155,169-170.
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πλούσια ντυμένο Θεοφιλίτζη. Και οι δύο έχουν πλούσια κόμη που καλύπτει 
τον αυχένα. Αντίθετα ο μοναχός, τυλιγμένος στο μοναστικό μανδύα, έχει κο
ντά μαλλιά και δεν φέρει ίχνος τρίχας στις παρειές και στο πηγούνι. Η υπόθε
ση ότι με τον τρόπο αυτό δηλώνεται το νεαρό της ηλικίας του πρέπει να απο
κλειστεί, καθώς οι έντονες ρυτίδες στο πρόσωπό του φανερώνουν ότι έχει ξε- 
περάσει προ πολλού το στάδιο της εφηβείας. Ένας αγένειος γηραιός μοναχός 
στο ναό του Αγίου Ανδρέα στην Πάτρα τι θα μπορούσε αλήθεια να σημαίνει; 
Διαθέτουμε κάποια άλλη μαρτυρία ότι ο συγκεκριμένος μοναχός, εκτός από τη 
σχέση του με το ναό και το προορατικό χάρισμα, διέθετε και κάποια άλλη ιδιο
μορφία; Τόσο ο Βίος Βασιλείου όσο και το κείμενο του Σκυλίτζη δεν αναφέ
ρουν απολύτως τίποτε που να μας επιτρέπει μια άμεση ερμηνεία. Πρόκειται 
για κάποιο καπρίτσιο, λάθος ή ακόμη ασυνέπεια του καλλιτέχνη, η οποία θα 
μπορούσε να ανιχνευθεί ή και να ερμηνευθεί από τις άλλες μικρογραφίες; Την 
έρευνα αυτή επιχειρήσαμε σε όλες τις μικρογραφίες του κώδικα και ενδελεχέ- 
στερα στο έργο των προσκολλημένων στη βυζαντινή παράδοση μικρογράφων. 
Σε όλες τις περιπτώσεις εικόνισης μοναχών επώνυμων ή ανώνυμων δεν υπάρ
χει ούτε μία με αγένειο μοναχό10. Αλλά και στο δεύτερο μέρος του κώδικα με 
τη δυτικότροπη εικονογράφηση οι μοναχοί έχουν συνήθως γένια, πράγμα που 
δεν μας επιτρέπει να υποστηρίξουμε ότι πρόκειται για μοναχό ξυρισμένο κατά 
τα δυτικά ήθη11.

Εδώ αξίζει να αναφερθεί και η μικρογραφία, πάλι από την ιστορία της νε
ότητας του Βασιλείου, έργο του ίδιου καλλιτέχνη, με το επεισόδιο στη μονή του 
Αγίου Διομήδη στην Κωνσταντινούπολη (εικ. 2). Πρόκειται για το συμβάν που 
θα φέρει κοντά στον Θεοφιλίτζη τον Βασίλειο12. Η μικρογραφία με το μοναχό 
του Αγίου Διομήδη βρίσκεται στο φ. 83ν, δηλαδή διαγωνίως απέναντι από τη 
μικρογραφία του μοναχού στο ναό του Αγίου Ανδρέα. Ο μοναχός του Αγίου 
Διομήδη έχει γένια, ενώ ο μοναχός του Αγίου Ανδρέα είναι αγένειος. Πώς μπο
ρεί λοιπόν κανείς να ερμηνεύσει αυτή τη διαφοροποίηση;

Αμέσως μετά τη μικρογραφία του Θεοφιλίτζη με τον Βασίλειο και το μο
ναχό στον Άγιο Ανδρέα, υπάρχει στο φ. 84ν η εικαστική απόδοση του κειμέ
νου που αναφέρεται στη συνάντηση της Δανηλίδος με το μοναχό (εικ. 3). Η

10. Κώδικας Σκνλίτζη, φφ. 15Γ, 15ν, 2Sr, 39VP, 49r'v, 50r'v, 51ν, 56ν, 73νΡ, 83ν.
11. Κώδικας Σκνλίτζη, φφ. 104ν, 107Γ, 115Γ, 131ν, 145ν (όπου όμως ομάδα αγένειων, πιθανόν 

νεότερων σε ηλικία μοναχών), 203ν, 218Γ.
12. Σκυλιτζης, Ioannis Scylitzae, Synopsis Historiarum, έκδ. I. Thurn (CFHB 5), Βερολίνο 

1973,121-123. Βλ. επίσης Η. Αναγνωςτακης - Τ. Παπαμαςτορακης, Πορφυρές ονειράτων όψεις 
και χρήσεις. Αφήγηση και εικονογράφηση βασιλικών ονείρων στο Βυζάντιο, Αρχαιολογία και 
Τέχνες τχ. 79 (Ιούνιος 2001), 29 κ.εξ.
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Δανηλίς, σύμφωνα με την αφήγηση του Σκυλίτζη, έμαθε τα σχετικά με τη συ
μπεριφορά του μοναχού απέναντι στον Βασίλειο από κάποιους που παρευρί- 
σκονταν στο συμβάν, και γνωρίζοντας το προορατικό χάρισμα του μοναχού 
και επειδή της ήταν γνώριμος από παλιά, σχεδόν θορυβημένη τον προσκαλεί 
να την επισκεφθεί για να τον επιπλήξει. Του λέει, ότι ενώ τη θεωρούν κατά τον 
τόπον εν πασι των πολλών διαφέρονσαν, δεν έτυχε ούτε η ίδια ούτε τα μέλη 
της οικογένειάς της τέτοιας μεταχείρισης, όπως αυτήν που ο μοναχός επεφύ- 
λαξε σε έναν εντελή καί ξένον καί πένητα... και όνειδιστικά προς αυτόν διεξή- 
ει ρήματα. Ο μοναχός, βεβαίως, θα δικαιολογήσει τη συμπεριφορά του λέγο
ντας ότι έπραξε όπως όφειλε, καθώς δεν επρόκειτο για έναν των τυχόντων ... 
άνόρα, αλλά για εκ θεοϋ βασιλέα ’Ρωμαίων υπό Χριστού προκεχειρισμένον13. 
Θεωρούμε, λοιπόν, ότι αυτό ακριβώς το συμβάν, της συνάντησης και της στι
χομυθίας Δανηλίδος - μοναχού εικονογραφείται στο δεξιό τμήμα της μικρο
γραφίας του φ. 84ν. Το αριστερό μέρος καταλαμβάνει η εικονογράφηση του 
αμέσως επόμενου επεισοδίου που μας πληροφορεί ότι ο Βασίλειος παρέμεινε 
στην Πάτρα άσθενεία σνσχεθείς σώματος: ο Βασίλειος εικονίζεται κλινήρης να 
δέχεται την επίσκεψη της Δανηλίδος και της συνοδείας της (εικ. 3).

Στη μικρογραφία αυτή διαπιστώνομε τα εξής παράδοξα στη σχέση ανά
μεσα στον υπομνηματιστή, στο μικρογράφο και στο κείμενο: α) μολονότι τόσο 
ο υπομνηματιστής όσο και ο μικρογράφος στηρίζονται στο κείμενο, δεν συμ
φωνούν μεταξύ τους, καθώς αναφέρονται σε διαφορετικά σημεία της αφήγη
σης, β) ενώ εικονίζεται μοναχός να συνομιλεί με τη Δανηλίδα, δηλαδή ο ίδιος 
αγένειος, γηραιός μοναχός του ναού του Αγίου Ανδρέα της προηγούμενης μι
κρογραφίας, στην επιγραφή αναφέρεται ως Βασίλειος, γ) ενώ το κείμενο στο 
Βίο Βασιλείου, το οποίο αναπαράγει ο Σκυλίτζης14, σαφέστατα αναφέρει ότι ο 
Βασίλειος έπεσε άρρωστος και αφού ανένηψε και ετοιμαζόταν να φύγει, τότε 
τον κάλεσε η Δανηλίς προσφέροντάς του δώρα, ο μικρογράφος αντίθετα πα
ρουσιάζει τη Δανηλίδα να τον επισκέπτεται κατάκοιτο και ο υπομνηματιστής 
ερμηνεύει την παράσταση γράφοντας από πάνω τα δοθέντα δώρα τω Βασι
λεία) παρά τήςΔανιλίδος.

Ο έλεγχος και η λεπτομερής εξέταση της σχέσης του κειμένου, των μικρο
γραφιών και των επιγραφών-τίτλων κεφαλαίων του βυζαντινού πρώτου μέ
ρους, αποδεικνύουν ότι ανάμεσα στις επιγραφές και στις μικρογραφίες παρου
σιάζονται αποκλίσεις που δηλώνουν παρανοήσεις του υπομνηματιστή. Συμ
φωνούμε, βεβαίως, ότι η διαδικασία της εκπόνησης ακολούθησε τα στάδια: α

13. Σκυλίτζης, 121.46-123.97 § 6.
14. Βιος Βασιλείου, Theophanes Continuatus, Ioannes Cameniata, Symeon Magister, Georgius 

Monachus, έκδ. I. Bekker, Βόννη 1838,227.20-228.1· Σκυλίτζης, 122.76-79.
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ντιγραφή - εικονογράφηση - υπομνηματισμός των μικρογραφιών (ένας γρα- 
φέας, μία ομάδα ζωγράφων, ένας υπομνηματιστής)15. Όμως, διαπιστώσαμε ότι 
τόσο ο υπομνηματιστής όσο και ο μικρογράφος, αν και οι δυο τους κατά κα
νόνα είναι πιστοί στο κείμενο, πολλές φορές δεν συμφωνούν μεταξύ τους. Η 
μέχρι σήμερα θέση της έρευνας κάνει λόγο για λάθη, παρανοήσεις, παραλεί
ψεις16. Ορισμένοι, μάλιστα, παρασυρόμενοι από τις επιγραφές των μικρογρα
φιών, ερμήνευσαν πλείστες μικρογραφίες λανθασμένα, όπως την περίπτωση 
της μικρογραφίας που εικονίζει τη συζήτηση της Δανηλίδος με το μοναχό του 
Αγίου Ανδρέα17.

Τούτο σημαίνει ότι, όταν ήρθε η σειρά του υπομνηματιστή να προσθέσει 
τις επιγραφές, συμβουλευόμενος βεβαίως το κείμενο που προηγείτο, ερμήνευ
σε κατά το δοκούν τα εικονογραφημένα. Τούτο, επίσης, σημαίνει ότι δεν υπήρ
ξε συντονισμός, συνεργασία ή συνεννόηση μεταξύ υπομνηματιστή και μικρο- 
γράφου και μόνον έτσι μπορεί να ερμηνευθεί το γεγονός ότι η στιχομυθία 
Δανηλίδος - μοναχού που εικονογραφείται στο αρμόζον κενό του χειρογρά
φου από το μικρογράφο, εκλαμβάνεται από τον υπομνηματιστή ως στιχομυθία 
Δανηλίδος - Βασιλείου (φ. 84ν). Αυτό, εξάλλου, το διαπιστώσαμε σε πλείστες 
όσες περιπτώσεις ελέγχοντας τη σχέση κειμένου, μικρογραφίας και επιγραφής. 
Αρκεί να αναφερθούν ορισμένα παραδείγματα όπου οι εικονιζόμενες μορφές 
των αυτοκρατόρων Θεοφίλου και Μιχαήλ ή της αυτοκράτειρας Θεοδώρας φέ
ρουν λάθος επιγραφές: Η Θεοδώρα επιγράφεται ως Θεόφιλος (φφ. 49rß, 50vß, 
51r) (εικ. 4,5, 6) ή ως Μιχαήλ (φ. 66Γα) (εικ. 7), ενώ ο Μιχαήλ επιγράφεται ως 
Θεοδώρα (φ. 67vß) (εικ. 8)18. Συνεπώς, η εσφαλμένη αναγραφή του ονόματος 
του μοναχού του Αγίου Ανδρέα που επιγράφεται Βασίλειος έχει τα παράλλη
λό της μέσα στον κώδικα και η ερμηνεία της μικρογραφίας από τους A. Grabai 
και Μ. Μανούσακα, που βασίστηκε στην επιγραφή δεν ισχύει: δεν πρόκειται

15. Grabar - Manoussacas, Skylitzès, 131 κ.εξ.
16. Grabar - Manoussacas, Skylitzès, 6-22- Τςαμακδα, Οι μικρογραφίες του Σκυλίτση της 

Μαδρίτης, 69 κ.εξ.
17. Grabar - Manoussacas, Skylitzès, 58, όπου αναφτρουν για μεν το φ. 84rß, ότι ο μονα

χός του Αγίου Ανδρέα είχε δει σε όνειρο (prévenu par un songe) το βασιλικό μέλλον του 
Βασιλείου, ενώ ο Βιος Βασιλείου, 226 και ο Σκυλιτζης, 122, ουδέν περί ονείρου αναφέρουν, τη δε 
μικρογραφία στο φ. 84ν στηριζόμενοι στις επιγραφές ερμηνεύουν Daniélis l’accueille (= τον Βασί
λειο), ενώ βεβαίως απεικονίζεται ο μοναχός.

18. Τ. Παπαμαγγορακης - Η. Αναγνωγγακης, Η Θεοδώρα ήταν Θεόφιλος; Εικόνες από το 
Βυζάντιο. Το Χρονικό του Ιωάννη Σκυλίτζη, εφημ. Η Καθημερινή - Επτά ημέρες, 28 Οκτωβρίου 
2001,29-32.
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κατά κανένα τρόπο για τον Βασίλειο αλλά για το μοναχό που συνομιλεί με τη 
Δανηλίδα19.

Αυτή ή έλλειψη συντονισμού μεταξύ υπομνηματιστή και μικρογράφου ο
δηγεί στο συμπέρασμα ότι εργάστηκαν σε διαφορετικό χρόνο και σε περιβάλ
λον μακριά από την Κωνσταντινούπολη. Αυτό ακριβώς υποστηρίζει και ο Chr. 
Walter που, εξετάζοντας στο χειρόγραφο του Σκυλίτζη τις μικρογραφίες με 
σκηνές γάμου ή στέψεις βασιλέων, διαπίστωσε ότι συγχέεται η γαμήλια τελετή 
με τη στέψη και κατέληξε στο συμπέρασμα ότι ο υπομνηματιστής δεν έχει σχέ
ση με το βυζαντινό κόσμο20. Μάλιστα, σε περιπτώσεις που το κείμενο αναφέ
ρει συγχρόνως γάμο και στέψη βασιλέως, ο μικρογράφος εικονίζει στέψη, ενώ 
ο υπομνηματιστής επιγράφει γάμος. Κατά συνέπεια, πιστεύομε με τη σειρά μας 
ότι ο υπομνηματιστής, όταν επιγράφει Βασίλειο το μοναχό της Πάτρας, επιλέ
γει, όπως και σε άλλες περιπτώσεις, μέρος μόνον του κειμένου, μη αντιλαμβα- 
νόμενος ακριβώς τι εικονογραφείται στη μικρογραφία που καλείται να υπο
μνηματίσει.

Οι δύο σκηνές της μικρογραφίας στο φ. 85Γ, υποτίθεται ότι εικονογρα
φούν τα ακόλουθα επεισόδια από το κείμενο του Σκυλίτζη, α) τη φιλοξενία και 
τα δώρα που προσφέρει η Δανηλίς στον Βασίλειο και β) την αποδοχή από τον 
Βασίλειο, σε αναγνώριση της φιλοξενίας που του είχε προσφερθεί, της πρότα
σης της Δανηλίδος να συνάψει σύνδεσμο αδελφότητας με το γιο της Ιωάννη 
(εικ. 9). Στη μικρογραφία εικονίζεται αριστερά οικία με περίτεχνη τράπεζα 
βρωμάτων, κυκλικά της οποίας κάθονται ο Βασίλειος, η Δανηλίς και ο γιος 
της, σύμφωνα με τις επιγραφές. Ο Βασίλειος ήδη γεύεται, η Δανηλίς παρακο
λουθεί, ενώ ο γιος της με κινήσεις φαίνεται να προτρέπει ή να ταΐζει τον Βασί
λειο από τα προκείμενα εδέσματα. Η σκηνή μοιάζει να δηλώνει περισσότερο 
ότι η Δανηλίς και ο γιος της δεξιώνονται τον Βασίλειο. Δεξιά, εικονίζεται εσω
τερικό ναού με ημικυλινδρική στέγαση όπου εξελίσσεται κάποια τελετή. 
Μπροστά από κιβώριο, ένας καθόλα βυζαντινός επίσκοπος με φωτοστέφανο, 
ιερουργεί. Μπροστά του αναλόγιο, και πιο μπροστά δύο ανδρικές μορφές που 
σκύβουν το κεφάλι. Τέλος, αριστερά στο άκρο της σκηνής η Δανηλίς παρα
κολουθεί. Η τελετή έχει πολλά στοιχεία που θυμίζουν τελετή ευλογίας γάμου, 
μόνο που οι δύο ανδρικές μορφές το αποκλείουν21.

19. Grabar - Manoussacas, Skylitzès, 58.
20. Chr. Walter, Marriage Crowns in Byzantine Iconography, Zograf 10 (1979), 83-91.
21. Βλ. τις σχετικές μελέτες στο Ritual Brotherhood in Ancient and Medieval Europe: A 

Symposium, Traditio 52 (1997) και ειδικά την εισαγωγή της Elizabeth A. Ρ. Brown, 261-283, καθώς 
και το άρθρο της Claudia Rapp, Ritual Brotherhood in Byzantium, 285-326. Για την αδελφοποιία 
ανάμεσα στο γιο της Δανηλίδος και στον Βασίλειο, βλ. D. C. Smythe, In Denial: Same-sex Desire
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Ο Βίος Βασιλείου και ο Σκυλίχζης δεν αναφέρονχαι σχην χελεχή χης αδελ- 
φοποιίας σχο ναό χου Αγίου Ανδρέα (φ. 85Γ), κάνουν απλώς λόγο για χο σύν
δεσμο πνευμαχικής αδελφόχηχας μεχαξύ Ιωάννη και Βασιλείου22. Ο υπομνη- 
μαχισχής και πάλι εν είδει χίχλου θα προσπαθήσει να επεξηγήσει χην παράσχα- 
ση αυχή για χην οποία χο κείμενο δεν είναι ιδιαίχερα εύγλωχχο: Ό Βασίλειος 
και ό νιος τής Δανηλίδος εν τή εκκλησία συνδέονται άδελφότητι πνευματικής 
διαθέσεως. Έχει, λοιπόν, χον άχαρο ρόλο ακολουθώνχας χο κείμενο, να διευ
κρινίσει και να ερμηνεύσει μικρογραφίες που αποδίδουν χο νου αλλά όχι χο 
γράμμα, κι αυχό δημιουργεί πολλές φορές λάθη, ανανχισχοιχίες και παρανοή
σεις. Καθώς, όμως, ο Βίος Βασιλείου και ο Σκυλίχζης δεν μνημονεύουν χην χε
λεχή χης αδελφοποίησης αλλά απλώς αναφέρουν χην πρόχαση για σύνδεσμο 
πνευμαχικής αδελφόχηχας από χη Δανηλίδα, η οποία γίνεχαι αποδεκχή από 
χον Βασίλειο, θεωρούμε όχι η μικρογραφία πιθανόχαχα αναπαράγει ή σχηρίζε- 
χαι σε κάποια άλλη παλαιόχερη εικονογραφημένη αφήγηση, ανεξάρχηχη από 
χα παραπάνω κείμενα.

Σχις μικρογραφίες χων φύλλων 83ν, 84Γ, 84ν, 85Γ, 85να, διαπισχώνεχαι 
ιδιαιχερόχηχα σχη διάχαξη χων επεισοδίων. Σε ανχίθεση, δηλαδή, με ό,χι συμ
βαίνει σε άλλες μικρογραφίες χου χειρογράφου, η ανάγνωσή χους πρέπει να 
γίνει από χα δεξιά προς χα αρισχερά, αν ακολουθήσομε χην αφήγηση χου Βίου 
Βασιλείου και χου Σκυλίχζη. Η μηχέρα χου Βασιλείου πρώχα βλέπει σχο όραμα 
χο γιο χης πάνω σχο κυπαρίσσι και μεχά χο αφηγείχαι σχην ενάρεχη γυναίκα 
(εικ. 10), πρώχα μπαίνει ο Θεοφιλίχζης σχο ναό με χο μοναχό και μεχά ο 
Βασίλειος (εικ. 1), πρώχα η Δανηλίς καλεί χο μοναχό και ενημερώνεχαι και 
μεχά ακολουθεί η ασθένεια χου Βασιλείου και η επίσκεψη χης Δανηλίδος (εικ. 
3), πρώχα ο Ανχίγονος δεξιώνεχαι χους Βούλγαρους και μεχά ο Βασίλειος 
καλείχαι να παλέι|ιει και να νικήσει χο βούλγαρο παλαισχή (εικ. 11). Πρώχα 
γίνεχαι η χελεχή και μεχά η δεξίωση (εικ. 9). Θεωρούμε, λοιπόν, όχι αυχή η από 
χα δεξιά προς χα αρισχερά παράθεση χων επεισοδίων υπαγορεύεχαι από χο 
γεγονός όχι προέρχονχαι από έναν παλαιόχερο οργανωμένο εικονογραφικό 
κύκλο χης νεόχηχας χου Βασιλείου. Σχην ίδια υπόθεση οδηγούν η αφηγημαχι- 
κή αλλά και η εικασχική συνάφεια και συνοχή αυχών χων μικρογραφιών.

Όσα διαπισχώσαμε, λοιπόν, παραπάνω ως προς χις ανχινομίες, χις ανχι- 
φάσεις ή χα λάθη σχο συσχεχισμό μικρογραφιών και επιγραφών χου χειρογρά
φου χης Μαδρίχης έχουν καχά καιρούς αποδοθεί από όλους σχεδόν χους ερευ

in Byzantium, Desire and Denial in Byzantium. Papers from the Thirty-first Spring Symposium of 
Byzantine Studies, University of Sussex, Brighton, March 1997, επ ιμ. Liz James, Aldershot 1999,146- 
147.

22. Βιος Βασιλείου, 228.5-8 §11· Σκυλιτζης, 122.78-123.81 § 6.
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νητές που έχουν ασχοληθεί με τον κώδικα, σε ένα παλαιότερο εικονογραφημέ
νο χειρόγραφο του Σκυλίτζη, το οποίο είχε υπόψη του ο υπομνηματιστής ή και 
ο μικρογράφος και το οποίο υποτίθεται ότι παρουσίαζε άλλες γραφές, ανα
γνώσεις, λάθη ή και πιθανότατα άλλα εικονογραφικά θέματα. Αν αυτό δεν ι
σχύει, όπως υποστηρίζει ο Sevcenko, τότε μια πιθανή ερμηνεία είναι αυτή που 
θα έβλεπε τους μικρογράφους του κώδικα του Σκυλίτζη να στηρίζονται σε α
νεξάρτητους εικονογραφημένους κύκλους άλλων συναφών κειμένων και να 
τους χρησιμοποιούν στο έργο που έχουν αναλάβει. Τούτο, εξάλλου, προτεί
νουν οι A. Grabar - Μ. Μανούσακας για την ιστορία της νεότητας του Βασι
λείου23. Την άποψη αυτή προώθησε ο Chr. Walter, μελετώντας ορισμένες μι
κρογραφίες που εικονογραφούν επεισόδια της περιόδου των βασιλειών Θεο
φίλου και Μιχαήλ, υποστηρίζοντας μάλιστα ότι αυτές αντλούνται είτε αυτού
σιες είτε μερικώς, από εικονογραφημένα χειρόγραφα βίων αγίων της δεύτερης 
εικονομαχίας, όπως του αγίου Λαζάρου και των ομολογητών Θεοφάνους και 
Θεοδώρου των Γραπτών24. Ας προσθέσομε και τη δική μας υπόθεση για έναν 
εικονογραφημένο Βίο της όσιας Θεοδώρας της αυτοκράτειρας.

Έτσι, λοιπόν, μπορεί μόνο να ερμηνευτεί η απεικόνιση της τελετής αδελ
φοποίησης που δεν αναφέρεται από τον Σκυλίτζη. Ο μικρογράφος για να εικο
νογραφήσει το κείμενο του Σκυλίτζη στηρίζεται σε άλλες παραδόσεις και άλλα 
συγγενή εικονογραφημένα κείμενα, ανεξάρτητα μεν, σχετιζόμενα δε με τα γε
γονότα που αναφέρονται στην ιστορία του Σκυλίτζη. Το θέμα που αντιγράφε
ται από το μικρογράφο δημιουργεί προβλήματα ανάγνωσης ή αναγνώρισης 
στον υπομνηματιστή, ο οποίος στηρίζεται μόνο στο κείμενο του κώδικα.

Αναφέρθηκε στην αρχή ότι ως υποψήφιοι τόποι εικονογράφησης του κώ
δικα έχουν προταθεί τόσο το Παλέρμο όσο και η Κωνσταντινούπολη στα μέσα 
του 12ου αιώνα. Κάποια στοιχεία του κώδικα θα μπορούσαν να θεωρηθούν 
ως αναντίρρητα επιχειρήματα υπέρ της άποψης που υποστηρίζει ότι η εικονο
γράφηση του χειρογράφου έγινε στην Κωνσταντινούπολη25. Όμως, τα στοι
χεία αυτά ανατρέπονται από πλήθος άλλα. Εξετάζοντας τις βυζαντινού ύφους 
μικρογραφίες του πρώτου μέρους διαπιστώσαμε κάτι που, από όσο γνωρίζου

23. Grabar - Manoussacas, Skylitzès, 153-154.
24. Chr. Walter, Saints of Second Iconoclasm in the Madrid Scylitzes, REB 39 (1981), 307- 

318.
25. Ο N. Οικονομιδης, Η στολή του έπαρχου, 430-432, βασίστηκε στην πιστή απόδοση της 

στολής του έπαρχου για να υποστηρίξει ότι ο κώδικας εικονογραφήθηκε στην Κωνσταντινού
πολη. Πιστεύομε, όμως, ότι εάν ο μικρογράφος του κώδικα έχει όντως βασιστεί σε παλαιότερους 
εικονογραφημένους κύκλους θα μπορούσε να αποδώσει πιστά τη στολή του επάρχου σε οποιο- 
δήποτε περιβάλλον, πέραν της Κωνσταντινούπολης.
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με, δεν έχει παρατηρηθεί έως σήμερα. Στο 90% των μικρογραφιών του πρώτου 
μέρους αυτοκράτορες, βασίλισσες, πατριάρχες, επίσκοποι, άγιοι, φέρουν φω
τοστέφανο. Σε κάποιες, ελάχιστες, περιπτώσεις στερούνται φωτοστέφανου τα 
πρόσωπα αυτά στις βασιλείες του Θεοφίλου και του Μιχαήλ. Αυτό δεν θα 
μπορούσε να ερμηνευτεί λόγω των εικονομαχικών τους θέσεων, αφού εικονο- 
μάχοι αυτοκράτορες, όπως ο Λέων Αρμένιος (φφ. 10ν, 12ν, 13Γα, 13να"β, 14να) 
και ο Θεόφιλος (φφ. 43rß, 49Γα, 49va‘ß, 50ra, 52r, 52ν, 55ra, 56r, 58r«-ß, 75ν), 
όταν εικονίζονται στο χειρόγραφο φέρουν κατά κανόνα φωτοστέφανο. 
Αντίθετα, διαπιστώσαμε ότι σε ολόκληρο το δεύτερο μέρος του χειρογράφου 
απουσιάζει παντελώς το φωτοστέφανο από τους βυζαντινούς αυτοκράτορες, 
πράγμα που προδίδει σίγουρα δυτική αντίληψη ή επίδραση (ψηφιδωτά 
Σικελίας26, χειρόγραφα Κάτω Ιταλίας27 για να περιοριστούμε στο 12ο αιώνα).

Αλλά και στις μικρογραφίες που μας απασχόλησαν στα φφ. 84rß, 84ν, 85Γ, 
ο Βασίλειος και ο αγένειος μοναχός δεν έχουν φωτοστέφανο. Τούτο, βεβαίως, 
εξηγείται καθώς ο Βασίλειος δεν είναι ακόμη αυτοκράτωρ και ο μοναχός είναι 
κάποιος ανώνυμος. Στην τελετή, όμως, της αδελφοποίησης ο επίσκοπος του 
ναού του Αγίου Ανδρέα, λες και πρόκειται για άγιο, κατά απόλυτα βυζαντινό 
τρόπο φέρει φωτοστέφανο. Μια μικρογραφία (φ. 75ν) που προηγείται κατά 
πολύ του κύκλου της νεότητας του Βασιλείου και εικονογραφεί την ανταλλα
γή γραμμάτων μεταξύ Θεοφίλου και Αμερμουμνή έχει τόσο το βυζαντινό όσο 
και το μουσουλμάνο ηγεμόνα με φωτοστέφανο (εικ. 12).

Και εδώ τίθεται το δικό μας ερώτημα. Υπάρχει περίπτωση να παραλει- 
φθεί το φωτοστέφανο σε άγιο, αυτοκράτορα και πατριάρχη, π.χ. στον απόστο
λο Πέτρο (φ. 79Γ), στη Θεοδώρα (φφ. 45Γα, 61 vß, 67να), στη Θεοδώρα και στον 
Μιχαήλ Γ (φφ. 63να, 86vß), και να προστεθεί στο οποιοδήποτε εκκλησιαστικό 
ή κοσμικό πρόσωπο που δεν αγιοποιήθηκε ποτέ, όπως στα εκκλησιαστικά 
πρόσωπα στην κηδεία της κόρης του Θεοφίλου (φ. 52ν) ή στον Ιωάννη 
Σύγκελο (φ. 47ν), στον Θεόφοβο και στην αδελφή του Θεοφίλου (φ. 53ν) (εικ. 
13), όπου μάλιστα ο αυτοκράτορας δεν φέρει φωτοστέφανο ή σε μουσουλμά

26. Στα ψηφιδωτά της Martorana (Ε. Kitzinger, The Mosaics of St. Mary's of the Admiral in 
Palermo, Ουάσινγκτον 1990, πίν. 23) ο νορμανδός ηγεμόνας Ρογήρος δεν φέρει φωτοστέφανο. Στις 
ψηφιδωτές παραστάσεις του Γουλιέλμου Β' στο Monreale δεν υπάρχει φωτοστέφανο, βλ. Eve 
Borsook, Messages in Mosaic. The Royal Programmes of Norman Sicily 1130-1187, Οξφόρδη 1990, 
εικ. 104 και 105.

27. Στον κώδικα Marc. gr. 172, φ. 27ν, που χρονολογείται στα 1175, εικονίζονται οι βυζαντι
νοί αυτοκράτορες Ιουστινιανός και Λέων ΣΤ ο Σοφός χωρίς φωτοστέφανο, βλ. I Bizantini in Italia, 
επιμ. G. Cavallo - Vera von Falkenhausen - Raffaella Farioli Campanati - M. Gigante - V. 
Pace - Fr. Panvini Rosati, Μιλάνο 1982, εικ. 523.
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νο ηγεμόνα (ψ. 75ν), όπως γίνεται στο χειρόγραφο του Σκυλίτζη, από βυζαντι
νό μικρογράφο που δούλευε στην Κωνσταντινούπολη; Η απάντηση είναι 
οπωσδήποτε αρνητική.

Πιστεύομε, λοιπόν, ότι οι μικρογράφοι του χειρογράφου του Σκυλίτζη, όχι 
μόνον εργάζονται μακριά από το περιβάλλον της Κωνσταντινούπολης αλλά 
και όσα δείχνουν να γνωρίζουν στις λεπτομέρειες τους τα αντλούν από ήδη ει
κονογραφημένους κύκλους τους οποίους συμβουλεύονται και αναπαράγουν, 
όπου και όπως αυτοί ταιριάζουν. Όταν για το κείμενο δεν έχουν εικαστικό 
προηγούμενο, όμοιο ή παρεμφερές, ερανίζονται τύπους, μοτίβα και διάφορα 
άλλα στοιχεία γνωστά από την κοσμική ή θρησκευτική τέχνη και δημιουργούν 
δικές τους συνθέσεις. Για το λόγο αυτό δείχνουν να αγνοούν βασικά θέματα, 
π.χ. το περίφημο γλυπτό σύμπλεγμα με το λέοντα και το βου στο παλάτι του 
Βουκολέοντος, το οποίο αποδίδεται ως δύο διαφορετικά εμβληματικά αυτό
νομα γλυπτά (φ. 17Γ) (εικ. 14) ή τη μορφή του ναού της Αγίας Σοφίας (φ. 52r). 
Αγνοούν, επίσης, πως δεν φεύγει κάποιος με πλοίο από την Καππαδοκία για 
να πάει στη Συρία (φ. 38Γα) ή ότι ένας μουσουλμάνος δεν φέρει φωτοστέφανο 
(φ. 75ν) (εικ. 12).

Όπως έχει ήδη αναφερθεί, ο μικρογράφος των παραστάσεων που μελε
τούμε αντιγράφει κάποιον κύκλο της νεότητας του Βασιλείου και πιστεύομε ό
τι ο αγένειος μοναχός της Πάτρας υπήρχε στον κύκλο αυτό. Επειδή ο συγκε
κριμένος κύκλος αφορά γεγονότα του Θεοφίλου, του Μιχαήλ και του Βασιλεί
ου, επιβάλλεται αναζήτηση αγένειων μοναχών κατά τα χρόνια των βασιλειών 
τους. Η αναζήτηση εύκολα μας οδηγεί στο εσμό των ευνούχων όχι μόνον πα
ρακοιμώμενων και αξιωματούχων αλλά και πατριαρχών και μοναχών. Αρκεί 
να αναφέρουμε δύο εικαστικά δείγματα: α) την απεικόνιση του Λέοντος πα
τρικίου και πραιπόσιτου με μακριά μαλλιά και χωρίς γένια στη μικρογραφία 
του φ. 2ν στο Βατικανό κώδικα Regina gr. I28 και β) την απεικόνιση του πατρι
άρχη Ιγνατίου με κοντό μαλλί και χωρίς γένια στα "ψηφιδωτά της Αγίας Σοφίας 
στην Κωνσταντινούπολη (εικ. 15) και στη μικρογραφία της σ. 134 στο Μηνο- 
λόγιο του Βασιλείου (Vat. gr. 1613) (εικ. 16), όπου ο Ιγνάτιος είναι σχεδόν όμοι
ος με το μοναχό της Πάτρας29. Στα χρόνια της βασιλείας του Λέοντος

28. Oriente Cristiano e Santità. Figure e storie di santi tra Bisanzio e l'Occidente, επιμ. S. 
Gentile, [Βενετία 1998], αρ. 3,140-146, εικ. 3 (P. Canart). Για τη χρονολόγηση του κώδικα γύρω 
στο 944, βλ. C. Mango, The Date of Cod. Vat. Regin. Gr. 1 and the “Macedonian Renaissance”, Acia 
ad archaeologiam et atrium historiam pertinentia 4 (1969), 121-126.

29. Για την ψηφιδωτή παράσταση του Ιγνατίου στην Αγία Σοφία, βλ. C. A. Mango, Materials 
for the Study of the Mosaics of St. Sophia at Istanbul, Ουάσινγκτον 1962,52, εικ. 62-65· C. Mango - 
E. J. W. Hawkins, The Mosaics of St. Sophia at Istanbul. The Church Fathers in the North Tympanum,
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δημιουργείται, άλλωστε, και η μονή του Αγίου Λαζάρου, προορισμένη ειδικά 
για τους ευνούχους30 31.

Ποια μπορεί να είναι η σχέση της Πάτρας με το κλίμα αυτό; Έχομε κάποι
α μαρτυρία που να πιστοποιεί ότι ο μοναχός του Αγίου Ανδρέα υπήρξε ευνού
χος; Η μαρτυρία τελικά υπάρχει και συνάγεται εμμέσως, αν και πιστεύομε ότι 
θα ήταν ιδιαίτερα ρητή στον αρχικό κώδικα όπου βρίσκονταν ol μικρογραφίες 
που αντιγράψει ο Σκυλίτζης του Εσκοριάλ. Το κλειδί στη λύση του γρίφου εί
ναι η Δανηλίς. Από τη μια, ο Βίος Βασιλείου και ο Σκυλίτζης αφηγούνται ότι 
η πατρινή χήρα ήταν από χρόνια στενά δεμένη με το μοναχό του Αγίου Αν
δρέα. Μια σχέση υποταγής αφήνεται να διαφιανεί από τον τρόπο που τον επι
πλήττει και τον ονειδίζει. Από την άλλη, σύμφωνα με το Βίο Βασιλείου, η Δα
νηλίς είναι αυτή που κατά τη θρυλική επίσκεψή της στον Βασίλειο, όταν πλέον 
αυτός είχε γίνει αυτοκράτορας, φέρνει μαζί της εκατό ευειδείς εκτομίες ως δώ
ρο, είσαγαγοϋσα και δώρα πολυτελή ... ήσαν γάρ οίκετικά μεν πρόσωπα πε
ντακόσια, εν ών ύπήρχον ευειδείς εντομίαι τον άριθμόν εκατόν31. Στο χαρα
κτηριστικό αυτό απόσπασμα στηρίζονται και σε αυτό αναφέρονται όλοι ol με
λετητές για να υπογραμμίσουν τη σπουδαία θέση που κατείχαν οι ευνούχοι 
στη βυζαντινή κοινωνία, στην αυλή και στην εκκλησία32. Αξίζει, βεβαίως, να 
σημειωθεί ότι ουδέν σχετικό αναφέρει ο Σκυλίτζης.

Θεωρούμε, λοιπόν, ότι πέρα από τα μυθοπλαστικά στοιχεία του επεισοδί
ου, η περιοχή της Αχαΐας και ειδικά η Πάτρα, θα διέθετε μεγάλο αριθμό ευνού
χων. Πολλοί από αυτούς θα προέρχονταν από τους Σλάβους που ως προσα- 
φιερωθέντες θα ανήκαν στο ναό του Αγίου Ανδρέα, μετά μάλιστα την κατα
στολή της εξέγερσής τους33. Είναι, εξάλλου, γνωστό ότι οι περισσότεροι ευνού

DOP 26 (1972), 28-30, πίν. 12 και 13. Για τις απεικονίσεις του Ιγνατίου στο βυζαντινό ποτήρι που 
φυλάσσεται στο ναό του Αγίου Μάρκου της Βενετίας και στη μικρογραφία στο Μηνολόγιο του 
Βασιλείου, βλ. A. Grabar, Un calice byzantin aux images des patriarches de Constantinople, 
ΔΧΑΕ περ. A' 4 (1964-1965), 46-47, πίν. 16 εικ. 4, πίν. 17 εικ. 5.

30. Λέων Γραμματικός, Leonis Grammatici, Chronographia, έκδ. I. Bekker, Βόννη 1842, 
274· R. Janin, La géographie ecclésiastique de l'Empire byzantin, I. Le siège de Constantinople et le 
patriarcat oecuménique, III. Les églises et les monastères, Παρίσι 19692, 298-300· R. Guilland, Les 
eunuques dans l’Empire byzantin, REB 1 (1943), 204 (= Recherches sur les institutions byzantines, I, 
Βερολίνο - Αμστερνταμ 1967,169).

31. Βιος Βασιλείου, 318.3-7.
32. Για τους ευνούχους στη βυζαντινή κοινωνία, βλ. Guilland, Les eunuques, 197-238 (= 

165-197). Βλ. επίσης την πρόσφατη μελέτη, S. Tougher, Byzantine Eunuchs: An Overview, with 
Special Reference to their Creation and Origin, Women, Men and Eunuchs. Gender in Byzantium, 
επιμ. Liz James, Λονδίνο 1997,168 κ.εξ.

33. Βλ. Η. Αναγνωςτακης - Άννα Λαμπροπουλου, Μία περίπτωση έφαρμογής τού βυζα
ντινού θεσμού τού άσυλου στην Πελοπόννησο. Ή προσφυγή τών Σλάβων στο ναό τού 'Αγίου 
’Ανδρέα Πατρών, Σύμμεικτα 14 (2001), 29-47 με όλη την προγενέστερη σχετική βιβλιογραφία.
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χοι στους μέσους βυζαντινούς χρόνους προέρχονταν από τους Άραβες, τους 
Σλάβους34 ή από τον Καύκασο. Η πιο κοντινή στην Πάτρα μαρτυρία μοναχού 
ευνούχου, προϊσταμένου σε γυναικεία μονή, είναι αυτή στο Βίο της αγίας Αθα
νασίας Αιγίνης (πρώτο μισό του 9ου αιώνα) στον οποίο αναφέρεται ο ευνού
χος Ιγνάτιος35. Κατά συνέπεια, ένας μοναχός ευνούχος στο ναό του Αγίου Αν- 
δρέα στην Πάτρα κατά τον 9ο αιώνα, και μάλιστα στα χρόνια της Δανηλίδος 
η οποία δωρίζει εκατό ευνούχους στον αυτοκράτορα Βασίλειο, δεν είναι καθό
λου περίεργο, όταν πατριάρχης στην Κωνσταντινούπολη ήταν ο επίσης ευνού
χος Ιγνάτιος. Καθώς μάλιστα η Δανηλίδα, μια αρχόντισσα, σχεδόν βασίλισσα 
του βυζαντινού Νότου, γνώριζε πολύ καλά ότι οι ευνούχοι περιτριγυρίζουν 
τους άρχοντες όπως οι μύγες το μαντρί όταν καλοκαιριάσει, φαίνεται ότι είχε 
αρκετούς σε όλες τις θέσεις και περίσσευμα για να στείλει εκατό στον Βασίλει
ο: ηόει γάρ, ώς εοικεν, ή πλουτοκράτωρ εκείνη γραϋς δτι άεί τυγχάνει χώρα 
τοϊς σπάόουσι τούτοις εις τα βασίλεια, καί έν τούτοις υπέρ τάς μυίας έν εαρος 
ώρα κατά προβάτων σηκόν άναστρέφονται36. Ας σημειωθεί, ότι στο δυτικό
τροπο δεύτερο μέρος του Σκυλίτζη, στη σκηνή της επίσκεψης της Δανηλίδος 
(φ. 102r) στον Βασίλειο πρώτα και κατόπιν στο γιο του Λέοντα, στην Κωνστα
ντινούπολη, εικονίζονται ευνούχοι να τη συνοδεύουν προσκομίζοντας δώρα 
(εικ. 17). Ο Σκυλίτζης, όμως, σε αντίθεση με το Βίο Βασιλείου, δεν αναφέρεται 
στους εκτομίες-δώρα της Δανηλίδος στον Βασίλειο37.

Συμπερασματικά λοιπόν, πιστεύομε ότι ο ευνούχος μοναχός στο ναό του 
Αγίου Ανδρέα θα αναφερόταν σε κάποιο άλλο κείμενο σχετικό με τη νεότητα 
του Βασιλείου, όπου και θα εικονιζόταν. Αυτό αποτελεί και το σημαντικότερο 
επιχείρημα ότι οι καλλιτέχνες του κώδικα της Μαδρίτης, οπωσδήποτε μακριά 
και πέραν της Κωνσταντινούπολης, στηρίζονται σε προϋπάρχοντες εικονο-

34. Guilland, Les eunuques, 197-238 (= 165-197).
35. F. Halkin, Vie de sainte Athanasie d’Egine, Six inédits d'hagiologie byzantine, Βρυξέλλες 

1987,179-195 § 9. Αγγλική μετάφραση από τον L. E Sherry, στο Holy Women of Byzantium. Ten 
Saints’ Lives in English Translation, επιμ. Alice-Mary Talbot, Ουάσινγκτον 1996,149 § 9.

36. Βιος Βασιλείου, 318.7-10. Θεωρούμε ότι η παρομοίωση του πλήθους των ευνούχων στην 
Κωνσταντινούπολη με τις μύγες στο μανδρί την άνοιξη αποτελεί δάνειο από την Ιλιάδα, Β, 469- 
471. Υποβάλοντας την παρατήρηση αυτή στον I. Sevêenko, μαζί με άλλα ομηρικά δάνεια στο Βίο 
Βασιλείου, μας βεβαίωσε ότι πρόκειται όντως για ομηρικό τόπο αναφερόμενο στους ευνούχους 
ήδη από τον Λιβάνιο, βλ. την επικείμενη έκδοση του Βίου Βασιλείου από τον ίδιο.

37. Σκυλίτζης, 160-161 § 40. Πρέπει να σημειωθεί ότι σε ολόκληρο τον κώδικα ο μόνος 
ευνούχος με επιγραφή «εύνοϋχος ρωμαίος» βρίσκεται στο φ. 202Γ που εικονογραφεί το επεισόδιο 
επί Ρωμανού Αργυρού, όπου εννοϋχός τις τών θαλαμηπόλων εφορμά έφιππος κατά την πολιορ
κία της Αντιόχειας, βλ. Σκυλίτζης, 381 § 5.
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γραφικούς κύκλους για την εικονογράφηση του Σκυλίτζη. Ακολουθούν παρα
δόσεις που δεν υπάρχουν στο κείμενό τους, αλλού αντιγράφουν, αλλού αυτο
σχεδιάζουν, αλλού δεν καταλαβαίνουν και παραποιούν, βάζουν φωτοστέφα
νο στον Αμερμουμνή (φ. 75ν) (εικ. 12), και ο υπομνηματιστής μπερδεύει ή προ
σπαθεί να βολέψει τη Θεοδώρα ως Θεόφιλο (φφ. 49rß, 50vß, 51r) (εικ. 4, 5, 6). 
Και όλα αυτά, αν δεν συμβαίνουν σίγουρα στο Παλέρμο, συμβαίνουν πάντως 
σε περιβάλλον που, ενώ διαθέτει την πληροφόρηση και τα στοιχεία, δεν τα 
κατανοεί, ακόμη και όταν τα σέβεται με το δικό του αναμφισβήτητα εκλεκτι- 
κό τρόπο.
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Εικ. 1. Κώδικας Σκυλίτζη (Εθνική Βιβλιοθήκη Μαδρίτης), φ. 84rß
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Εικ. 2. Κώδικας Σκυλίτζη, φ. 83ν
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Εικ. 3. Κώδικας Σκυλίτζη. φ. 84ν

Εικ. 4. Κώδικας Σκυλίτζη, φ. 49rß
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Εικ. 5. Κώδικας Σκυλίτζη, φ. 50vß

I £ !?>. ι-.-ζ»- J ί —ί

Ip · ο[)σ5Η^7βν/^^/7θν^θφβ^οι,σ^£^<5ί«τ|<(ρέ^]<7νΛο^}κ7ί^7'’»;ϋΙ
[s«Ä^^eM4ARÆUre|<r.^O^ · if

'K»eœU"murT»a-nw/i»»elîtirf^4A^ur *rrM/i eyt*y>vo&ii<>viccr · *70C
Εικ. 6. Κώδικας Σκυλίτζη, φ. 51Γ
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Εικ. 7. Κώδικας Σκυλίτζη, φ. 66Γα

Εικ. 8. Κώδικας Σκυλίτζη, φ. 67vß
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Εικ. 9. Κώδικας Σκυλίτζη, φ. 85Γ

Εικ. 10. Κώδικας Σκυλίτζη, φ. 84Γα
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Εικ. 11. Κώδικας Σκυλίτζη. φ. 85να
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Εικ. 12. Κώδικας Σκυλίτζη, φ. 75ν
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Εικ. 13. Κώδικας Σκυλίτζη, φ. 53ν
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Εικ. 14. Κώδικας Σκυλίτζη, φ. 17r
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Εικ. 15. Αγία Σοφία Κωνσταντινούπολης. 
Ιγνάτιος πατριάρχης, ψηφιδωτό 9ου αι. (λεπτομέρεια)

Εικ. 16. Μηνολόγιον Βασιλείου. Κώδ. Vat. gr. 1613, σ. 134. 
Κοίμηση πατριάρχη Ιγνατίου (λεπτομέρεια)
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ANNA I. ΛΑΜΠΡΟΠΟΥΛΟΥ

Ο ΜΟΝΑΧΙΣΜΟΣ ΣΤΗΝ ΑΧΑΪΑ ΚΑΤΑ ΤΗ ΜΕΣΟΒ ΥΖΑΝΤΙΝΗ ΠΕΡΙΟΔΟ: 
ΣΥΝΘΗΚΕΣ ΕΞΑΠΛΩΣΗΣ ΚΑΙ ΑΝΑΠΤΥΞΗΣ*

ΧΩΡΟΣ ΚΑΙ ΣΥΝΘΗΚΕΣ ΕΞΑΠΛΩΣΗΣ ΤΟΥ ΠΡΩΙΜΟΥ ΑΧΑΪΚΟΥ ΜΟΝΑΧΙΣΜΟΥ

Ή γεωγραφική θέση τής Πελοπόννησου άνάμεσα στην Ανατολή καί τή 
Δύση, τή Ρώμη καί τήν Κωνσταντινούπολη άλλα καί ή γειτνίασή της μέ τον αί- 
γαίακό χώρο, πού συνιστά γέφυρα έπικοινωνίας μέ τή Μικρά Ασία καί τήν 
Παλαιστίνη, άναμφισβήτητες κοιτίδες τού ασκητισμού καί τού μοναχισμού, ά- 
ποτέλεσαν τούς κύριους παράγοντες τής διαμόρφωσης καί τής έξέλιξης τού 
πελοποννησιακοΰ μοναχισμού καθόλη τή διάρκεια τής βυζαντινής περιόδου* 1. 
Δέν είναι, άλλωστε, τυχαίο τό γεγονός ότι στις σημαντικότατες έμπορικές πό
λεις τής Κορίνθου καί των Πατρών -διαθέτουν τά καλύτερα λιμάνια καί βρί
σκονται πάνω στον κύριο οδικό άξονα πού συνδέει τήν άνατολική καί τή δυτι
κή πελοποννησιακή άκτή- ιδρύθηκαν κατά τόν πρώτο μεταχριστιανικό αιώνα 
οί άποστολικές έκκλησίες άπό τούς άποστόλους Παύλο καί Ανδρέα αντίστοιχα.

Ή πόλη τών Πατρών, στο βορειοδυτικό άκρο τής Πελοποννήσου, χάρη 
στή νευραλγική της θέση στήν είσοδο τού πατραϊκοΰ κόλπου καί στό έξαιρετι- 
κό λιμάνι της, άποκτά κατά τή ρωμαϊκή περίοδο, ιδιαίτερα μετά τήν καταστρο
φή τής Κορίνθου, τή μεγαλύτερη εμπορική καί οικονομική άνθηση. Ή άναφο- 
ρά τού λιμανιού σέ όλα τά itineraria, καθώς καί ή άπεικόνισή του σε άρκετούς 
τύπους πατρινών νομισμάτων, άποδεικνύουν τό ρόλο πού έπαιξε στήν άνά- 
πτυξή της. Στούς ίδιους παράγοντες οφείλει ή πόλη κατά κύριο λόγο τόν

* Ή παρούσα ανακοίνωση συνιστά σύντομη περιγραφή τών προβλημάτων τού αχαϊκού 
μοναχισμού πού αναπτύσσονται διεξοδικά στήν υπό έκδοση μελέτη μου, Ή μητρόπολη Πατρών 
καί ό μοναχισμός στήν Αχαΐα ως τόν 13ο αιώνα.

1. Σχετικά μέ τό μοναχισμό στήν Πελοπόννησο, βλ. Πρόγραμμα Ιγγορικης Γεωγραφίας 
ΚΒΕ/ΕΙΕ, Ό μοναχισμός στήν Πελοπόννησο κατά τή μέση βυζαντινή περίοδο, Τάσεις του Ορθό
δοξου Μοναχισμού, 9ος-20ος αιώνες. Πρακτικά του Διεθνούς Συμποσίου που διοργανώθηκε στα 
πλαίσια του Προγράμματος «Οι δρόμοι του ορθόδοξου μοναχισμού: Πορευθέντες μάθετε», Θεσ
σαλονίκη, 28 Σεπτεμβρίου - 2 Οκτωβρίου 1994, ’Αθήνα 1996,77-103. Γιά τόν ασκητισμό στήν Πελο
πόννησο, βλ. ’Άννα ΛΑΜΠΡΟΠΟΥΛΟΥ, Ό άσκητισμός στήν Πελοπόννησο κατά τή μέση βυζαντινή 
περίοδο, ’Αθήνα 1994.
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κοσμοπολίτικο καί πολυεθνικό χαρακτήρα της, την πρώιμη παρουσία μιθραϊ- 
κής καί εβραϊκής κοινότητας καί τήν ποικιλία των άνατολικών καί αιγυπτια
κών λατρειών, όπως τοϋ Άττη, τής Κυβέλης καί τής ’Ίσιδος. Σέ αυτό τό γενικό 
πλαίσιο τοϋ πολυθρησκευτικοϋ χαρακτήρα τής πόλης, μπορεί νά θεωρηθεί 
πιθανή καί ή παρουσία χριστιανών, τόσο μέσα στήν Πάτρα, όσο καί στήν ευρύ
τερη περιοχή της. Τό ενδεχόμενο αυτό μπορεί νά θεωρηθεί πιθανό, αν συνδυα- 
σθεΐ μέ τή ζωντανή τοπική παράδοση γιά τό μαρτύριο τοϋ αποστόλου Ανδρέα 
καί τήν παρουσία τοϋ ευαγγελιστή Λουκά, ό όποιος φέρεται νά συνέγραψε 
τμήμα τοϋ ευαγγελίου του στήν Αχαΐα. Υπενθυμίζεται, ότι τό παλαιότερο κεί
μενο, στο όποιο διασώζεται ή αχαϊκή παράδοση, χρονολογείται στον 4ο αί. καί 
ή σύνθεσή του άποδίδεται σέ ελληνα συγγραφέα, πιθανότατα Αχαιό2.

Παρά ταΰτα, ή ανίχνευση σαφών χριστιανικών αρχαιολογικών τεκμηρίων 
στήν Πάτρα καί τήν περιοχή τής πατραϊκής καί γενικότερα τής Αχάίας, δέν εί
ναι δυνατή πριν άπό τά μέσα τοϋ 3ου αί., γεγονός πού ίσως σχετίζεται μέ τήν 
έκδοση τοϋ διατάγματος τοϋ Καρακάλλα περί άνεξιθρησκείας τών ρωμαίων 
πολιτών τής αυτοκρατορίας. Αυτό μπορεί βάσιμα νά πιθανολογηθεί άπό τήν 
εύρεση χριστιανικού νεκροταφείου τών μέσων τοϋ 3ου αί. στό κέντρο τής ρω
μαϊκής πόλης καί ορισμένων έπιγραφών, χρονολογημένων στό μεταίχμιο με
ταξύ 3ου καί 4ου αιώνα. Οί ανωτέρω ενδείξεις συνδυάζονται μέ τή μαρτυρία 
γιά τή λειτουργία τής έπισκοπής Πατρών τουλάχιστον άπό τά μέσα τοϋ 4ου αί. 
καί μέ τον έντοπισμό στήν πόλη καί στήν περιοχή τής Αχάίας λίγων άλλά εν
δεικτικών καταλοίπων χριστιανικών λατρευτικών μνημείων τής ίδιας περίπου 
έποχής3.

Στήν περιοχή τής Αχαίας καί τής πόλης τών Πατρών δέν εχει, προς τό 
παρόν τουλάχιστον, άποκαλυφθεΐ μονύδριο ή καθολικό μονής πού νά χρονο
λογείται σέ πρώιμη περίοδο. ’Οφείλουμε, όμως, νά άναφερθοΰμε στήν παράδο
ση πού σχετίζεται μέ τή μονή Γηροκομείου Πατρών, ή ίδρυση τής όποιας συν
δέεται μέ τήν παρουσία στήν πόλη τοϋ μάρτυρα Αρτεμίου, προκειμένου νά με
ταφέρει στήν Κωνσταντινούπολη τό λείψανο τοϋ άποστόλου Ανδρέα4. Ή πα
ράδοση αυτή, προς τό παρόν τουλάχιστον, χρήζει πληρέστερης άρχαιολογικής

2. F. Dvornik, The Idea of Apostolicity in Byzantium and the Legend of the Apostle Andrew, 
Καΐμπριτζ Μασσ. 1958- R. W. Burgess, The Passio S. Artemii, Philostorgius, and the Dates of the 
Invention and Translations of the Relics of Sts Andrew and Luke, An. Boll. 121 (2003), 5-36- Θ. Ae- 
τορακης, Τό ανέκδοτο μαρτύριο τού άποστόλου ’Ανδρέα, Πρακτικά Β'ΔιεθνοϋςΣυνεδρίου Πελο- 
ποννησιακών Σπουδών, Πάτραι 25-31 Μαΐου 1980, Α', ’Αθήνα 1981-1982, 331.

3. ’Αναλυτικά, γιά τό μοναχισμό στήν Άχαΐα κατά τήν πρωτοβυζαντινή περίοδο, βλ. 
Λαμπροπουλου, Ή μητρόπολη Πατρών.

4. Βλ. παρακάτω, 100.
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τεκμηρίωσης. ’Ακόμη, περαιτέρω δι,ερεύνηση απαιτεί ή ιστορία τής μονής Μα- 
ρίτσας στό Σανταμέρι. Τό καθολικό της, στά όρια τής Άχαΐας καί τής Ηλείας, 
είναι σταυροειδής έγγεγραμμένος τετρακιόνιος ναός μέ τροϋλλο. Ή μορφή 
πού έχει σήμερα χρονολογείται στό 18ο αί., όπως άλλωστε προκύπτει και άπό 
τήν επιγραφή στό νάρθηκα, πού άναφέρει χρονολογία κτίσης τό έτος 17155. Τό 
ψηφιδωτό δάπεδο τού ναού, πού κοσμείται μέ γεωμετρικά καί ζωικά θέματα 
«προερχόμενα πιθανώς άπό αρχαία κτήρια τής περιοχής», κατά τήν αρχαιολό
γο Ελένη Κουνουπιώτου, χρονολογείται στην εποχή τής ύστερης άρχαιότη- 
τας6. 'Ένα όμως τμήμα, αυτό μέ τούς πέλτες, χρονολογείται στον 6ο αί., δείχνει 
νά είναι ένιαΐο7 καί ίσως μπορεί νά συνδυασθεΐ μέ παλαιότερη φάση λειτουργί
ας τής μονής8.

ΑΚΜΗ ΤΟΥ ΑΧΑΪΚΟΥ ΜΟΝΑΧΙΣΜΟΥ ΚΑΤΑ ΤΗ ΜΕΣΟΒΥΖΑΝΤΙΝΗ ΠΕΡΙΟΔΟ

Ή άμεση εκκλησιαστική έξάρτηση τής επισκοπής Πατρών άπό τον πάπα 
τής Ρώμης μέχρι τά μέσα τού 8ου αί. (733 ή μετά τό 754) καί ή διοικητική ύπα- 
γωγή της στό Ανατολικό ’Ιλλυρικό, άποτελοΰν γεγονότα καθοριστικά γιά τήν 
περαιτέρω έξέλιξη τών έκκλησιαστικών πραγμάτων στην περιοχή. Ή περίοδος

5. Νέα ανάγνωση τής έπιγραφής τής μονής Μαρίτσας προτείνει ώς πιθανότερη χρονολογία 
ανακαίνισης τοϋ ναού τής μονής τό έτος 1256, αντί τοΰ 1715, βλ. σχετικά Μυρτώ Γεωργοπουλου- 
Βερρα, Βυζαντινά μονύδρια και ασκηταριά στην περιοχή του όρους Σκόλλις στην Αχαια, 121, στον 
παρόντα τόμο.

6. Ε. Μαςγροκωγτας, ΑΔ 22 (1967), Β1, 216· Ελένη Κουνουπιώτου, ΑΔ 25 (1970), Β1, 209- 
Παναγιώτα Αςημακοπουλου-Ατζακα, Σύνταγμα των παλαιοχριστιανικών ψηφιδωτών της Ελ
λάδος, II. Πελοπόννησος - Στερεά Ελλάδα. Με τη συνεργασία της Έλλης Πελεκανίδη, Θεσσαλο
νίκη 1987, 80 σημ. 54.

7. Άννα Λαμπροπουλου - Άφέντρα Μουτζαλη, Ή περιοχή τής Δύμης κατά τούς πρωτο- 
βυζαντινούς χρόνους, άδημοσίευτη άνακοίνωση πού έγινε στο πλαίσιο τοϋ συνεδρίου, Δυμαία - 
Βονπρασία. Τή δημοσίευση τών πρακτικών βλ. Αχαϊκό Τοπίο, II. Δύμη και Δυμαία χώρα. Πρακτι
κά τον διεθνούς συνεδρίου «Δυμαία - Βονπρασία», Κάτω Αχαΐα, 6-8 Οκτωβρίου 1995, επιμ. Α. Δ. 
Ριζακης (Μελετήματα 29), ’Αθήνα 2000. Ή άνακοίνωση πρόκειται νά δημοσιευθεϊ σύντομα.

8. Μυρτώ Γεωργοπουλου-Βερρα, Βυζαντινά μονύδρια, 121. Τό συσχετισμό τοΰ ναοϋ μέ 
μοναστηριακό καθίδρυμα ενισχύει ή αφιέρωσή του στην 'Αγία Μαρίνα, στή Θεοτόκο καί στον Ά
γιο Γεώργιο, καθώς καί τό γεγονός δτι ή παράσταση τής άγιας Μαρίνας είναι συχνή άπό τόν 11ο 
αί. καί μετά, κυρίως σέ μοναστικά μνημεία. Δέν άποκλείεται, βεβαίως, ή μονή Μαρίτσας νά σχετί
ζεται μέ τήν άταύτιστη ακόμη μονή τής Άγιας Μαρίνας πού χρονολογείται τό 14ο αί. καί πρέπει 
νά άναζητηθεΐ, σύμφωνα μέ δλες τις ενδείξεις, στό χώρο τής δυτικής Πελοποννήσου, βλ. σχετικά 
τή μελέτη τοΰ Κ. Χρυσοχοΐδη, Αγνωστη μονή της Αγίας Μαρίνας στη δυτική Πελοπόννησο, πού 
άνακοινώθηκε κατά τις εργασίες τοΰ παρόντος συνεδρίου. Παλαιοχριστιανικά κατάλοιπα έντοπί- 
στηκαν καί στό ναό τής Μεταμορφώσεως τοΰ Σωτήρος στό Μιντιλόγλι, πού άποτέλεσε άργότερα 
καθολικό μονής, βλ. Δ. Αθαναςουλης, ΑΔ 52 (1997), Β1,258.
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αυτή χαρακτηρίζεται άπό τή συνεχή άμφισβήτηση τής παπικής έξουσίας καί 
τή σταθερή προσήλωση τών εκκλησιαστικών αρχών καί τοϋ κλήρου στήν είκο- 
νόφιλη πολιτική πού υποστήριξε ό πάπας, κατ’ άπόλυτη διαφοροποίηση προς 
τήν έπίσημη αύτοκρατορική θέση τής Κωνσταντινούπολης. Δέν είναι τυχαίο 
το γεγονός ότι στις εργασίες τής Ζ' οικουμενικής συνόδου τής Νίκαιας, τό 787, 
κατά τή διάρκεια τής όποιας καταδικάσθηκε ή είκονομαχία ώς αίρεση καί 
άποφασίσθηκε ή άναστήλωση τών εικόνων, συμμετέχει καί συνυπογράφει τά 
πρακτικά ώς εκπρόσωπος τού έπισκόπου ΙΊατρών Προκοπίου ό μοναχός 
’Ιωάννης9. Υπενθυμίζεται, ότι ή υπογραφή τοϋ εκπροσώπου Πατρών βρίσκε
ται άνάμεσα στά ονόματα τών επισκόπων Ρηγίου καί Κατάνης, ιταλικών πόλε
ων πού έπέδειξαν σθεναρή είκονόφιλη πολιτική, υποδεχόμενες καταδιωκόμε- 
νους μοναχούς προερχόμενους άπό μεγάλα μοναστικά κέντρα, όπως ή Κων
σταντινούπολη. Ή είκονόφιλη στάση τής εκκλησιαστικής έδρας τών Πατρών 
στά τέλη τοϋ 8ου αί. (γύρω στό 798) προκύπτει, εκτός τών άλλων, έμμεσα καί 
άπό τό περιεχόμενο έπιγράμματος τοϋ Θεοδώρου Στουδίτη προς τιμήν τοϋ α
ποστόλου Άνδρέα. Στό επίγραμμα, ό Θεόδοορος Στουδίτης κάνει λόγο καί γιά 
τόν τοπικό επίσκοπο, τό όνομα τοϋ όποιου δέν μνημονεύει: ~Ω πρωτόκλητε, 
τών αποστόλων κλέος, ό παμμέγιατος τών πατρών φαεσφόρος, τόν σόν λεών 
φύλαττε συν τώ ποιμένι10. Ή άναφορά σέ «ποιμένα» τής πόλης άπό τόν 
Θεόδωρο Στουδίτη δέν άφήνει άμφιβολίες γιά τήν είκονόφιλη πολιτική τοϋ 
τοπικού έπισκόπου, τό πρόσωπο τοϋ όποιου πρέπει νά ταυτίζεται ή μέ τόν 
Προκόπιο, πού συμμετέσχε μέσω εκπροσώπου στή σύνοδο τής Νίκαιας, όπως 
ήδη άναφέρθηκε, ή μέ τόν Γεώργιο, γνωστό καί άπό μολυβδόβουλλα χρονολο
γημένα στον 6ο-7ο ή 8ο αιώνα. ’Ανεξάρτητα άπό τήν ταυτότητα τοϋ προσώ
που, είναι προφανής ή είκονόφιλη πολιτική τής έκκλησίας τών Πατρών σέ 
αυτή τή συγκυρία, όπως άλλωστε είκονόφιλη διαπιστώνεται καί ή έν γένει 
θρησκευτική πολιτική τής επισκοπής Μονεμβασίας κατά τήν ίδια περίπου 
περίοδο11. ’Εξάλλου, στό Τακτικό τό λεγόμενο «τών Εικονοκλαστών», πού 
σύμφωνα μέ νεότερες έρευνες χρονολογείται μετά τό 754 καί άποτελεΐ τό 
πρώτο εκκλησιαστικό τακτικό μετά τή συγχώνευση τών εκκλησιαστικών έπαρ-

9. J. Darrouzès, Listes épiscopales du Concile de Nicée (787), REB 33 (1975), 18,19, 24, 62 
άρ. 43D-E.

10. A. GARZYA.Theodori Studitae Epigrammata, ΕΕΒΣ 28 (1958), 48· Theodoros Studites, 
Jamben auf verschiedene Gegenstände, έκδ. Ρ. Speck (Supplémenta Byzantina 1), Βερολίνο 1968,242 
άρ. LXXXVII.

11. Uà τό ρόλο πού διαδραμάτισε ή έπισκοπή Μονεμβασίας τόσο κατά τήν πρώτη φάση τής 
είκονομαχίας όσο καί κατά τή δεύτερη, βλ. σχετικά, Βούλα Κοντή, Μαρτυρίες γιά τήν είκονομα- 
χική έριδα στήν Πελοπόννησο. Προβλήματα καί προσεγγίσεις, Σύμμεικτα 13 (1999), 81 κ.έ.



χιών τής Δύσης, πού άποσπάσθηκαν άπό τή Ρώμη, ή επισκοπή Πατρών ανα
γράφεται ταυτόχρονα ώς αυτοκέφαλη άλλα και ώς υποκείμενη στην υποβαθ
μισμένη, πλέον, μητρόπολη Κορίνθου καί μάλιστα μόλις στην 21η σειρά12.

Μετά τήν οριστική αποκατάσταση τών εικόνων καί τήν καταδίκη τής 
είκονομαχικής έριδας, το 843, σέ συνδυασμό μέ τή διοικητική καί έκκλησιαστι- 
κή αναδιοργάνωση στήν περιοχή, πού πραγματοποιήθηκε λίγα χρόνια νωρίτε
ρα, άρχίζει εντελώς νέα περίοδος στήν πελοποννησιακή χερσόνησο. Ιδιαιτέ
ρως σημαντική γίνεται ή θέση τού λιμανιού τής Πάτρας, λόγω τού θαλάσσιου 
δρόμου πού τή συνδέει απευθείας μέ τήν Ιταλία καί μέσω τού βόρειου οδικού 
άξονα τής Πελοποννήσου καθιστά εφικτή τή διεκπεραίωση ταξιδιωτών καί 
εμπορευμάτων προς τήν Κωνσταντινούπολη καί τή Μικρά Άσία. Τό γεγονός 
αυτό συμπίπτει χρονικά μέ τήν κατάργηση τού ελέγχου άπό τούς Βυζαντινούς 
τού τμήματος τής Έγνατίας όδοΰ πού βρισκόταν δυτικά τής Θεσσαλονίκης13. 
Ή βορειοδυτική Πελοπόννησος καί μάλιστα ή Πάτρα καί ή ευρύτερη περιοχή 
τής Αχα'ίας γίνονται πόλος έλξης καί περιέρχονται στο έπίκεντρο τού κρατι
κού ένδιαφέροντος, ενώ ή Πάτρα, άναβαθμιζόμενη πλέον σέ μητροπολιτική έ
δρα μέ τρεις έπισκοπές, συνιστά ταυτόχρονα καί έδρα τής συντελούμενης 
εκκλησιαστικής αναδιοργάνωσης. Καθόλη τή διάρκεια τού 9ου αί. καί ιδιαίτε
ρα άμέσως μετά τήν προαγωγή της σέ μητρόπολη, γιά ποικίλους λόγους εισρέει 
στήν πόλη σημαντικός άριθμός μοναχών προερχομένων άπό τήν Ιταλία. Τά 
αγιολογικά κείμενα κάνουν λόγο γιά ορισμένους άπό αυτούς, δπως ό ’Αθανά
σιος μετέπειτα έπίσκοπος Μεθώνης, ό Ήλίας Σπηλαιώτης μέ τό μοναχό Αρσέ
νιο, ό Ήλίας ό Νέος μέ τό μοναχό Δανιήλ κ.λπ.14. Στήν πραγματικότητα ό άριθ
μός πρέπει νά ήταν πολύ μεγαλύτερος. Ό ρόλος τών μοναχών σέ μία περιοχή 
μέ πολλά προβλήματα, έξαιτίας τών άνακατατάξεων πού πραγματοποιούνται 
καί τών αλλαγών πού συντελοΰνται, είναι ζωτικός. ’Αρκεί νά υπενθυμίσουμε 
ενδεικτικά οτι ό μετέπειτα αύτοκράτορας Βασίλειος Α, ευρισκόμενος στο ναό 
τού Αγίου Ανδρέα στήν Πάτρα, γύρω στο 856, πληροφορήθηκε άπό μοναχό15 
πού διέθετε τό προορατικό χάρισμα τή μελλοντική άνάρρησή του στο θρόνο 
τής Κωνσταντινούπολης. Τό γεγονός δέν θεωρούμε οτι είναι τυχαίο άλλά ύπο-
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12. Έλεωνόρα Κουντουρα-Γαλακη, Ή «Εικονοκλαστική» Notitia 3 καί τό λατινικό πρότυ
πό της, Σύμμεικτα 10 (1996), 66-71.

13. Ή. Αναγνωςτακης - ’Άννα Λαμπροπουλου, Μία περίπτωση εφαρμογής τού βυζαντινού 
θεσμού τού άσυλου στήν Πελοπόννησο. Ή προσφυγή τών Σλάβων στο ναό τού Άγιου Άνδρέα 
Πατρών, Σύμμεικτα 14 (2001), 29-47.

14. Λαμπροπουλου, Ό άσκητισμός, 28-42.
15. Ή. Αναγνωςτακης - Τ. Παπαμαςγορακης, Ο μοναχός του Αγίου Ανδρέα στην Πάτρα 

και η απεικόνισή του στο χειρόγραφο του Σκυλίτζη, 63-85, στον παρόντα τόμο.
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δηλώνει τον έξέχοντα ρόλο του μοναχού και τήν κοινωνική του διάσταση στην 
πελοποννησιακή αλλά καί στην πατρινή κοινωνία. Ακόμη, θυμίζουμε τό σημα
ντικό ρόλο δύο μοναχών, τού Συμεών καί τού Θεοδώρου, οί όποιοι άνέλαβαν 
στο πλαίσιο τής πολιτικής τού Φωτίου, λίγο μετά τό 867, τό άποστολικό έργο 
τού έκχριστιανισμού καί τού έκπολιτισμοΰ πληθυσμών στην περιοχή τής Άχαΐ- 
ας, δπου έπικέντρωσαν ιδιαίτερα τό ένδιαφέρον τους16. Υπενθυμίζεται, δτι οί 
δύο μοναχοί είχαν προηγουμένως περιηγηθει τήν Κόρινθο, τό Άργος, τήν Επί
δαυρο, τό Ναύπλιο, τό Άμύκλι κ.λπ. Δέν είναι τυχαίο, άλλωστε, οτι λίγα μόλις 
χρόνια νωρίτερα, δηλαδή στις αρχές τού 9ου αί., μαρτυρειται ή φορολογική υ
παγωγή τών πολυάριθμων έπαναστατημένων Σλάβων, οί όποιοι ζήτησαν ά
συλο στό ναό τού Άγιου Άνδρέα, ως παροίκων στή μητρόπολη Πατρών17. Ό 
έκχριστιανισμός καί ό έκπολιτισμός τους θά αποτελούσε, ασφαλώς, στά πλαί
σια τής πολιτικής τού Φωτίου, μέρος τού έργου πού οί δσιοι είχαν άναλάβει να 
έπιτελέσουν στήν περιοχή. Αυτό πού συμβαίνει στήν Άχα'ία κατά τόν 9ο αί., 
είναι αυτό ακριβώς πού διαπιστώνεται δτι συμβαίνει καί στή Λακωνία κατά τό 
10ο-11ο αί.: δηλαδή σέ μία περιοχή μέ προβλήματα πληθυσμών καί θρησκείας, 
μετά τήν κρατική παρέμβαση τών αρχών τού 9ου αί., πού άφιερώνει τούς Σλά
βους στή μητρόπολη Πατρών, άκολουθει ή ιεραποστολική πολιτική τού Φω
τίου, ολοκληρώνοντας μέ τόν τρόπο αυτό τήν κρατική παρέμβαση18.

Μαρτυρίες συγκεκριμένες σχετικά μέ τόν άριθμό καί τό είδος τών μονών 
στήν Πάτρα ή τήν ευρύτερη περιοχή δέν έχουμε. Άπό τις πληροφορίες τού 
Κωνσταντίνου Πορφυρογέννητου μαθαίνουμε δτι περί τό 921 λειτουργούν 
στήν Πελοπόννησο εξι κατηγορίες μοναστηριών, βασιλικά, πατριαρχικά..., αρχι
επισκοπών ..., μητροπόλεων ..., έπισκοπών ... καί άπορα19. Άπό τό ποσό πού

16. Ή. Αναγνωςτακης - 'Ιερομόναχος Ιουστίνος, Οί Θεσσαλονικεΐς δσιοι Συμεών καί Θεό
δωρος, πρώτοι κατοικήτορες τοϋ "Αθω καί τής «Πανελλάδος πολιούχοι», 'Άγιον Όρος 1985,17- 
68. Βλ. όμως τις έπιφυλάξεις πού εκφράζονται ώς προς τήν αξιοπιστία τοϋ Βίου, ώς τεκμηρίου, για 
τούς πριν άπό τήν παλαιολόγεια περίοδο χρόνους, στή μελέτη τοϋ Η. Αναγνωγτακη, Από την ει
κόνα της μοναχής Ευφροσύνης στον Βίο των οσίων του Μεγάλου Σπηλαίου: Η ιστορία μιας κατα
σκευής, 147-198, στον παρόντα τόμο.

17. Αναγνωςτακης - Λαμπροπουλου, Μία περίπτωση εφαρμογής, 34-44.
18. Ή εύστοχη αύτή διαπίστωση, σχετικά μέ τήν κρατική παρέμβαση πού προηγείται πάντα 

τής ιεραποστολικής δράσης καί αναλαμβάνεται άπό τήν έκκλησία σέ ζωτικές γιά τά συμφέροντα 
τής αυτοκρατορίας περιοχές μέ μείζονα πληθυσμικά προβλήματα, δπως λ.χ. ή Αακωνία, διατυπώ
νεται άπό τόν Ν. Οικονομιδη, Όψιμη ιεραποστολή στη Λακωνία, 35, στον παρόντα τόμο.

19. Κωνσταντίνος Πορφυρογέννητος, Προς τόν ίδιον υιόν 'Ρωμανόν, Constantine Porphy- 
rogenitus, De Administrando Imperio, εκδ. Gy. Moravcsik - R. J. H. Jenkins (CFHB 1), Οΰάσι- 
γκτον 19677, 256 S 52. Γιά τις διάφορες κατηγορίες μονών, βλ. Ί. Μ. Κονιδαρης, Νομική θεώρηση 
των μοναστηριακών τυπικών, ’Αθήνα 1984,165-192.



Ο ΜΟΝΑΧΙΣΜΟΣ ΣΤΗΝ ΑΧΑΪΑ ΚΑΤΑ ΤΗ ΜΕΣΟΒΥΖΑΝΤΙΝΗ ΠΕΡΙΟΔΟ 93

υποχρεώνονται νά καταβάλουν οί μητροπόλεις τής Κορίνθου και τών Πα- 
τρών, ώς εξαγορά τής συμμετοχής τους στην προετοιμαζόμενη έκστρατεία στη 
Λογγοβαρδία, αντιλαμβανόμαστε ότι ανήκουν στην ϊδια φορολογική ενότητα, 
ένώ ισοδύναμη άντίστοιχα παρουσιάζεται κατά κατηγορία καί ή οικονομική 
δυνατότητα τών μοναστηριών πού ανήκουν στή δικαιοδοσία τους20. Ή 
ύπαρξη σημαντικού άριθμοϋ μονών, σχετικά εύπορων, στην Πελοπόννησο, ό
πως πιθανολογείται, μάς έπιτρέπει νά συμπεράνουμε ότι ένα μέρος άπό αυτές 
ήταν άσφαλώς κατανεμημένο στήν Άχαΐα21. Τά ιστορικά δεδομένα τής εποχής 
έπιτρέπουν, όπως ήδη άναφέρθηκε, τη δημιουργία μοναστικού ρεύματος. 
Προσωπικότητες τής Κωνσταντινούπολης, όπως ό πατριάρχης Νικόλαος Α' 
Μυστικός, μοναχός ιταλικής καταγωγής, καί ό έκ Πατρών Αρέθας, αρχιεπί
σκοπος Καισαρείας, έμπλέκονται ένεργά στά εκκλησιαστικά καί μοναστη
ριακά ζητήματα τής περιοχής. Ιδιαίτερα ό πατριάρχης Νικόλαος Α' συμβάλλει 
στήν εξέλιξη τών εκκλησιαστικών πραγμάτων έχοντας στενές σχέσεις τόσο μέ 
τό μητροπολίτη Κορίνθου Παύλο όσο καί μέ τούς επισκόπους Πατρών καί 
’Άργους, Άνδρέα καί Πέτρο άντίστοιχα. Ή σωζόμενη μάλιστα άλληλογραφία 
τού πατριάρχη μέ τό μητροπολίτη Πατρών Άνδρέα, στο περιεχόμενο τής 
όποιας θά άναφερθοΰμε στή συνέχεια, έπέχει σαφώς θέση κανονικών διατά
ξεων τών μοναστηριών τής περιοχής δικαιοδοσίας τής μητρόπολης Πατρών22. 
Ή μνήμη τού Νικολάου Μυστικού μένει ζωντανή στήν Άχαΐα τουλάχιστον μέ
χρι τά τέλη τού 10ου αί., όπως προκύπτει έμμεσα άπό τήν ονοματοθεσία καθο
λικών μονών τής Αίγιαλείας23. Τέλος, ό Αρέθας, έκτος άπό τήν πατρινή κατα
γωγή του καί τήν ένεργό ανάμιξή του σέ διάφορα γεγονότα πού άφορούν τήν 
τοπική έκκλησία, φέρεται καί ώς ό πιθανότερος συντάκτης τού Χρονικού της 
Μονεμβασίας, κειμένου στό όποιο προβάλλονται τά δίκαια καί ικανοποιού
νται οί διεκδικήσεις τής μητρόπολης Πατρών.

20. Ν. Οι monomi des, The Social Structure of the Byzantine Countryside in the First Half of 
the Xth Century, Σύμμεικτα 10 (1996), 110-124.

21. Γιά τις σχέσεις τών πελοποννησιακών μονών μέ τήν εξουσία, βλ. Μαρία Γερολυματου, 
Πελοποννησιακές μονές καί εξουσία (ΙΟος-ΙΙος αί.), 37-53 στον παρόντα τόμο.

22. Τήν άλληλογραφία τού πατριάρχη Νικολάου Α' Μυστικού καί τού μητροπολίτη Πατρών 
Άνδρέα, βλ. Νικόλαός Μυστικός, Έπιστολαί, Nicholas I Patriarch of Constantinople, Letters. Greek 
Text and English Translation, έ'κδ. R. J. H. Jenkins - L. G. Westerink (CFHB 6), Ούάσιγκτον 1973, 
260-262 άρ. 43,408-410 άρ. 119,414-416 άρ. 123,484 άρ. 161. Είναι γνωστό, έξαλλου, ότι ό Νικόλαος 
Μυστικός αναμιγνύεται άμεσα στήν έπιλογή τού Παύλου ώς μητροπολίτη Κορίνθου καί στή συμ
μετοχή τών εκκλησιαστικών αρχών τής Κορίνθου στή σύναξη τής Κωνσταντινουπόλεως γιά τήν 
έκδοση τού Τόμου Ένώσεως· Λαμπροπουλου, Ή μητρόπολη Πατρών.

23. Γιά τις σχέσεις τού Νικολάου Μυστικού μέ τή μητρόπολη Πατρών καί Ιδιαίτερα τήν 
περιοχή τής Αίγιαλείας, βλ. Άννα Ί. Λαμπροπουλου - Άφέντρα Γ. Μουτζαλη, Ό μεσοβυζα-



94 ANNA I. ΛΑΜΠΡΟΠΟΥΛΟΥ

ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΑ ΤΩΝ ΑΧΑΪΚΩΝ ΜΟΝΩΝ

Οι τοποθετήσεις τής άνώτερης εκκλησιαστικής αρχής γύρω από μονα
στικά θέματα, όπως απορρέουν άπό τό περιεχόμενο των σωζόμενων άγιολογι- 
κών κειμένων καί των τυπικών των πελοποννησιακών μονών, ιδιαίτερα τοϋ 
9ου καί του 10ου αί., μάς επιτρέπουν να προσεγγίσουμε τά προβλήματα γύρω 
άπό τή λειτουργία τών μονών, τή ζωή τών μοναχών καί τήν τήρηση τών θείων 
καί ιερών κανόνων. Τά έλάχιστα σωζόμενα τυπικά καί διαθήκες, μολονότι δέν 
άναφέρονται άμεσα στον αχαϊκό χώρο, έν τούτοις φωτίζουν έμμεσα πτυχές 
τού μοναστικού βίου τής περιοχής. Παρά ταϋτα, λίγες είναι οί πληροφορίες 
πού αντλούνται σχετικά μέ τήν ήλικία κουράς τών μοναχών, τήν άποταγή, τήν 
ακτημοσύνη, τήν τήρηση τού άβατου, τον τρόπο εκλογής τού ήγουμένου καί 
τών λοιπών οργάνων διοίκησης, τον τρόπο κτήσης, έκμετάλλευσης καί διάθε
σης τής μοναστηριακής περιουσίας24.

Άπό τή μελέτη τών αγιολογικών κειμένων πού άναφέρονται στή διαβίω
ση μοναχών στήν πόλη καί τήν περιοχή τής Πάτρας άλλά καί τής Άχαΐας κατά 
τον 9ο αί., όπως τον Επιτάφιο στον ’Αθανάσιο Μεθώνης, τούς Βίους τού Ήλία 
Σικελιώτη καί τού Ήλία Σπηλαιώτη καί τών συμμοναστών τους Δανιήλ καί 
’Αρσενίου, προκύπτει ή φροντίδα γιά τήν τήρηση τών ιερών κανόνων: ό μικρός 
’Αθανάσιος φθάνει στήν Πάτρα όπου άποκείρεται μοναχός στή νόμιμη πρός 
τούτο ήλικία, δηλ. μεταξύ τού 10ου καί 13ου έτους καί μονάζει σέ μονή, πού 
σύμφωνα μέ τά δεδομένα τού Επιταφίου, πρέπει νά βρισκόταν κοντά στήν 
πόλη25. Αφού συμπλήρωσε άρκετά χρόνια ζώντας ώς ασκητής (εξω γάρ τών 
άσκητικών θορύβων καί της κοσμικής τύρβης άποτρέχων εν έρημίαις)26, ο 
έγχώριος μητροπολίτης, πιθανόν ό Θεόδωρος Β', τού ανέθεσε τήν ήγουμενία 
τής μονής τής μετάνοιας του, επίσης στή νόμιμη πρός τούτο ήλικία τών τριά
ντα περίπου χρόνων27. Ή άνάθεση τής ήγουμενίας άπό τό μητροπολίτη υπο
δηλώνει ότι ή μονή ήταν μητροπολιτική. ’Ακολούθως, άφοΰ έλαβε όλους τούς 
βαθμούς τής ’Εκκλησίας έγινε έπίσκοπος Μεθώνης. Ή προσήλωση στήν τήρη

ντινός ναός τοϋ 'Αγίου Νικολάου Αίγιαλείας. Συμβολή στήν ιστορία τής μονής Ταξιαρχών, 
Σύμμεικτα 11 (1997), 346-347.

24. Ί. Μ. Κονιδαρης, Τό δίκαιον τής μοναστηριακής περιουσίας άπό τοϋ 9ου μέχρι & τον 
12ου αίώνος, Αθήνα 1979· ό Ιδιος, Νομική θεώρηση, 75 κ.έ.

25. Λαμπροπουλου, Ό άσκητισμός, 28.
26. Πέτρου έλαχίστου επισκόπου Άργείων, ’Επιτάφιος εις τον μακάριον ’Αθανάσιον επίσκο

πον Μεθώνης, έκδ. Κ. Θ. Κυριακοπουλος, Άγιου Πέτρου επισκόπου Άργους, Βίος καί λόγοι, 
’Αθήνα 1976,50 § 5.

27. Γιά τον ηγούμενο καί τΙς άρμοδιότητές του, βλ. Κονιδαρης, Τό δίκαιον, 145-149· ό Ιδιος, 
Νομική θεώρηση, 193-205.
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ση των ιερών κανόνων καί ή δοκιμασία του μοναχού στή μακρά έρημιτική καί 
άσκητική ζωή τον οδηγεί στην τελειότητα καί συνεπώς στην άνάλητρη τής ή- 
γουμενίας καί τής έπισκοπικής έδρας: ϊν' ώσπερ έξ νψηλοτάτης περιωπής πλεί- 
στους ανγάζων την Αληθινήν οδόν ύποδείξειε καί προς ταύτην άπροσκόπως 
βαδίζειν ώς εν ήμέρρ. παρασκευάσειεν28.

Οί μοναχοί Ήλίας Σπηλαιώτης καί ’Αρσένιος φθάνοντας στήν Πάτρα 
έξαιτίας τής έπίθεσης τών 5Ισμαηλιτών ζήτησαν καί έλαβαν άπό τόν επίσκοπο 
καί τόν τοπικό κλήρο, σύμφωνα μέ τά είωθότα, τήν άδεια νά μονάσουν στον 
κατέναντι τής πόλεως πύργο, όπου άσκήτευσαν: ήτουν παρ’ αντοις τόπον 
ήρεμον29. Μετά τήν παρέλευση τής οκταετίας καί τήν άπομάκρυνση τού κιν
δύνου, οί μοναχοί άποφάσισαν νά έπιστρέψουν στήν πατρίδα τους, άφοΰ προ
ηγουμένως ζήτησαν έκ νέου τήν άδεια τού μητροπολίτη. Στήν έπίμονη παρά
κληση τού τελευταίου νά παραμείνουν, οί μοναχοί δεν υποχωρούν καί ζητούν 
νά τούς άφήσει νά έπανακάμψουν στήν πατρίδα τους30. Ή έμμονή τους οδηγεί 
τό μητροπολίτη στή σύλληψη ενός τεχνάσματος. Κατηγορεί τούς δύο μονα
χούς γιά δήθεν απόπειρα λαθραίας απομάκρυνσής τους καί συνεπώς παρα
βίασης τών μοναστικών κανόνων, πού προβλέπουν γιά τό μοναχό τή stabilitas 
loci: ώς δε τό έμμονον τής τών όσιων βουλής, καί τό ενμείλικτον σννήκεν, προ- 
σεποιήσατο ... καί φησυ Πώς; λάθρα τής έμής βουλής διαόράσητε;31. Στή συνέ
χεια, κλιμακώνοντας τά μέσα πού χρησιμοποιεί γιά νά επιτύχει τό σκοπό του 
τούς ένοχοποιεΐ γιά ιεροσυλία (Πώς τά τής εκκλησίας ιερά σκεύη λάθρα συ- 
λήσας άπεμπωλήσατε;) καί τούς φυλακίζει32. Ή λύση ατό πρόβλημα δίδεται μέ 
τήν υπαναχώρηση τού μητροπολίτη, ό όποιος μεταμελούμενος τούς άποφυλα- 
κίζει καί τούς δίδει τήν άδεια νά έπιστρέψουν στήν πατρίδα τους: Ό μέντοι 
επίσκοπος ... προετρέψατο άπελθεϊν εν ειρήνη33. Παρατηρεΐται καί εδώ ή 
τήρηση τών μοναστικών κανόνων, όπως τής ύπακοής καί τού άπορρέοντος 
άπό αυτήν άβάτου, μέ τήν έννοια τής απαγόρευσης τής οριστικής εξόδου τών 
μοναχών άπό τή μονή χωρίς τήν άδεια τού ηγουμένου ή τού έπισκόπου καί 
χωρίς άποχρώντα λόγο.

Σχετικά μέ τόν τρόπο κτήσης τής μοναστηριακής περιουσίας οί πηγές δέν 
είναι ιδιαίτερα διαφωτιστικές. "Ενας άπό τούς κυριότερους τρόπους κτήσης ει-

28. Πέτρου έλαχίστου έπισκόπου Άργείων, ’Επιτάφιος, 50 § 6.
29. Vita de s. Elia Speleote abbate coni., Acta Sanctorum, Sept., Ill, 856 § 20.
30. Γιά τό άβατο καί τούς περιορισμούς του, βλ. Κονιλαρης, Νομική θεώρηση, 117-137.
31. Vita de s. Elia Speleote, 859 § 27.
32. Ό.π., 859 § 29,860 § 30.
33. Ό.π., 860 § 30.
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ναι ή απόκτηση τής κυριότητας διά τής καταλήψεως34. ’Έτσι, οί μοναχοί Ήλί- 
ας Σπηλαιώτης καί ’Αρσένιος ζητούν από τήν τοπική εκκλησία καί τον επίσκο
πο Πατρών τόπον ήρεμον35, πού τυχαίνει να είναι ένας έγκαταλελειμμένος 
πύργος. Στή Συνοπτική Ιστορία, όπου περιγράφεται ή ίδρυση τού πρώτου πυ
ρήνα τής μονής Ταξιαρχών Αίγιαλείας κατά τό 10ο αί.36, γίνεται λόγος πρώτα 
γιά τήν ίδρυση τής ομώνυμης μονής, προφανώς διά καταλήψεως, χωρίς όμως 
αυτό νά διευκρινίζεται σαφώς. Στή συνέχεια άναφέρονται τά σχετικά μέ τήν έ- 
πέκταση τής μονής, προκειμένου νά έξασφαλισθεΐ χώρος γιά τή στέγαση καί 
τήν έξασφάλιση τής τροφής τών μοναχών. Γιά νά επιτευχθεί ό στόχος αυτός, 
σέ βράχο δασώδη, άβατο, τραχύ καί έρημο, έξεχέρσων τάς γαίας καί εξημέ- 
ρονν αύτάς προς τροφήν των, ένώ περί μεν τον βράχον έπηξαν τάς φωλεάς 
των εκ πλίνθων37. Μέ τόν τρόπο αυτό έπιτυγχάνεται ή διά τής καταλήψεως 
απόκτηση όχι μόνο τής γής στήν όποια οίκοδομεΐται ό ναός άλλά καί τού ζωτι
κού χώρου στον όποιο διαβιώνουν καί άπό τόν όποιο σιτίζονται οί μοναχοί. 
Διά τής καταλήψεως πραγματοποιείται έπίσης ή άπόκτηση τής μοναστηρια- 
κής γής στήν περιοχή τού Μεγάλου Σπηλαίου Καλαβρύτων, όπως προκύπτει 
άπό τό Βίο τών Συμεών καί Θεοδώρου. Στήν περίπτωσή τους, ή υπόδειξη γιά 
τήν άπόκτηση τής μοναστηριακής γής πραγματοποιείται ύπό τή μορφή οράμα
τος, μέσω τού όποιου ορίζεται ό κατάλληλος τόπος38. Ακολουθεί ό καθαρι
σμός τού δάσους καί τών δαιμόνων μέ φωτιά, έκαμαν άρχήν νά κοπιάζουν εις 
τό νά καθαρίσουν τά δάση καί τήν ϋλην τοϋ τόπου39, ή ίδρυση τού ναού τής 
μονής καί ή κουρά τής πρώτης μοναχής, τής Ευφροσύνης, άπό τούς δύο 
όσιους40. Πάντως, ή σαφής μαρτυρία γιά λειτουργία μιονής στο χώρο αυτό γίνε
ται πολύ άργότερα, μετά τό θάνατο τών όσιων, παρά τό γεγονός ότι στο πα
ρελθόν είχε ρητά έκφρασθεϊ εκ μέρους τών πιστών ή πρόθεση γιά ίδρυση 
μιοναστηριοΰ.

Συγκεκριμένες ειδήσεις γιά τήν εκλογή ήγουμένου στις μονές τής Αχαίας 
δέν σώζονται. Από τό περιεχόμενο έπιστολής τού πατριάρχη Νικολάου Α' Μυ-

34. Κονιδαρης, 7ο δίκαιον, 37-42.
35. Vita de s. Elia Speleote, 856 § 20.
36. Μολονότι ή Συνοπτική 'Ιστορία είναι κείμενο μεταγενέστερο, φαίνεται νά βασίζεται σέ 

παλαιότερες, άγνωστες, πηγές σχετικά μέ τήν ιστορία τής μονής Ταξιαρχών, βλ. Ελένη Αγγελομα- 
τη-Τςουγκαρακη, Μία άγνωστη χειρόγραφη ιστορία τής Μονής Ταξιαρχών Αίγιαλείας, Πρακτικά 
Β'Διεθνούς Συνεδρίου Πελοποννησιακών Σπονδών, Γ, 67.

37. "Ο.π., 78.
38. Αναγνωςτακης - Ιουστίνος, Οί Θεσσαλονικεϊς όσιοι, 90-93.
39. "Ο.π., 95.
40. "Ο.π., 94-95.
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στικοΰ προς το μητροπολίτη Πατρών Άνδρέα, πού χρονολογείται στην περίο
δο μεταξύ τού 914 καί του 918, προκύπτει δτι οί κτήτορες των μονών τής πε
ριοχής τής Πάτρας μπορούσαν νά ορίζουν τό δυνάμενο να άναλάβει τήν ήγου- 
μενία τής μονής ανάμεσα στούς συγγενείς τους. ’Έτσι, όταν ό μοναχός Γρη- 
γόριος, συγγενής κτήτορα μονής τής Πάτρας, άπομακρύνεται άπό τη μονή τής 
μετάνοιας του, τής όποιας ήταν ό επίδοξος ηγούμενος λόγω κληρονομικότη
τας, παρακάμπτοντας τόν έγχώριο μητροπολίτη άπευΟύνεται στον πατριάρχη, 
έκθέτει τό πρόβλημά του καί ζητά τήν αποκατάστασή του. Στην άπάντησή του 
ό πατριάρχης συστήνει στό μητροπολίτη Άνδρέα νά έμπιστευθει τήν ήγουμε- 
νία στον Γρηγόριο, αν δέν είχε κάποια εύλογη αιτία νά τού τή στερήσει, αλλιώς 
νά του δώσει κάποια οικονομική βοήθεια (παραμυθία), ώς έξαγορά τών νομί
μων δικαιωμάτων του έπί τής μονής41. Τό περιεχόμενο τής επιστολής ρίχνει 
φώς στην κατάσταση τών μοναστηριών τής περιοχής καί έχει άξια διότι άπο- 
καλύπτει ότι, στις αρχές τού 10ου αί., οί κτήτορες τών μονών δημιουργούσαν 
προβλήματα στούς τοπικούς έπισκόπους, καταπατώντας τις άποφάσεις τής 
συνόδου τής Κωνσταντινουπόλεως τού 861. Τό συγκεκριμένο επεισόδιο φαίνε
ται νά σχετίζεται μέ τήν άναβάθμιση τού ρόλου τού τοπικού επισκόπου, όπως 
προβλέπεται άπό τις άποφάσεις τής παραπάνω συνόδου, κατά τή διάρκεια τής 
όποιας λήφθηκε μέριμνα για τήν άποτροπή τού κινδύνου νά περιέλθουν τά 
μοναστικά ιδρύματα στήν έξουσία ιδιωτών42 43. Στή Συνοπτική Ιστορία άναφέ
ρεται ότι ή μονή Ταξιαρχών άπό τήν 'ίδρυσή της καί έπί τετρακόσια χρόνια, 
διοικειτο άπό ηγούμενο. Μετά τό θάνατό του οί σκητκϋτες συγκεντρώνονταν 
στον κεντρικό ναό καί έξέλεγαν τό διάδοχό του μέ ισόβια θητεία: τούτον θνή- 
σκοντος συνερχόμενοι προς τό Κυριάκόν οί σκητιώτες εξέλεγον άλλον Γέρο
ντα προεστώτα υπό αυτό όνομα· ... Ή τάξις αυτή όιήρκεσε τέσσαρας εκατο
νταετηρίδας άπό τής κτίσεως αυτής4λ Στήν περίπτωση μάλιστα τής μονής Τα
ξιαρχών, ό έκάστοτε ήγούμενος έφερε τό όνομα τού πρώτου προεστώτος άπο- 
καλούμενος Γέροντας άπό τούς μοναχούς καί Γέροντας τού Κλωκοϋ άπό τούς 
πιστούς.

Κλιμάκωση τών μοναστηριακών προβλημάτων τής περιοχής διαπιστώνε
ται κατά τή διάρκεια τού 10ου αιώνα. Σύμφωνα μέ τό περιεχόμενο τής σωζό- 
μενης αλληλογραφίας, οί μητροπολίτες Πατρών γίνονται αποδέκτες σειράς

41. Νικόλαός Μυστικός, Έπιστολαί, 408-410 άρ. 119, καί σχόλια σ. 573. Γιά τήν έκλογή του 
ηγουμένου στις περιπτώσεις μονών πού ανήκουν σέ ιδιώτες, βλ. Κονιδαρης, 7ο δίκαιον, 146.

42. J. Ρ. Thomas, Private Religious Foundations in the Byzantine Empire, Ούάσιγκτον 1987, 
133-136.

43. Αγγελοματη-Τςουγκαρακη, Μία άγνωστη χειρόγραφη ιστορία, 78.
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έπιστολών άπό μέρους τοΰ πατριάρχη Νικολάου Α' Μυστικού καί τού Συμεών, 
μαγίστρου καί λογοθέτη του δρόμου, προσώπου πού πιθανότατα ταυτίζεται 
μέ τον Συμεών Μεταφραστή. Ενδιαφέρον είναι τό γεγονός ότι οί έπιστολές 
τοΰ Νικολάου Α' καί τού Συμεών βρίσκονται στον ίδιο φάκελο, άφοΰ ό τελευ
ταίος, ώς στρατιωτικός υπεύθυνος, συγκέντρωσε τό τμήμα έκεΐνο τής επιστο
λογραφίας τού πατριάρχη πού άφοροΰσε τις στρατιωτικές υποθέσεις. Κεντρι
κό θέμα των έπιστολών, άπό δ,τι μάς αφήνουν νά έννοήσουμε οί συντάκτες 
τους, είναι τά όξυμμένα μοναστηριακά προβλήματα τής μητρόπολης44. Κυρίως 
ή αύξηση των έκκλησιαστικών γαιών σέ βάρος των στρατιωτών καί τών πενή- 
των, καθώς καί τό συνεχώς μεγαλύτερο τμήμα τής μοναστηριακής περιουσίας 
πού βρίσκεται στα χέρια ιδιωτών, μέ άποτέλεσμα, έκτος τών άλλων, καί τήν 
ύποβάθμιση τοΰ θεσμικοΰ ρόλου τοΰ εγχώριου μητροπολίτη. Τά έκκλησιαστι- 
κά καί μοναστηριακά ζητήματα πού άντιμετωπίζει ή μητρόπολη Πατρών, συ- 
νιστοΰν μέρος τών γενικότερων προβλημάτων σχετικά μέ τήν υπέρμετρη αύ
ξηση τής μοναστηριακής περιουσίας, πού θά προσπαθήσει νά περιορίσει μέ τη 
νομοθετική του μεταρρύθμιση καί μέ σειρά διατάξεων ό Ρωμανός Λακαπηνός 
άπό τό 928 καί μετά (περί προτιμήσεως καί περί δυνατών καί πενήτων νεα- 
ρα[). Γιά πρώτη φορά στη Νεαρά 3, τοΰ έτους 934, συμπεριέλαβε μεταξύ τών 
διαφόρων δυνατών καί τούς ήγουμένους τών μοναστηριών, ένώ άπαγόρευσε 
τήν προσφορά άκινήτων πρός τις μονές εκ μέρους τών υποψηφίων μοναχών. 
Επίσης, τή μεγάλη αύξηση τής εκκλησιαστικής περιουσίας Πατρών σέ βάρος 
τών στρατιωτικών τόπων καί τών πενήτων, τοιαύτας αδικίας επί καταστροφή 
καί άπωλεία πενήτων τήν σήν κατασύρεσθαι εκκλησίαν45, στην όποια άναφέ- 
ρεται ό Συμεών, γύρω στό 963 μέ 967, μέ άφορμή γραπτή καταγγελία, θά προ
σπαθήσει νά αντιμετωπίσει σέ γενικότερο πλαίσιο ό αύτοκράτορας Νικηφόρος 
Β' Φωκάς μέ τή Νεαρά 22 τοΰ έτους 963-964, μέ τήν όποια απαγορεύεται ή 
έκποίηση στρατιωτικού κλήρου μέχρι τοΰ ποσού τών 12 λιτρών χρυσοΰ. Αργό
τερα, τό 996, ό Βασίλειος Β' διεκήρυξε μέ τόν πιό κατηγορηματικό τρόπο ότι 
τά δικαιώματα τοΰ κράτους είναι άπαράγραπτα άνάγοντάς τα ώς τήν έποχή 
τοΰ Αύγούστου καίσαρος, καθιστώντας έτσι χρονικά άπεριόριστο τό δικαίω
μα τών πενήτων στή διεκδίκηση τής έπιστροφής τής ιδιοκτησίας τους άπό τούς 
δυνατούς.

44. Νικόλαός Μυστικός, Έπιστολαί, 414-416 άρ. 123, καί σχόλια σ. 574.
45. J. Darrouzès, Épistoliers byzantins du Xe siècle, Παρίσι 1960,102 άρ. 5.8-11: Γινωσκέτω ή 

οή άρετή δτι οντος προ καιρόν τίνος έγραφε προς ημάς πολλούς στρατιωτών τόπους κατέχειν τήν 
τών Πατρών εκκλησίαν εγώ όέ, φηοί, ταντα παρασιωπώ όιά σέ καί δτι έμοϋ παραοιωποϋντος 
άόικοϋνται οί πένητες.
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’Από χήν έπιστολογραφία χοΰ 10ου αί., παράλληλα μέ χά μείζονα έκκλη- 
σιασχικά καί μονασχηριακά θέμαχα, προκύπχουν έμμεσες πληροφορίες καί γιά 
έλάσσονος σημασίας θέμαχα, όπως λ.χ. ή άποχαγή, δηλωτικά όμως τής αυξα
νόμενης χάσης γιά διάπραξη αυθαιρεσιών εκ μέρους χών χοπικών επισκόπων 
σχά όρια δικαιοδοσίας τής μηχρόπολης Παχρών. Σέ έπιστολή χης περιόδου 
913-919 προς χό μηχροπολίχη Παχρών Ανδρέα, ό Νικόλαος Α' Μυσχικός σχη- 
λιχεύει ως άδικη καί άπάνθρωπη χήν απομάκρυνση μοναχής, ή όποια είχε προ
σφέρει προηγουμένως σχή μονή χής μεχανοίας χης όλη χήν περιουσία χης, προ
φανώς ως άποχαγή46.

Μέσα σχό γενικόχερο πλαίσιο πού είχε διαμορφωθεί σχήν περιοχή σχε- 
χικά μέ χά μονασχηριακά ζηχήμαχα ξέσπασε συνωμοσία σχήν Πελοπόννησο, 
περί χό 920, πού άπέχυχε. Σχρεφόχαν καχά χοΰ άνηλίκου Κωνσχανχίνου καί 
χής βασιλομήτορος Ζωής καί ύποσχηρίχθηκε άπό έκκλησιασχικούς καί μονα- 
σχικούς κύκλους χής Πάχρας: ματαιαζόντων άφρόνων άνθρώπων καί μονα
χών άστηρίκτων47. Ό Άρέθας, ό όποιος καχηγορήθηκε γιά χήν προεχοιμασία 
χής συνωμοσίας, μάς αφήνει νά εννοήσουμε σχόν Απολογητικό χου Λόγο48, 
άνχικρούονχας χίς σέ βάρος χου καχηγορίες, όχι ή συνωμοσία πού συγκένχρω- 
σε χό ενδιαφέρον χών σχραχιωχικών καί έκκλησιασχικών κύκλων χής Πελο- 
ποννήσου, προεχοιμάσχηκε, εκδηλώθηκε καί καχεσχάλη σχήν Πάχρα. Δέν γνω
ρίζουμε άκριβώς χά αιχια χής συνωμοσίας οΰχε χό λόγο γιά χόν όποιο ύποσχη
ρίχθηκε άπό χούς μονασχηριακούς κύκλους χής Πάχρας, οΰχε ακόμη αν είχε 
κάποιες έπιπχώσεις σχήν χοπική εκκλησία.

ΚΑΘΟΛΙΚΑ ΜΟΝΩΝ ΚΑΙ ΑΣΚΗΤΗΡΙΑ

Μέ βάση χή διαθέσιμη πληροφόρηση καί χά αρχαιολογικά δεδομένα δια- 
πισχώνουμε όχι σχήν Πάχρα καί χήν εύρύχερη παχραϊκή άναφέρεχαι ή ένχοπί- 
ζεχαι καχά χήν έξεχαζόμενη περίοδο σημανχικός αριθμός ναών, πού μπορούν 
νά άποδοθοΰν, άλλοχε μέ βεβαιόχηχα καί άλλοχε μέ άρκεχή πιθανόχηχα σέ κα
θολικά μονών. Ώς κριχήριο γιά χή θεώρηση ενός ναοϋ ώς πιθανού καθολικού 
μονής έκλαμβάνουμε, πέρα άπό χή σαφή αναφορά χου σχίς πηγές, πράγμα πού 
συμβαίνει σπάνια, χή θέση χου σχό χώρο, χή γειχνίασή χου μέ οικισμό, χή δυνα- 
χόχηχα γιά χή συνχήρηση καί χήν προσχασία χου, χήν αναφορά χου ώς μονής 
σέ μεχαγενέσχερες αρχειακές πηγές, ένθυμήσεις κ.λπ. Επίσης, ή χρήση ενός

46. Νικόλαός Μυστικός, Έπιστολαί, 260-262 άρ. 43· Κονιδαρης, Νομική θεώρηση, 97-107.
47. Αρεθας Καισαρείας, Arethae Archiepiscopi Caesariensis, Scripla Minora, I, εκδ. L. G. 

Westerink, Λιψία 1968,230.
48. Ό.π., 226-232 άρ. 25.
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συγκεκριμένου χώρου έπιτρέπει ορισμένες εικασίες, σχετικά μέ την περαιτέρω 
έξέλιξή του, όπως λ.χ. είναι σύνηθες στή θέση ύστερορρωμαϊκής άγροικίας να 
δημιουργηθεί αργότερα βασιλική, πού θά άποτελέσει στή συνέχεια τον πυρή
να καθολικού μονής49.

Μεταξύ τών παλαιότερων μοναστηριών τής Άχαΐας μπορεί νά συγκατα
λέγει ή μονή τής Κοίμησης τής Θεοτόκου τού Γηροκομείου, πού βρίσκεται σέ 
ύψωμα στήν ανατολική παρυφή τών Πατρών. Το όνομα «Γηροκομείο»50 έχει 
σαφώς βυζαντινή προέλευση, σημαίνει τό ίδρυμα στο όποιο έμεναν οί γέρο
ντες καί βρισκόταν μέσα ή έξω άπό τόν περίβολο τών μονών51. Κατά τήν πα
ράδοση, ή ίδρυση τής μονής σχετίζεται μέ τήν παρουσία στήν πόλη τού μάρ
τυρα ’Αρτεμίου, προκειμένου νά παραλάβει κατά διαταγή τού αύτοκράτορα 
Κωνστάντιου τό λείψανο τού άποστόλου Άνδρέα καί νά τό μεταφέρει στήν 
Κωνσταντινούπολη52. Σύμφωνα μέ τήν ίδια παράδοση, οί κάτοικοι άρνοΰνταν 
νά παραδώσουν τό λείψανο αν προηγουμένως δέν επισκευαζόταν τό υδραγω
γείο τών Πατρών. Πράγματι, μέ εντολή τού αύτοκράτορα ό ’Αρτέμιος στρατο- 
πέδευσε έκεΐ καί έπέβλετβε τό έργο τής επισκευής. Μέ τήν τοποθεσία αυτή μπο
ρεί, ενδεχομένως, νά συσχετισθοΰν τά ευρήματα πού έντοπίσθηκαν στή θέση 
Σαμακιά, κοντά στή σημερινή μονή Γηροκομείου. Συγκεκριμένα, κατά μήκος 
τής όδοϋ Διονύσου άνευρέθησαν αρκετά τμήματα υπόγειου κτιστού άγωγού, 
πού περιέτρεχε τή νότια πλευρά τού λόφου τής Σαμακιάς καί συνέδεε τις κτι
στές καμάρες τού υδραγωγείου τών θέσεων Γραβιά καί Κάστρου Πάτρας. Ό 
πρόχειρος χαρακτήρας τής εγκατάστασης καί ή χρονολόγησή της στά πρωτο- 
βυζαντινά χρόνια53 μπορούν νά συνδυασθοϋν ίσως μέ τόν καταυλισμό τού 
Αρτεμίου. Προς τό παρόν, βέβαια, οφείλουμε νά σημειώσουμε, όπως ήδη 
άναφέρθηκε, ότι ή παράδοση αυτή χρειάζεται επαρκέστερη άρχαιολογική τεκ

49. Μ. Petropoulos, Αγροικίες Πατραϊκής, Structures Rurales et Sociétés Antiques. Actes du 
colloque de Corfou (14-16 mai 1992), επιμ. P. N. Doukellis - Lina G. Mendoni, Παρίσι 1994, 412 
σημ. 60. Στή θέση τής μεσοβυζαντινής βασιλικής τής Μέντζαινας, πιθανότατα καθολικού μονής, 
υπήρχε κατά τήν ύστερορρωμαϊκή έποχή αγροικία.

50. K. Ν. Τριαντάφυλλου, Ιστορικόν Λ εξικόν τών Πατρών. Ιστορία τής πόλεως καί επαρχίας 
Πατρών άπό τής άρχαιότητος εως σήμερον κατά άλφαβητίκήν ειδολογικήν κατάταξιν, Α', Πάτρα 
19953,403-416.

51. Ά. Κ. Ορλανδος, Μοναστηριακή άρχιτεκτονική, ’Αθήνα 19582,92-95.
52. K. Ν. Τριαντάφυλλου, 7στορία τής βυζαντινής μονής Γηροκομείου τών Πατρών, Πάτρα 

1954,5-12· ό Ιδιος, 'Ιστορικόν Λεξικόν, 254. Ή μνήμη του άγιου ’Αρτεμίου τιμδται ακόμη καί σήμε
ρα στή μονή Γηροκομείου στις 20 ’Οκτωβρίου, βλ. Σ. Ευςτρατιαδης, Άγιολόγιον τής ’Ορθοδόξου 
’Εκκλησίας, ’Αθήνα χ.χ., 59 λ. ’Αρτέμιος Μεγαλομάρτυς.

53. Μαρία Κωτςακη, ΑΔ 42 (1987), Β1,137· Νικολίτσα Κοκκοτακη, ΑΔ 44 (1989), Β1,127- 
Μ. Πετροπουλος, ΑΔ 45 (1990), Β1,136.



μηρίωση. Ή επόμενη γνωστή φάση στην ιστορία τής μονής μπορεί, ενδεχομέ
νως, νά συσχετισθεΐ μέ τό περιεχόμενο έπιστολής του πατριάρχη Νικολάου Α' 
Μυστικού προς ανώνυμο μητροπολίτη περί τό 912-91854. Σύμφωνα μέ αυτήν, ό 
πατριάρχης αναθέτει τή φροντίδα τοΰ γηροκομείου στον τοπικό μητροπολίτη, 
ίσως τον Ανδρέα Πατρών55, πράγμα πού υποδηλώνει ότι μέχρι τότε ή μονή 
ήταν πατριαρχική. Μέ τή φάση αυτή συνδέονται πιθανότατα μερικά αρχαιο
λογικά κατάλοιπα, κυριότερο άπό τά όποια είναι μαρμάρινο θωράκιο τοποθε
τημένο στήν εσωτερική κρήνη τής μονής, πού προέρχεται πιθανόν άπό τό με- 
σοβυζαντινό καθολικό (είκ. 1). Πολύ αργότερα, στις αρχές τοΰ 13ου αί. (1210), 
ή μονή μέ όλα τά υποστατικά της θά παραχωρηθεΐ άπό τό λατίνο αρχιεπίσκο
πο Αντελμο στό γαλλικό μοναστήρι τοΰ Κλυνΰ56. Τέλος, ή μονή άναφέρεται 
στις βενετσιάνικες άπογραφές τοΰ Που αί. ώς Μοναστίρι Γεροκομίω εις τερε- 
τόριο Πατρας57.

Κοντά στή μονή Γηροκομείου, στό Ριγανόκαμπο Πατρών, βρίσκεται τρί- 
κλιτη ξυλόστεγη βασιλική άφιερωμένη στήν Αγία Ειρήνη (είκ. 2)58, σύμφωνα
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54. Νικόλαός Μυστικός, Έπιστολαί, 504 άρ. 176, καί σχόλια σ. 589.
55. Τήν άποψη αυτή είχε διατυπώσει ό Darrouzès, Épistoliers, 125 σημ. 28, μέ τό επιχείρη

μα οτι στό τμήμα αυτής τής ένότητας περιλαμβάνονται πολλές έπιστολές τοΰ Νικολάου Α' Μυστι
κοί προς τούς μητροπολίτες Πατρών. Άλλωστε, ακριβώς κατά τήν περίοδο σύνταξης τής συγκε
κριμένης έπιστολής (912-918), ό πατριάρχης Νικόλαος έχει συχνή αλληλογραφία μέ τό μητροπο
λίτη Ανδρέα, τον όποιο συμβουλεύει σέ ζητήματα γύρω άπό τή ρύθμιση μοναστηριακών κυρίως 
θεμάτων τής μητρόπολης.

56. ex consensu ipsius convenlus, Donamus et tradimus vobis et successoribus vestris, et 
eonventui Cluniacensi, Domum Sancte Marie de lerocomata cum omnibus appenditiis suis, sita prope 

civitatem Patracensem, ita liberam ab omnibus exactionibus, quod successores nostri nullum 
gravamen, βλ. Δ. Α. Ζακυθηνος, Ό αρχιεπίσκοπος Άντελμος καί τά πρώτα έτη τής λατινικής εκ
κλησίας Πατρών, ΕΕΒΣ 10 (1933), 402-404 σημ. 4.

57. Κ. Ντοκος, Ή έν Πελοποννήσω εκκλησιαστική περιουσία κατά τήν περίοδον τής Β' 
Ενετοκρατίας. ’Ανέκδοτα έγγραφα έκ τών αρχείων Ένετίας, BNJ 21 (1971-1974), 98 άρ. 81. Σέ κα
θολικό μονής μπορεί ίσως νά αποδοθεί ό ναός τοΰ Άγιου Δημητρίου (ΙΟος-ΙΙος αί.) κοντά στό κά
στρο τής Πάτρας, βλ. Δ. X. Αθαναςουλης, Μεσοβυζαντινό ναΰδριο στην Πάτρα και η ένταξή του 
στη μεσαιωνική πόλη, ΑΔ 53 (1998), Α', 331-360.

58. Άφέντρα Μουτζαλη, ΑΔ 39 (1984), Β1,110-111· ή Ιδια, Η μεσοβυζαντινή βασιλική της 
Αγίας Ειρήνης στο Ριγανόκαμπο Πατρών, "Ογδοο συμπόσιο βυζαντινής καί μεταβυζαντινής αρ
χαιολογίας καί τέχνης, Περιλήψεις εισηγήσεων καί άνακοινώσεων, ’Αθήνα 1988,63-64- ή Ιδια, Α
γία Ειρήνη Ριγανόκαμπου Πατρών, 131-145, στον παρόντα τόμο. Γιά τή σημασία τής ίδρυσης ναού 
άφιερωμένου στήν Ειρήνη κατά τήν περίοδο αυτή (μετά τό 920) καί τον ευρύτερο συμβολισμό πού 
εμπεριέχει, βλ. Ή. Αναγνωςτακης - Άννα Λαμπροπουλου, Καταστολή: μία μορφή ανοχής στήν 
Πελοπόννησο τού 9ου καί 10ου αιώνα, Ανοχή και καταστολή στους μέσους χρόνους. Μνήμη Λέ- 
νου Μαυρομμάτη (ΕΙΕ/ΙΒΕ, Διεθνή Συμπόσια 10), έπιμ. Κατερίνα Νικολάου, ’Αθήνα 2002, 59-60.
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μέ επιγραφή πού βρέθηκε μέ τό σταυροπήγιο μέσα στή θήκη του έγκαινίου. Ή 
εύρεση του σταυροπηγίου μαζί μέ τήν επιγραφή άποτελεΐ γεγονός σπανιότατο 
καί υποδηλώνει τό πατριαρχικό ή -τό πιθανότερο- τό μητροπολιτικό καθε
στώς τού ναού, πού χρονολογείται μέ βάση νομισματικό εύρημα σέ περίοδο 
πριν από τό 931-944 καί συγκαταλέγεται μεταξύ τών πρωιμότερων μνημείων 
πού σώζονται στον αχαϊκό χώρο. Ή λειτουργία του ώς καθολικού μονής μπο
ρεί βάσιμα να πιθανολογηθεί άπό τό γεγονός ότι ό ναός βρίσκεται σέ αγροτικό 
χώρο μέ τή χαρακτηριστική ονομασία Ριγανόκαμπος, σέ απόσταση τριών περί
που χιλιομέτρων άπό τήν Πάτρα.

Λίγα χιλιόμετρα νοτιοδυτικά τής Πάτρας, κοντά στο Μιντιλόγλι, υψώνε
ται ή Μεταμόρφωση τού Σωτήρος, βυζαντινός ναός πού ανακατασκευάστηκε 
κατά τήν Τουρκοκρατία σέ τρίκλιτη ξυλόστεγη βασιλική καί λειτούργησε ώς 
καθολικό διαλυμένης, σήμερα, μονής. Έκσκαφικές έργασίες άποκάλυψαν 
τμήματα τής βυζαντινής φάσης: τον τοιχοβάτη τής ανατολικής πλευράς, πού 
σχηματίζει σέ κάτοψη τρεις τρίπλευρες αψίδες καί είναι κατασκευασμένος 
άπό μαρμάρινα άρχιτεκτονικά μέλη σέ δεύτερη χρήση καί τό χαμηλότερο τμή
μα τής τρίπλευρης αψίδας τού ιερού, κτισμένης κατά τό πλινθοπερίκλειστο σύ
στημα. Ή άνωδομή τών πλάγιων άψίδων δέν διατηρείται. Άπό τό βυζαντινό 
ναό προέρχεται καί ό μαρμάρινος κιονίσκος στό παράθυρο τής κόγχης. Τά ε
ντοιχισμένα άρχιτεκτονικά μέλη στον τοιχοβάτη καί στήν άνωδομή μαρτυρούν 
τήν ύπαρξη καί παλαιότερου κτίσματος, ίσως παλαιοχριστιανικών χρόνων59. 
Στό Μιντιλόγλι, έπίσης, ανήκει καί ό ναός τής Άναλήψεως, πού ήταν, σύμφω
να μέ τις άπογραφές τού 17ου αί., καθολικό μονής, διαλυμένης σήμερα (μονα- 
στίρει Ανάλιψις πλιαίον Πανλόκαστρον)60. Στή σημερινή του μορφή άποτελεΐ 
μεγάλων διαστάσεων βασιλική τών χρόνων τής Τουρκοκρατίας μέ άνοικτό 
προστώο, πού καλύπτεται άπό φουρνικά61. ’Ανακαινίστηκε άπό τό μοναχό 
Άβέρκιο τό 1703, σύμφωνα μέ ανορθόγραφη έπιγραφή στή δυτική πλευρά 
επάνω άπό τή θύρα εισόδου στό ναό (είκ. 3). Ή άγια Τράπεζα στηρίζεται σέ 
σπόνδυλο ιωνικού κίονα. Τά κελλιά τής μονής είναι έρειπωμένα62, ένώ σώζε
ται καί ό μοναστηριακός περίβολος, στό χώρο τού όποιου βρίσκονται διά
σπαρτα αρχιτεκτονικά μέλη πού προέρχονται πιθανότατα άπό τό μεσοβυζα-

59. Δ. Αθαναςουλης, ΑΔ 50 (1995), Β1, 258· Τριαντάφυλλου, 'Ιστορικόν Λεξικόν, Β', 1276-
1277.

60. Ντοκος, Ή έν Πελοποννήσφ εκκλησιαστική περιουσία, 92 άρ. 81.
61. Τριαντάφυλλου, 'Ιστορικόν Λ εξικόν, A, 208- Μυρτώ Γεωργοπουλου-Βερρα, ΑΔ 52 (1997), 

Β1,316 καί πίν. 125.
62. Μ. Πετροπουλος, ΑΔ 46 (1991), Β1,154. Κατά τον Πετρόπουλο, στό ναό διακρίνονται 

τρεις οικοδομικές φάσεις: βυζαντινή, φραγκική καί μεταβυζαντινή.
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ντινό καθολικό: επιστύλια, πεσσίσκοι παραθύρου καί κιονίσκοι τέμπλου, κα
θώς καί μαρμάρινα θραύσματα άμφίγλυφων αρχιτεκτονικών μελών, πού πα
ρουσιάζουν σχετική ομοιογένεια ώς προς τά διακοσμητικά θέματα καί τήν 
τεχνική έπεξεργασία (είκ. 4, 5). 'Υπενθυμίζεται, ότι στή θέση Χατζηλιάκου (α
γρός Π. Ξούλου) σώζονται τά ερείπια άγροικίας ύστερορρωμαϊκών χρόνων63.

Εκτεταμένος άσκητικός πυρήνας κατά τά μεσοβυζαντινά χρόνια εντοπί
ζεται στήν περιοχή τού Κλωκοΰ Αίγιαλείας, κοντά στο Αίγιο. Αφορμή γιά τήν 
έρευνα στήν περιοχή άποτέλεσε τό περιεχόμενο τοϋ κώδικα τών Γενικών Αρ
χείων τού Κράτους, όπου περιλαμβανόταν ή Συνοπτική Ιστορία τής μονής Τα
ξιαρχών, καί προσδιοριζόταν ή χρονολόγηση έξι ασκητηρίων, τοϋ Γέροντος 
Κλωκοΰ, τοϋ Αγίου Θεοδώρου, τοϋ Αγίου Νικολάου, τοϋ Αγίου Αντωνίου, 
τοϋ Χρυσοσπηλαίου, τής Αγίας Σωτήρος καί τοϋ Ταξιάρχου Μιχαήλ, πού άπο- 
τέλεσαν τόν αρχικό πυρήνα της στις αρχές τοϋ 11ου αιώνα64. Τά άναφερόμε- 
να ασκητήρια βρίσκονται δλα σέ ακτίνα γύρω άπό τή σημερινή μονή Ταξιαρ
χών καί μέσα στά όρια τής κτηματικής της περιουσίας. 'Ένα άπό τά σημαντι
κότερα μνημεία, πού εντοπίσθηκαν κατά τήν έρευνα, είναι ό ναός τοϋ 'Αγίου 
Νικολάου (είκ. 6), ακριβώς άπέναντι άπό τή μονή καί σέ οπτική έπαφή μέ 
αυτήν. 'Όλα τά μορφολογικά στοιχεία του, ή τοιχοδομία τής ανατολικής πλευ
ράς, ό κεραμοπλαστικός διάκοσμος (οδοντωτές ταινίες καί ψευδοκουφικά) 
κ.λπ., όδηγοΰν στή χρονολόγησή του γύρω στά τέλη τοϋ 10ου αί., πράγμα πού 
έκτος τών άλλων έπιβεβαιώνεται καί άπό τά ιστορικά στοιχεία65. Ή ονοματο
θεσία τοϋ ναοΰ φαίνεται νά συνδέεται τόσο μέ τό πέρασμα τοϋ λειψάνου τοϋ 
άγιου Νικολάου Μύρων άπό τήν περιοχή, όσο καί μέ τή μεταθανάτια τιμή στή 
μνήμη τοϋ πατριάρχη Νικολάου A Μυστικού66. Τό περιεχόμενο τής Συνο
πτικής Ιστορίας επιβεβαιώνεται σχεδόν σέ όλα τά σημεία, άφοϋ τά ασκητήρια 
πού άναφέρονται σέ αυτήν έντοπίζονται καί αρχαιολογικά. Ή συνέχιση τής 
επιτόπιας έρευνας άναμένεται οτι θά άποκαλύψει ίσως ένα άπό τά παλαιότε- 
ρα άσκητικά κέντρα πού σώζονται στήν Άχαΐα καί άποτελοΰν τόν πυρήνα 
πάνω στον όποιο ό όσιος Λεόντιος θά ιδρύσει τόν 15ο αί. τή μονή Ταξιαρχών.

Αμεση σχέση μέ τή λειτουργία μονής έχει ναός πού άνεσκάφη στήν τοπο
θεσία Παναγιά τής σημερινής κοινότητας Χαραυγή ή Πηγάδια στήν ορεινή 
Δυμαία. Σύμφωνα μέ τά στοιχεία πού προέκυψαν, στή θέση υπήρχε μονή πού

63. Τό συγκρότημα παρουσιάζει ένδιαφέρον, άφοϋ ήρθαν ατό φώς βιοτεχνικοί χώροι (ήμι- 
κυκλική κατασκευή, δεξαμενή ή ύπολήνιο, ίσως κλίβανος), πού παρέχουν πληροφορίες γιά τήν 
παραγωγή ή τήν προετοιμασία τοϋ γύψου, βλ. σχετικά Α. Σωτήριου, ΑΔ 50 (1995), Β1,225-227.

64. Αγγελοματη-Τςουγκαρακη, Μία άγνωστη χειρόγραφη ιστορία, 65-86.
65. Λαμπροπουλου - Μουτζαλη, Ό μεσοβυξαντινός ναός, 323-350.
66. "Ο.π., 346-347.
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ιδρύθηκε στά τέλη τοΰ 12ου ή στις αρχές τού 13ου αί.67 καί πιθανόν σχετιζό
ταν μέ τή μονή τοΰ 'Αγίου Δημητρίου στο Δραγόνο (βλ. παρακάτω), ίσως λίγες 
δεκαετίες προγενέστερη68.

Στά καθολικά μονών περιλαμβάνεται ό ναός τοΰ 'Αγίου Νικολάου στή 
θέση Πλατάνι τοΰ χωριοΰ Αγιος Βασίλειος, στους βόρειους πρόποδες τοΰ Πα- 
ναχαϊκοΰ, στή δεξιά όχθη τοΰ χειμάρρου Ξυλοκέρα: παλεώ Μονάστηρω εις το 
Πλατάνι9. Πρόκειται γιά μονόχωρο τρίκογχο ναό μέ ορθογώνιο νάρθηκα, κυ
λινδρικό τροΰλλο καί πλινθοπερίκλειστη τοιχοδομία μέ οδοντωτές ταινίες. 
Χρονολογείται στις άρχές τοΰ 12ου αί. καί μέ βάση τήν αρχιτεκτονική του μορ
φή κατατάσσεται στά αντιπροσωπευτικά δείγματα τής «έλλαδικής σχολής»70.

Στον ορεινό όγκο τοΰ βουνοΰ Σκόλλις, μέ τις πολλές σπηλαιώδεις διαμορ
φώσεις του, φιλοξενήθηκε άπό τή μεσοβυζαντινή εποχή καί μετά σημαντικός 
άριθμός άσκητών, δπως προκύπτει άπό τοιχογραφημένα ναΰδρια πού βρίσκο
νται κοντά στά χωριά Πόρτες καί Σανταμέρι71, άφιερωμένα στον Αγιο Γεώρ
γιο καί τήν Παναγία.

Ασκητικός πυρήνας φαίνεται ότι λειτουργούσε ήδη άπό τά μεσοβυζαντι- 
νά χρόνια καί στο Παλιομονάστηρο (είκ. 7), λίγα μέτρα νοτιοδυτικά τής σημε
ρινής μονής 'Αγίας Λαύρας Καλαβρύτων. Στή θύρα εισόδου τοΰ σπηλαιώδους 
ναοΰ, πού είναι σκαλισμένος στο βράχο καί διακοσμείται μέ βυζαντινές καί 
μεταβυζαντινές τοιχογραφίες, σώζεται τοιχοδομία πλινθοπερίκλειστη πού θά 
μποροΰσε νά χρονολογηθεί στούς μέσους βυζαντινούς χρόνους72. Αξίζει νά 
άναφερθεΐ οτι, σύμφωνα μέ τήν παράδοση, τό πρώτο μοναστήρι ίδρυσαν έδώ, 
κατά τό 10ο αί., συνασκητές τοΰ άγιου Αθανασίου τοΰ Αθωνίτη73.

Στό χωριό Δραγόνο (σημ. Πετροχώρι) Δυμαίας, νοτιοδυτικά τής Πάτρας, 
στή θέση Μπάδα, σέ άπρόσιτο σημείο πάνω στό όρος Μόβρα (πρόβουνο τοΰ 
Σανταμερίου), βρίσκεται ό ναός τοΰ 'Αγίου Δημητρίου (είκ. 8)74, μετόχι σήμε

67. Αναλυτικά γιά τό ναό, βλ. Γεωργοπουλου-Βερρα, Βυζαντινά ασκηταριά, 113-115. Πρβλ. 
ή Ιδια, Azi 48 (1993), Bl, 159,166. Στή δημοσίευση τοΰ 1993 τό μνημείο χρονολογήθηκε πιθανότα
τα στον 11ο αιώνα.

68. Γεωργοπουλου-Βερρα, Βυζαντινά ασκηταριά, 115.
69. Ντοκος, Ή έν Πελοποννήσφ εκκλησιαστική περιουσία, 93 άρ. 81.
70. Π. Λ. Βοκοτοπουλος, Ό τρίκογχος ναός τοΰ Αγίου Νικολάου στό Πλατάνι τής Άχαΐας, 

Αρμός. Τιμητικός τόμος στον καθηγητή Ν. Κ. Μουτσόπονλο για τα 25 χρόνια πνευματικής του 
προσφοράς στο πανεπιστήμιο, Α', Θεσσαλονίκη 1990,383' X. Μπουρας - Λασκαρίνα Μπουρα, Ή 
έλλαδική ναοδομία κατά τον 12ο αιώνα, Αθήνα 2002, 264-266.

71. Αναλυτικά γιά τά ναΰδρια, βλ. Γεωργοπουλου-Βερρα, Βυζαντινά ασκηταριά, 115-117. 
Πρβλ. ή Ιδια, ΑΔ 48 (1993), Β1,156,158.

72. Λαμπροπουλου, Ό άσκητισμός, 52-53 είκ. 6.
73. Α. Κ. Ορλανδος, Οί σταυρεπίστεγοι ναοί τής Ελλάδος, ΑΒΜΕ 1 (1935), 42,43.
74. Αφέντρα Γ. Μουτζαλη, Νεότερα στοιχεία από τη βυζαντινή βασιλική της Κοίμησης της
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ρα τής μονής Μαρίτσας Σανταμερίου. Ό κυρίως ναός, πού σύμφωνα μέ όλες 
τις ενδείξεις άποτελοΰσε καθολικό μονής ή όποια άργότερα διαλύθηκε, άνήκει 
στην κατηγορία των μετά τρούλλου μονόχωρων τετράκογχων ναών, σχήματος 
έλευθέρου σταυρού μέ άφθονα κεραμοπλαστικά κοσμήματα καί χρονολογεί
ται στο πρώτο ήμισυ ή, άργότερα, στά τέλη τού 12ου αιώνα75. Είναι ένα άπό τά 
λιγοστά δείγματα τής «έλλαδικής σχολής» πού έχει σωθεί στήν Άχαΐα. Ό νάρ
θηκας αποτελεί μεταγενέστερη προσθήκη, ένώ τό έσωτερικό τού ναού είναι 
κατάγραφο μέ τοιχογραφίες τού 18ου αιώνα.

Στά πιθανά καθολικά μονής συμπεριλαμβάνεται καί ή ξυλόστεγη βασι
λική τής Κοίμησης τής Θεοτόκου (10ος αί.) στή Μέντζαινα76 (σημ. Πλατανό- 
βρυση), νότια τής Πάτρας, πού οίκοδομήθηκε επάνω σε τμήμα ρωμαϊκού κτη
ρίου, πιθανότατα λουτρού, πού έρειπώθηκε τόν 5ο αιώνα. Ό χώρος γύρω καί 
μέσα στή βασιλική είχε χρησιμοποιηθεί ως χριστιανικό κοιμητήριο άπό τις άρ- 
χές τού 5ου αί. καί ως τήν περίοδο τής Τουρκοκρατίας, όπως άποκάλυψε ή εύ
ρεση άκτέριστων τάφων77.

Στό χωριό Θερειανοΰ τής έπαρχίας Πατρών, στή θέση Κατσούλα, σώζε
ται ή έκκλησία τού Άγιου Στεφάνου (είκ. 9), καθολικό παλαιότερης μονής, 
σύμφωνα μέ τοπική παράδοση. Ό ναός διασώζει δύο τουλάχιστον οικοδομι
κές φάσεις. Ή παλαιότερη είναι ορατή στό κατώτερο τμήμα τής τοιχοδομίας 
τής δυτικής πλευράς εισόδου, πού έχει κτισθεΐ μέ τήν τεχνική opus reticulatum, 
ένώ τό υλικό μέ τό όποιο οίκοδομήθηκε ό νεότερος ναός πρέπει νά προέρχε
ται άπό παλαιότερο κτήριο στό Ιδιο σημείο. Προφανώς ό ναός οίκοδομήθηκε 
πάνω σέ παλαιότερο ρωμαϊκό καί βυζαντινό κτήριο78. Ενδιαφέρον παρουσιά
ζει ή τοιχοδομία τής νοτιοδυτικής πλευράς τού εξωτερικού τοίχου πού χωρί
ζεται σέ τρεις εναλλασσόμενες ζωφόρους. Σύμφωνα μέ έπιγραφή, ή έκκλησία 
άνοικοδομήθηκε τό 1873 καί άνακαινίσθηκε τό 198679.

Θεοτόκου στη Μέντζαινα Αχαΐας, ΑΑΑ 17 (1984), 1-2,28 σημ. 19,21,21-41.
75. Ά. Κ. Ορλανδος, Άγνωστος βυζαντινός ναός παρά τό Δραγόνο τής Άχαΐας, ΑΒΜΕ 11 

(1969), 57-74· Γ. Μ. Βελενης, Ερμηνεία του εξωτερικού διακόσμου στη βυζαντινή αρχιτεκτονική, 
Θεσσαλονίκη 1984,186 σημ. Τ Μπουρας - Μπουρα, Ή έλλαδική ναοδομία, 120-121.

76. Ά. Κ. Ορλανδος, Βυζαντινός ναός παρά τό Δραγόνο Άχαΐας, Πελοποννησιακή Πρωτο
χρονιά 9 (1965), 5' ό Ιδιος, Άγνωστος βυζαντινός ναός, 57-86.

77. Μουτζαλη, ΑΑ 39 (1984), Β, 111· ή Ιδια, ΑΑ 40 (1985), Β, 148- ή Ιδια, ΑΑ 41 (1986), Β, 45, 
50· ή Ιδια, ΑΑ 42 (1987), Β1,194.

78. Κ. Β. Παπαγιαννοπουλος, ’Επιφανειακή αρχαιολογική έρευνα στήν περιοχή Άλισσοϋ - 
Θερειανοΰ Άχαΐας, Τόμος τιμητικός Κ. Ν. Τριαντάφυλλου, Ά, Πάτρα 1990, 549.

79. Γεωργοπουλου-Βερρα, ΑΑ 42 (1987), Β1, 192-194- Παπαγιαννοπουλος, ’Επιφανειακή 
αρχαιολογική έρευνα, 544,547.
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Συνοψίζοντας, θά μπορούσαμε νά διατυπώσουμε ορισμένες παρατηρή
σεις σχετικά μέ τό μοναχισμό τής Άχαΐας κατά την έξεταζόμενη περίοδο καί 
νά θέσουμε τά προβλήματα, όπως τά προσεγγίζει ή έρευνα μέχρι σήμερα.

Οί άπαρχές του μοναχισμού στην πόλη των Πατρών καί στην περιοχή τής 
Άχαΐας προσδιορίζονται χρονικά στά παλαιοχριστιανικά χρόνια, αν αποδώσει 
κανείς σημασία στη ζωντανή παράδοση γιά την ίδρυση τής μονής του Γηροκο
μείου τον 4ο αί., καθώς καί στά λιγοστά άρχαιολογικά κατάλοιπα πού φαίνε
ται νά συνδέονται μέ τή λειτουργία της. Τό ένδεχόμενο αυτό συνδυάζεται μέ 
τή βεβαιωμένη έδραίωση καί έξάπλωση τού χριστιανισμού στην περιοχή ήδη 
άπό τά μέσα τού 3ου αί., όπως προκύπτει άπό τά άρχαιολογικά τεκμήρια.

Κατά τήν είκονομαχική περίοδο, ή περιοχή φαίνεται ότι άποτέλεσε προ
πύργιο τής είκονόφιλης πολιτικής, όπως άλλωστε ολόκληρη ή Πελοπόννησος, 
πού άκολούθησε στον τομέα αυτό τήν εκκλησιαστική πολιτική τής Ρώμης σέ 
άντίθεση προς τήν Κωνσταντινούπολη. Τό γεγονός αυτό είχε ώς συνέπεια τή 
συγκέντρωση μεγάλου αριθμού μοναχών στη βόρεια Άχαΐα καί τήν ίδρυση α
σκητηρίων καί μονυδρίων. Παράλληλα, ή έγκατάσταση στην πατραϊκή σημα
ντικού άριθμοΰ Σλάβων πρόβαλε έπιτακτική τήν ανάγκη γιά τήν άνάλητρη 
κρατικής μέριμνας μέ σκοπό τον προσηλυτισμό καί τόν έκπολιτισμό τους. Στό 
πλαίσιο αυτό, μετά τήν άφιέρωση των ήττημένων Σλάβων στή μητρόπολη Πα
τρών, οί όσιοι Συμεών καί Θεόδωρος άνέλαβαν νά ολοκληρώσουν τό έργο τών 
κρατικών άρχών, άσκώντας ιεραποστολική δράση καί ιδρύοντας τό άσκητή- 
ριο τού Μεγάλου Σπηλαίου στό κέντρο τής άχαϊκής ένδοχώρας. Ή Ιεραποστο
λή τών όσιων περιλαμβάνεται στό γενικότερο πλαίσιο τού ένδιαφέροντος τής 
κεντρικής πολιτικής καί έκκλησιαστικής εξουσίας γιά τό χώρο, άναδεικνύο- 
ντας τήν Άχαΐα σέ πεδίο δράσης πρωταρχικής σημασίας, πράγμα πού είχε ήδη 
άποδειχθεΐ έμπρακτα καί άπό τήν άναβάθμιση τής Πάτρας άπό έπισκοπή σέ 
μητρόπολη. Ή γεωγραφική θέση τής πόλης καί ή έξαιρετική σημασία πού άπο- 
κτά τό λιμάνι της ώς κόμβος έπικοινωνίας μεταξύ Ανατολής καί Δύσης συμ
βάλλουν, άπό κοινού μέ τήν ίδρυση τής μοναστικής πολιτείας τού Άγιου Ό
ρους, στην καλλιέργεια τού μοναχισμού στήν περιοχή.

Ή ελλειτβη μοναστηριακών τυπικών άπό τήν περιοχή τής Άχαΐας μάς στε
ρεί κάθε πληροφορία σχετική μέ τόν τρόπο λειτουργίας καί έσωτερικής οργά
νωσης τών μονών. Μόνο άπό τό περιεχόμενο τών λιγοστών άγιολογικών κειμέ
νων, κυρίως τών πατριαρχικών έπιστολών τού 10ου αί. πού έπέχουν θέση κα
νονικών διατάξεων, προκύπτουν, έμμεσα πολλές φορές, στοιχεία πού απεικο
νίζουν τήν πραγματικότητα τής μοναστικής ζωής. "Ετσι, άνιχνεύονται τά κρί
σιμα προβλήματα πού αντιμετωπίζει ή τοπική εκκλησία κατά τό 10ο αί., λόγω 
τών διεκδικήσεων καί τών άπαιτήσεων τών ίδιωτών-κτητόρων τών τοπικών
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μονών έναντι τοΰ μητροπολίτη Πατρών. Παράλληλα, φαίνεται οτι κατά τήν έ- 
ποχή αυτή, μέ τήν αύξηση τών ιδιωτικών μονών καί τών άπαιτήσεων τών κτη
τόρων τους, άπειλήθηκαν μέ κατάλυση τά μοναστήρια τής περιοχής. Επίσης, 
δηλώνεται άπό τό περιεχόμενο τών έπιστολών απόπειρα απόκρυψης κατοχής 
στρατιωτικών τόπων άπό τήν εκκλησία τής Πάτρας, πού θά είχε ώς αποτέλε
σμα τήν αδικία προς τούς πένητες καί τό διασυρμό τής μητρόπολης. Είναι ά- 
κριβώς ή εποχή κατά τήν όποια ό Νικηφόρος Φωκάς παίρνει μέτρα γιά τον πε
ριορισμό τής έξάπλωσης τής μοναστηριακής περιουσίας σέ βάρος τής μικρής 
έγγειας ιδιοκτησίας, στήν όποια περιλαμβάνονται καί οί στρατιωτικοί τόποι.

Ό αριθμός τών μεσοβυζαντινών μονών τής Άχαΐας είναι δύσκολο νά 
προσδιορισθει, δεδομένου δτι ό χαρακτηρισμός ένός ναού ώς ένοριακοϋ, 
επισκοπικού ή καθολικού μονής είναι ιδιαίτερα δυσχερής, κυρίως στις περι
πτώσεις πού ό λατρευτικός χώρος βρίσκεται μέσα σέ πόλη80. Σέ περιπτώσεις 
πού ό ναός βρίσκεται έκτος τών ορίων τοΰ αστικού χώρου ή στήν ευρύτερη πε- 
ριφέρειά του, ή σέ απομακρυσμένη περιοχή πού έχει έπάρκεια νερού καί δια
θέτει ζωτικό οικονομικό χώρο καί προϋποθέσεις άσφάλειας καί επικοινωνίας, 
τότε αυξάνονται κατά πολύ οί πιθανότητες νά πρόκειται γιά καθολικό μονής. 
Ιδιαίτερα αυξημένες παρουσιάζονται οί πιθανότητες σέ περίπτωση πού ό 
λατρευτικός χώρος βρίσκεται σέ θέση όπου προϋπήρχε άγροικία ή κάποιου 
είδους άγροτική εγκατάσταση (Δραγάνο, Πλατάνι, Μιντιλόγλι, Μέντζαινα, 
Ριγανόκαμπος κ.λπ.). Πρόσθετη ένδειξη γιά τή λειτουργία καθολικού μονής 
συνιστά, άκόμη, ή άναγραφή τού συγκεκριμένου ναού στις βενετικές άπογρα- 
φές τής Πελοποννήσου.

Άπό τά εντοπιζόμενα στον άχαϊκό χώρο καθολικά μονών λιγοστές πλη
ροφορίες προκύπτουν σχετικά μέ τό μέγεθος, τόν αρχιτεκτονικό τους τύπο, τό 
γλυπτό καί τόν εικαστικό τους διάκοσμο. Αυτό συμβαίνει διότι λίγα άπό αυτά 
μπορούν νά χρονολογηθούν στή μεσοβυζαντινή περίοδο, ενώ τά περισσότερα 
σώζονται, σέ έρειπιώδη κατάσταση, κάτω άπό ύστερότερους μεταβυζαντινούς 
συνήθως ναούς (μονή Μεταμορφώσεως στό Μιντιλόγλι, μονή Γηροκομείου 
κ.λπ.). Πάντως, άπό τά σωζόμενα καθολικά προκύπτει οτι τά περισσότερα 
είναι ναοί μέτριων διαστάσεων, μέ λιτό ή άνύπαρκτο γλυπτό διάκοσμο καί χω

80. Μπουρας - Μπουρα, Ή έλλαδική ναοδομία, 605. Ή τυπολογία δέν αρκεί γιά τή διάκρι
ση, δεδομένου oil ό γνωστός άγιορείτικος τύπος πού συνηθίζεται σέ καθολικά δέν έπεκτάθηκε, 
ένώ ή ύπαρξη λιτής δέν αποτελεί παρά άόριστη ένδειξη. Τό σύνθρονο, άλλωστε, στήν κόγχη τοΰ 
βήματος δέν συνιστά αδιαμφισβήτητη ένδειξη οτι ή έκκλησία ήταν έδρα επισκόπου. Πάντως, άπό 
τις εκκλησίες τού Που αί. προκύπτει δτι τά σπουδαιότερα καί πιο περίτεχνα παραδείγματα ήταν 
καθολικά μονών, κάτι πού συνέβαινε καί στις προηγούμενες εκατονταετίες, όπως έχει άποδειχθεΐ. 
Γιά τό θέμα τής τυπολογίας σέ σχέση μέ τή λειτουργία τοΰ ναού, βλ. ό'.π., 343-344.
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ρίς εικονογράφηση. Μεταξύ των αρτιότερων συγκαταλέγεται ό τρίκογχος να
ός τού Αγίου Νικολάου στο Πλατάνι, πού αποτελεί αντιπροσωπευτικό δείγμα 
τής «έλλαδικής σχολής».

Τέλος, ή σημερινή κατάσταση τού χώρου γύρω άπό τις μονές αυτές δέν 
επιτρέπει τό σχηματισμό ολοκληρωμένης εικόνας για τήν αρχιτεκτονική μορ
φή τους, τούς βοηθητικούς χώρους, τά κελλιά, τις τράπεζες, τούς αποθηκευτι
κούς χώρους, τούς μοναστηριακούς περιβόλους, τή λειτουργία ληνών ή ελαιο
πιεστηρίων κ.λπ. Εξαίρεση άποτελοΰν λιγοστά ερείπια έξω άπό τό ναό τού 'Α
γίου Νικολάου Αίγιαλείας, τό ναό τής Παναγίας στή Χαραυγή, τό ναό τής Ά- 
ναλήψεως στο Μιντιλόγλι. Επίσης, δέν σώζονται επιγραφές άπό τις όποιες νά 
προκύπτουν πληροφορίες μέ τά ονόματα ιδρυτών, κτητόρων, δωρητών ή ανα
καινιστών των αχαϊκών μοναστηριακών ναών.
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Είκ. 1. Κρήνη μονής Γηροκομείου. 
Θωράκιο μεσοβυζαντινών χρόνων

Είκ. 2. 'Αγία Ειρήνη στό Ριγανόκαμπο
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Είκ. 3. ’Ανάληψη στό Μιντιλόγλι. Δυτική είσοδος, 
μεσοβυζαντινό γλυπτό καί επιγραφή μεταβυζαντινών χρόνων

Είκ. 4. ’Ανάληψη στό Μιντιλόγλι. Βυζαντινό γλυπτό στον περίβολο

Είκ. 5. ’Ανάληψη στό Μιντιλόγλι. Μεσοβυζαντινό γλυπτά
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Είκ. 6. 'Άγιος Νικόλαος Αίγιαλείας

Είκ. 7. Παλιομονάστηρο Αγίας Λαύρας Καλαβρύτων
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Είκ. 8. 'Άγιος Δημήτριος στο Δραγόνο

Είκ. 9. Άγιος Στέφανος στό Θερειανό
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ΒΥΖΑΝΤΙΝΑ ΜΟΝΥΔΡΙΑ ΚΑΙ ΑΣΚΗΤΑΡΙΑ 
ΣΤΗΝ ΠΕΡΙΟΧΗ ΤΟΥ ΟΡΟΥΣ ΣΚΟΛΛΙΣ ΣΤΗΝ ΑΧΑΪΑ

Μέχρι τη δεκαετία του ’90 στη δυτική Αχαΐα ήσαν γνωστές μοναστικές 
εγκαταστάσεις χρονολογημένες στην περίοδο της Τουρκοκρατίας. Μοναδική 
εξαίρεση ο βυζαντινός ναός του Αγίου Δημητρίου στο Δραγόνο (ή Μπάδα), 
τον οποίο τοποθετεί ο Α. Ορλάνδος, στη σχετική δημοσίευσή του, στα μέσα 
του 12ου αιώνα1. Η ορεινή και απομακρυσμένη από οικιστικούς πυρήνες θέση 
του θεωρήθηκε και ορθά, ότι επισημαίνει την ύπαρξη μονής2, που επιβεβαιώ
νεται με τον πρόσφατο εντοπισμό σε κοντινό ύψωμα ενός σπηλαίου, όπου κα
τά την παράδοση στα χρόνια της Τουρκοκρατίας διέμεναν μοναχοί και λει
τουργούσε «κρυφό σχολειό».

Το 1993, σε πρόβουνο του όρους Σκόλλις3 στην περιοχή Τζάιλου, σε θέση 
με την ονομασία Παναγιά, κοντά στον οικισμό Πηγάδια ή Χαραυγή, ανασκά
φηκε από την 6η Εφορεία Βυζαντινών Αρχαιοτήτων ερειπωμένος από ετών 
ναός4. Η ανασκαφική έρευνα αποκάλυψε το δυτικό μόνο τμήμα μικρού ναού, 
καθώς το ανατολικό είχε καταστραφεί από μηχανικό μέσο κατά τις εργασίες 
καθαρισμού του χώρου από τον ιδιοκτήτη με σκοπό την καλλιέργεια. Στην 
περιοχή γύρω από τον ναό διακρίνονται ίχνη τοίχων και σε όλη την πλαγιά, ό
που υπάρχει και φυσική πηγή, υπάρχει διάσπαρτο οικοδομικό υλικό που καθι
στά αναμφισβήτητη την ύπαρξη κελλιών και άλλων κτισμάτων.

1. A. Κ. Ορλάνδος, Άγνωστος βυζαντινός ναός παρά τό Δραγόνο ΆχαΪας,ΑΒΜΕ 11 (1969),
57-86.

2. Ό.π. και Αννα Λαμπροπουλου, Ό άσκητιομός στην Πελοπόννησο κατά τη μέση βυζα
ντινή περίοδο, Αθήνα 1994,22.

3. Το όρος Σκόλλις, ή συνηθέστερα σήμερα Σανταμεριάνικο βουνό, είναι υψηλός ορεινός 
όγκος της δυτικής Αχαίας που τη διαχωρίζει προς νότον από την Ηλεία.

4. ΑΔ 48 (1993), Β1,166, όπου εκ παραδρομής στην υπογραφή του κειμένου έχει παρατεθεί 
το ονοματεπώνυμο της συναδέλφου Αννίτας Κουμούση, αντί της υπογράφουσας το παρόν. Βλ. 
επίσης, Μυρτώ Γεωργοπουλου-Βερρα, Ερειπωμένος βυζαντινός ναός της Παναγίας στην περιοχή 
Τζάιλου Αχαΐας, Πρακτικά Α' Αρχαιολογικής Συνόδου Δυτικής Ελλάδος, Πάτρα Ιούνιος 1996 
(υπό εκτύπωση).
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Ο ναός πιθανότατα ανήκε στον αρχιτεκτονικό τύπο του ελεύθερου σταυ
ρού, όπως υποδεικνύουν οι πολύ στενές διαστάσεις του δυτικού χώρου, όπου 
και η είσοδος, που διευρύνεται στον κυρίως ναό κατά 2,10 μ. σε κάθε πλευρά. 
Το μεγάλο πάχος των τοίχων, λαξευμένοι δόμοι με καμπυλωμένη τη μία πλευ
ρά και επιμήκη τμήματα πωρολίθου καμπύλα και στις δύο πλευρές, που προ
φανώς ανήκαν σε τοξωτή κατασκευή, μαρτυρούν ότι υπήρχε τρούλλος και 
θόλοι5. Από τα ανασκαφικά δεδομένα προκύπτουν αρκετές πληροφορίες για 
το μνημείο. Ήταν κτισμένο κατά το πλινθοπερίκλειστο σύστημα και είχε πώρι
να λαξευτά τύμπανα στα μονόλοβα ή δίλοβα παράθυρα. Στο δάπεδο υπάρ
χουν μαρμαροθετήματα και σε ορθογώνια διάχωρα ψηφιδωτά, από τα οποία 
σώθηκαν δύο παραστάσεις, ένας αετός και ένας γρύπας, αποδομένα σε περί
γραμμα, χωρίς ιδιαίτερες λεπτομέρειες (εικ. 1). Τα κατασκευαστικά δεδομένα 
του ναού και του δαπέδου του, που σημειωτέου απαντούν επίσης στον Άγιο 
Δημήτριο στο Δραγάνο6, προσδιορίζουν τη χρονολόγησή του στο β' μισό του 
12ου ή στις αρχές του 13ου αιώνα. Η συνύπαρξη μαρμαροθετήματος και ψη
φιδωτού έχει σχετική διάδοση στον ελλαδικό χώρο αυτή την περίοδο, ενώ έχει 
συσχετισθεί και με ανάλογα παραδείγματα στην Κάτω Ιταλία7.

Στο εσωτερικό ο ναός είχε τοιχογραφικό διάκοσμο από τον οποίο σώθη
καν μερικά σπαράγματα επάνω στους λαξευτούς δόμους. Η μορφή της Θεοτό
κου από την παράσταση του Ευαγγελισμού (εικ. 2), μία μορφή αποστόλου που 
ταυτίζεται από τα φυσιογνωμικά χαρακτηριστικά με τον Πέτρο, τμήμα κεφα
λής του Παντοκράτορα μπροστά σε κόκκινο βάθος, ποικιλία διακοσμητικών 
θεμάτων ανάμεσά τους και κουφικά μοτίβα, μαρτυρούν την καλή τέχνη του 
ζωγραφικού διακόσμου, με ζωηρά, καθαρά χρώματα. Η ιδιαίτερη αγάπη για 
το κόσμημα, ο μανιερισμός που διακρίνεται στην απόδοση των προσώπων και 
στην κίνηση της Παναγίας και του Χριστού, η «κτενιωτή» τεχνική στην κόμη 
του αποστόλου Πέτρου, είναι χαρακτηριστικά της υστεροκομνήνειας τέχνης, 
που απαντούν σε σημαντικό αριθμό μνημείων χρονολογημένων στα τέλη του 
12ου ή στις αρχές του 13ου αιώνα8. Η φυσιογνωμική ομοιότητα της Θεοτόκου

5. Ο ναός θα μπορούσε να είναι τρίκογχος, τουλάχιστον εσωτερικά, όπως και ο ναός στο 
Δραγάνο.

6. Στο βορειοδυτικό τμήμα του δαπέδου του ναού υπάρχουν σπαράγματα μαρμαροθετήμα
τος και ψηφιδωτού, που όμως δεν αναφέρει ο Ορλάνδος.

7. Αριστέα Καββαδια, Ό 'Άγιος Νικόλαος τής Καλλονής, Πρακτικά Α' Τοπικού Συνεδρίου 
Λακωνικών Μελετών (Μολάοι 5-7 Ιουνίου 1982), Αθήνα 1982-1983, 335, όπου παράθεση παρα
δειγμάτων και σχετική βιβλιογραφία.

8. Ο μανιερισμός στην απόδοση των χεριών με έντονα διαχωρισμένο και καμπυλωμένο τον 
δείκτη παραπέμπει στα ψηφιδωτά του Δαφνιού ή στις τοιχογραφίες του Κουρμπίνοβο και στον 
Παντοκράτορα από τον καθεδρικό της Cefalù, βλ. A. Grabar, La peinture byzantine: étude histo-
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με την Παναγία του Άρακα στην Κύπρο9, οι πράσινες σκιάσεις στα πρόσωπα 
με τις ερυθρές κηλίδες στα μάγουλα και η ομοιότητα του Πέτρου με τη μορφή 
του ομώνυμου αγίου στην Παλιά Μητρόπολη της Βέροιας και στο Άγιο Στυ
λιανό της Καστοριάς10, όλα μνημεία χρονολογημένα στα τέλη του 12ου ή στις 
αρχές του 13ου αιώνα, μας οδηγούν στην ένταξη του τοιχογραφικού διακό
σμου σε αυτή την περίοδο, στην οποία εξάλλου ανήκουν τα κατασκευαστικά 
στοιχεία και το δάπεδο του ναού. Μπορούμε, κατά συνέπεια, να συμπεράνου- 
με ότι στη θέση Παναγιά υπήρχε μονή ιδρυμένη στα τέλη του 12ου ή στις αρχές 
του 13ου αιώνα, που πιθανότατα σχετιζόταν με τη μονή του Αγίου Δημητρίου 
στο Δραγόνο, ίσως λίγες δεκαετίες προγενέστερη11.

Επάνω στο όρος Σκόλλις, ανάμεσα στις πολλές σπηλιές του, εντοπίσθη
καν τα τελευταία χρόνια δύο ασκηταριά, που διασώζουν τρία τοιχογραφημέ
να ναΰδρια και χώρους διαμονής των ασκητών12. Το πρώτο, ονομαζόμενο του 
Αγίου Γεωργίου, βρίσκεται πλησιέστερα στο χωριό Πόρτες και πρόσφατα α- 
νοίχθηκε δρόμος μέχρι την είσοδό του. Το δεύτερο βρίσκεται δυτικότερα προς 
το χωριό Σανταμέρι και απαιτείται τουλάχιστον μιας ώρας δύσκολη ανάβα
ση13. Και στα δύο σπήλαια υπάρχει χωρισμένος με τοιχοποιία χώρος διαμονής

rique et critique, Γενεύη 1953, εικ. 114,127· Lydie Hadermann-Misguish, Kurbinovo: les fresques de 
Saint-Georges et la peinture byzantine du XIIe siècle, II, Βρυξέλλες 1975, εικ. 36-37. Για την «κτενιω- 
τή» τεχνική εκτός από το προηγούμενο, βλ. Φανή Α. Δροςογιαννη, Σχόλια στις τοιχογραφίες της 
εκκλησίας τον Αγιον Ιωάνναν τον Προδρόμου στη Μεγάλη Καστάνια τής Μάνης, Αθήνα 1982, 
142.

9. A. Stylianou — Judith A. Stylianou, The Painted Churches of Cyprus: Treasures of By
zantine Art, Λονδίνο 1985, εικ. 97 και 296.

10. E. N. Τςιγαριδας, Οί τοιχογραφίες τής Μονής Λατόμου Θεσσαλονίκης καί ή βυζαντινή 
ζωγραφική τοϋ 12ου αιώνα, Θεσσαλονίκη 1986, εικ. 91α-β.

11. Η χρονολόγηση του ναού του Αγίου Δημητρίου θα έπρεπε ενδεχομένως να αναθεωρη
θεί και να μετατεθεί σε μια οψιμότερη χρονολόγηση από αυτήν του Ορλάνδου, αλλά αυτό αποτε
λεί στοιχείο ξεχωριστής έρευνας και μελέτης.

12. [Μυρτώ Γεωργοπουλου-Βερρα], ΑΔ 48 (1993), Β1,156. Το ίδιο σπήλαιο αναφέρεται στο 
Γ. Σ. Τςονακιδης, Λεύκωμα πόλεως Πατρών, Πάτρα 1981. Βλ. επίσης, Λαμπροπουλου, Ό άσκη- 
τιαμός, 54, η οποία αναφέρει ότι «ανεξερεύνητο παραμένει το σπήλαιο το λεγόμενο των Ασκητών 
κοντά στο χωρώ Πόρτες...», βασιζόμενη στην πληροφορία του Τσονακίδη.

13. Σύμφωνα με τη σανταμεριάνικη παράδοση, ο ναός του σπηλαίου που είναι αφιερωμένος 
στην Παναγία γιορτάζει τη δεύτερη μέρα του Πάσχα. Στα παλαιότερα χρόνια ανέβαιναν όλοι οι 
κάτοικοι και στα μέσα της διαδρομής, σε πλάτωμα, γινόταν το πανηγύρι, βλ. Κ. Κωνςγαντακοπου- 
λος, Σαντομίρι. Ή ιστορία τοϋ χωριού, Πάτρα 1982.
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ασκητών, καί παράλληλα κάτω από το σπήλαιο του Αγίου Γεωργίου, σε χώρο 
επίπεδο, σώζονται ερείπια κελλιών14.

Στο σπήλαιο των Πορτών διατηρούνται δύο ναΰδρια και τα δύο κατά το 
ανατολικό τους τμήμα μέσα σε κοίλωμα του βράχου. Το πρώτο στο επίπεδο 
της εισόδου ήταν αφιερωμένο στην Παναγία, όπως μαρτυρούν η απεικόνισή 
της σε αβαθή κόγχη πάνω από την είσοδο, δεύτερη παράσταση ένθρονης Βρε- 
φοκρατούσας στον βόρειο τοίχο, πλαισιωμένη από γραπτό τόξο15 και δίπλα 
σκηνές από τον βίο της, η Γέννηση και τα Εισόδια της Θεοτόκου στην πάνω 
ζώνη του διακόσμου και από κάτω η Κοίμηση. Το δεύτερο ναΰδριο βρίσκεται 
5 μ. ψηλότερα και ήταν αφιερωμένο στον Αγιο Γεώργιο, εξ ου και η επωνυμία 
όλου του σπηλαίου. Και εδώ η παράσταση του αγίου τοποθετείται στον βόρειο 
τοίχο, κάτω από γραπτό τόξο.

Το ναΰδριο στο σπήλαιο του Σανταμερίου ήταν αφιερωμένο και αυτό 
στην Παναγία16, όπως επιβεβαιώνει, εκτός από την κατά την παράδοση επω
νυμία, και το εικονογραφικό πρόγραμμα.

Ο τοιχογραφικός διάκοσμος και των τριών ναϋδρίων παρουσιάζει πολλά 
κοινά χαρακτηριστικά και το εικονογραφικό πρόγραμμα επαναλαμβάνεται 
σχεδόν πανομοιότυπο. Από την τεχνοτροπία των τοιχογραφιών (παρά τις 
πολυάριθμες αφιερωματικές επιγραφές δεν σώζεται καμία χρονολογία) δια
χωρίζονται τρεις τουλάχιστον φάσεις.

Στον ναό της Παναγίας στις Πόρτες οι μορφές είναι ιδιαίτερα ψιλόλιγνες, 
με καλογραμμένα χαρακτηριστικά και διατηρούν έντονα την ανάμνηση γνω
ρισμάτων του δυναμικού στυλ της υστεροκομνήνειας τέχνης (εικ. 3). Πράσινες 
σκιάσεις στα πρόσωπα και ερυθρές κηλίδες, μανιερισμός στην απόδοση των 
χεριών ή των πτυχώσεων των ενδυμάτων, κόκκινο βάθος και διανθισμένα κου- 
φικά διακοσμητικά θέματα θυμίζουν τα σπαράγματα του τοιχογραφικού δια
κόσμου του ναού της Παναγίας στο Τζάιλο, ενώ θα πρέπει να σημειωθεί και η 
φυσιογνωμική συγγένεια της μορφής της Παναγίας και στους δύο ναούς (εικ. 
4). Οι αφηγηματικές παραστάσεις παρουσιάζουν μια λαϊκότροπη και απλοϊκή

14. Ένα ακόμη σπήλαιο στο όρος Σκόλλις ονομάζεται από τους κατοίκους «του Αγίου Θεο
δώρου», δεν διατηρεί όμως κανένα ενδεικτικό χρονολογικό στοιχείο.

15. Η ξεχωριστή αυτή απόδοση κάτω από τόξο χαρακτηρίζει κατά κανόνα την παράσταση 
του επώνυμου αγίου από τον 12ο αιώνα και μετά. Ένα από τα παλαιότερα παραδείγματα βρίσκε
ται στον ναό τού Αγίου Παντελεήμονα στο Nerezi, που χρονολογείται στα 1164, βλ. V. J. Djuric, 
Byzantinische Fresken in Yugoslawien, Μόναχο 1976, πίν. V.

16. Είναι χαρακτηριστικό, ότι και τα τρία ναΰδρια γιορτάζουν κατά παράδοση τη Δευτέρα 
του Πάσχα. Έτσι οι κάτοικοι των δύο χωριών και της γύρω περιοχής μοιράζονται.
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αντίληψη στη σύνθεση και απόδοση των μορφών που, όμως, δεν σημαίνει υπο
χρεωτικά διαφορετική χρονολόγηση. Όλα τα προαναφερθέντα γνωρίσματα, 
καθώς και η συνύπαρξη δύο τεχνοτροπιών, χαρακτηρίζουν σημαντικό αριθμό 
επαρχιακών μνημείων, κυρίως των φραγκοκρατούμενων περιοχών μέχρι τα 
μέσα τουλάχιστον του 13ου αιώνα17. Στις πρώτες δεκαετίες του θα εντάξουμε 
τον διάκοσμο του ναϋδρίου της Παναγίας και ο συσχετισμός με τον διάκοσμο 
του ναού στο Τζάιλο ενισχύει τη χρονολόγηση αυτή.

Το ναΰδριο του Αγίου Γεωργίου δεν φαίνεται να απέχει πολύ χρονικά. 
Κάποια όμως από τα παραπάνω τεχνοτροπικά χαρακτηριστικά χάνονται ή 
διατηρούνται σε πιο χαλαρή εκτέλεση, στις μορφές προστίθεται πιο έντονη η 
συναισθηματική φόρτιση, ενώ στις αφηγηματικές σκηνές η τεχνοτροπία είναι 
πιο λαϊκή. Χαρακτηριστική είναι η φυσιογνωμική ομοιότητα της μορφής του 
Προδρόμου από τη Δέηση (εικ. 5) ή του αγίου Κωνσταντίνου με τις αντίστοι
χες από τον ναό του Σωτήρα στο Αλεποχώρι Μεγαρίδας18, που χρονολογείται 
από την εκδότριά του στην τρίτη εικοσαετία του 13ου αιώνα.

Ο ζωγράφος του σπηλαίου της Παναγίας στο Σανταμέρι, αρκετά χρόνια 
αργότερα αντιγράφει τις τοιχογραφίες του Αγίου Γεωργίου, με τρόπο όμως πιο 
λαϊκό και άτεχνο (εικ. 6). Τα πρόσωπα γίνονται επίπεδα, τα σώματα ισχνά, 
σχεδόν ανύπαρκτα, με χαρακτηριστικές δυσαναλογίες, όπως συχνά απαντούν 
σε ασκηταριά της Λακωνίας στα τέλη του 13ου ή στις αρχές του Μου αιώνα19.

Στην παρούσα μελέτη δεν θα αναφερθούμε αναλυτικότερα στην εικονο
γραφία και στην τεχνοτροπία των τριών αυτών τοιχογραφικών συνόλων20, θα 
περιορισθούμε μόνο στην παράθεση ορισμένων παρατηρήσεων για το εικονο- 
γραφικό πρόγραμμα, που θα μπορούσαν να θεωρηθούν ενδεικτικές για την 
προέλευση και τις σχέσεις των ασκητών που ίδρυσαν και κατοίκησαν στα α
σκητήρια αυτά.

17. Μ. Chatzidakis, Aspects de la peinture murale du XIIIe siècle en Grèce, L’art byzantin du 
XIIIe siècle, Symposium de Sopocani, 1965, επιμ. V. J. Djuriô, Βελιγράδι 1967, 72.

18. Ντούλα Μουρικη, 01 τοιχογραφίες τοϋ Σωτήρα κοντά ατό ’Αλεποχώρι Μεγαρίδος, 
Αθήνα 1978, εικ. 22,35, 55-64.

19. N. Β. Δρανδακης, Ό σπηλαιώδης ναός του Προδρόμου κοντά στή Χρυσάφια τής Αακε- 
δαίμονος, Ζ1ΛΆ£ περ. Δ' 15 (1989-1990), 185-193.

20. Συνοπτική παρουσίαση των τοιχογραφιών έγινε από την υπογράφουσα στο 20ό Διεθνές 
Συνέδριο Βυζαντινών Σπουδών στο Παρίσι (Αύγουστος 2001), βλ. Myrto GéORGOPOULOU- 
Verra, Fresques byzantines du Nord-ouest du Péloponnèse (XIIeme-XIIIeme siècles), XXe 
Congrès International des Études Byzantines. Pré-Actes, III. Communications libres, Παρίσι 2001, 
342. H πλήρης δημοσίευσή τους θα γίνει προσεχώς.
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Το εικονογραφικό πρόγραμμα του ιερού παρουσιάζει ομοιότητες με τα 
περισσότερα ασκηταριά ή ναΰδρια της Πελοπόννησου, της Εύβοιας, της Κρή
της και των Ιόνιων νησιών, ιδιαίτερα όμως στενή είναι η σχέση με τα ασκητή
ρια και τους σπηλαιώδεις ναούς της Λακωνίας και της Μάνης. Στην κόγχη ει- 
κονίζεται η Παναγία Βλαχερνίτισσα21, από κάτω μετωπικοί22 στηθαίοι οι τέσ
σερις ιεράρχες, ανάμεσά τους σε ορθογώνιο πλαίσιο αφιερωματική επιγραφή23 
και στο κάτω τμήμα διακοσμητική ποδέα24, που στο ναΰδριο του Αγίου Γεωρ
γίου αντικαθίσταται από εξαπτέρυγο. Η παράσταση των μετωπικών στηθαίων 
ιεραρχών δεν ερμηνεύεται μόνο από τις περιορισμένες διαστάσεις του χώρου25 
και τη διατήρηση του παλαιότερου εικονογραφικού τύπου που επιβιώνει στα 
επαρχιακά μνημεία έναν σχεδόν αιώνα μετά την καθιέρωση των συλλειτουρ- 
γούντων. Προφανώς σχετίζεται με την αγία Τράπεζα που, σε πολλά ασκητή
ρια, όπως και σε αυτά του όρους Σκόλλις, ήταν απλή πλάκα πακτωμένη στην 
αψίδα (εικ. 7), πάνω στην οποία βρισκόταν ο Αμνός. Κατά συνέπεια οι ιεράρ
χες είναι στραμμένοι προς αυτόν26. Η προσθήκη των αφτερωματικών επιγρα
φών στην αψίδα φαίνεται να επιβεβαιώνει την υπόθεση της Ντούλας Μουρί- 
κη, σε σχέση με την εικονογράφηση του ιερού στο Φετιχιέ, για το δεητικό πε
ριεχόμενο της εικονογράφησης27. Η σπάνια για την εποχή απεικόνιση των εξα-

21. Για την παράσταση της Θεοτόκου στον τύπο της Βλαχερνίτισσας, που απαντά στην αψί
δα από τον 13ο αιώνα και εξής, βλ. Christa Belting-Iiim, “Sub matris tutela”, Abhandlungen der 
Heidelberger Akademie der Wissenschaften 3 (1976), 38-57- Jacqueline Lafontaine-Dosogne, 
L’évolution du programme décoratif des églises de 1071 à 1261, Actes du XVe Congrès International 
d'Etudes byzantines. Athènes - Septembre 1976,1. Chronique du Congrès. Art et Archeologie, Αθήνα 
1979, 321. Για τη συχνή χρήση του τύπου στους ναούς της Μάνης, βλ. Σοφία Καλοπιςη-Βερτη, 
Παρατηρήσεις στήν εικονογραφία των αψίδων σέ έκκλησίες τής Μάνης: Μεταμόρφωση - 
Πλατυτέρα - Θεοπάτορες - Δωρητές, Πρώτο Συμπόσιο Βυζαντινής καί Μεταβυζαντινής 'Αρχαιο
λογίας καί Τέχνης. Πρόγραμμα καί περιλήψεις ανακοινώσεων, Αθήνα 1981, 35.

22. Για την παράσταση μετωπικών στηθαίων ιεραρχών, βλ. Δροςογιαννη, Σχόλια, 19 κ.ε.
23. Κ. Λαςςιθιωτακης, ’Εκκλησίες τής δυτικής Κρήτης, Δ. ’Επαρχία Σέλινου, Κρητικά 

Χρονικά 22 (1970), 152 πίν. ΚΔ'· Μουρικη, Οι τοιχογραφίες, 67- Myrto MéLADiNl-GEORGOPOULOU, 
Le décor apsidal des églises byzantines de Kythéra (Cythères) (c. 1100-1275 a.C.), Actes du XVe 
Congrès International d’Etudes Byzantines. Athènes - Septembre 1976, IL Art et Archeologie, 
Communications, B, Αθήνα 1981,451 κ.ε.

24. Στην εντύπωση της αγίας Τράπεζας συμβάλλει και η διακοσμητική «ποδέα», βλ. Δροςο- 
γιαννη, Σχόλια, 24.

25. Την παρατήρηση σημειώνει και η Αιμιλία Γκιαούρη, Τοιχογραφίες από δύο ασκηταριά 
τής Λακωνίας, Πρακτικά Α'Τοπικοϋ Συνεδρίου Λακωνικών Μελετών, 411.

26. C. Mango - E. J. W. Hawkins, The Hermitage of St. Neophytos and its Wall Paintings, 
DOP 20 (1966), εικ. 60- Δροςογιαννη, Σχόλια, 28,

27. Doula Mourike, The Iconography and the Mosaics, The Mosaics and Frescoes of St. Mary 
Pammakaristos (Fethiye Camii) at Istanbul, επιμ. H. Belting - C. Mango - Doula Mourike, Ουά- 
σιγκτον 1978,70-73.
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πτερύγων στην κόγχη του ιερού28 θα πρέπει επίσης να ερμηνευτεί σε σχέση με 
την αγία Τράπεζα, όπου κανονικά πλαισιώνουν τον Αμνό29. Το σχήμα αυτό 
προφανώς εξυπηρετεί την οικονομία του χώρου αλλά και του εικονογραφικού 
προγράμματος και παράλληλα παρουσιάζει μιαν άλλη σύνθεση δέησης, στοι
χείο που συνάδει με τη μοναστική αντίληψη που επικρατεί στα μνημεία αυτά.

Στις ιδιαίτερα μικρές διαστάσεις των τριών ναϋδρίων η επιλογή των πα
ραστάσεων και των εικονιζόμενων αγίων είναι περιορισμένη. Τρεις μόνο πα
ραστάσεις του χριστολογικού κύκλου περιλαμβάνονται, ο Ευαγγελισμός, η Α
νάληψη και η Σταύρωση. Σημαντικό τμήμα των διατιθέμενων επιφανειών κα
ταλαμβάνει και στα τρία μνημεία η παράσταση της Δέησης30, ενώ στους δύο 
ναούς που είναι αφιερωμένοι στην Παναγία προστίθενται και σκηνές από τον 
θεομητορικό κύκλο. Έτσι, η παράθεση μεμονωμένων μορφών αγίων περιορί
ζεται ακόμη περισσότερο και κατά συνέπεια η επιλογή τους μπορεί να θεωρη
θεί ενδεικτική. Στον ναό του Αγίου Γεωργίου, στον βόρειο τοίχο, την παράστα
ση του ομώνυμου αγίου πλαισιώνουν τέσσερις ολόσωμες παραστάσεις α
γίων31. Ασφαλώς ταυτίζεται ο προφήτης Ηλίας από τη γεροντική φυσιογνω
μία, τη χαρακτηριστική μηλωτή και το κείμενο του ειληταρίου του, στο οποίο 
αναγράφεται ΖΗ Κ(νρι)ΟΣ Κ(αι) ΖΗ Η ΨΥΧΗ ΜΟΥ (ονκ) ΕΣΎ AI (ύ έτος επί 
τής γης εΐ μή διά στόματός μου)32 (εικ. 8). Δίπλα του, σε κακή διατήρηση, εικο- 
νίζεται στρατιωτικός άγιος με μακριά γενειάδα, προφανώς ένας από τους α-

28. Στην κόγχη του σπηλαίου του Σανταμερίου δύο εξαπτέρυγα πλαισιώνουν τη Βλαχερνί- 
τισσα, όπως στην αψίδα του ναού του Αγίου Νικολάου του Κυρίτζη στην Καστοριά, που χρονο
λογείται στις αρχές του 14ου αιώνα, βλ. Σ. Πελεκανιδης, Καστοριά, I. Βυζαντινοί τοιχογραφίαι. 
Πίνακες, Θεσσαλονίκη 1953, πίν. 155. Παρόμοια είναι η σύνθεση στην κόγχη του ερειπωμένου 
ναού του Αγίου Νικολάου στη θέση Μαρινάκι Τζανάτων Κεφαλονιάς, που χρονολογείται στα 
τέλη του 13ου αιώνα, βλ. Diamanto Rigakou, La peinture byzantine à Céphalonie, XXe Congrès 
International des Études Byzantines. Pré-Actes, III, 404.

29. H περίπτωση της κόγχης του ναού του Αγίου Γεωργίου θα μπορούσε να θεωρηθεί επί
σης ότι παραπέμπει στο απόσπασμα της λειτουργίας του Χρυσοστόμου, «Μήτηρ Θεού σεραφίμ 
ύπέρτεραν όχημα», ενώ συνήθως τα εξαπτέρυγα εικονίζονται φέροντα τον θρόνο του Κυρίου.

30. Th. von Bogyay, Deesis, RLbK BI (1966), 1178-1186. To εννοιολογικό περιεχόμενο της 
παράστασης της μεσιτείας για τη σωτηρία εκφράξει το μοναστικό πνεύμα και αποτελεί θέμα που 
κατά κανόνα περιλαμβάνεται στον διάκοσμο των ασκητηρίων, βλ. σχετικά τα αναφερόμενα και 
για το πρόγραμμα της αψίδας.

31. Η ολόσωμη και όχι σε προτομή απεικόνιση σειράς αγίων απαντά συχνά στη Λακωνία και 
στη Μάνη, βλ. σχετικά N. Β. Δρανδακης, Σπηλαιώδεις ναοί Λακωνίας βυζαντινών χρόνων, Πρα
κτικά ΓΔιεθνούς Συνεδρίου Πελοποννησιακών Σπουδών, Καλαμάτα, 8-15 Σεπτεμβρίου 1985, Β', 
Αθήνα 1987-1988,214.

32. Διονύσιος εκ Φουρνα, 'Ερμηνεία τής ζωγραφικής τέχνης καί ai κύριαι αυτής άνέκδοτοι 
πηγαί, εκδιδομένη μετά προλόγου νϋν το πρώτον πλήρης κατά το πρωτότυπον αυτής κείμενον, 
έκδ. Α. Παπαδοπουλος-Κεραμευς, Αγία Πετρούπολη 1909,290.
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γιους Θεοδώρους. Από την άλλη πλευρά, δίπλα σε νέο αγένειο άγιο παριστά- 
νεται ο Αγιος Ανδρέας ο Πρωτόκλητος, όπως επιγράφεται (εικ. 9). Η επωνυμί
α του αγίου, που η μεμονωμένη παράστασή του δεν είναι συχνή33, παραπέμπει 
ασφαλώς στη γειτονική Πάτρα, της οποίας είναι πολιούχος άγιος. Η ολόσωμη, 
μετωπική και εκτός κύκλου προφητών απεικόνιση του προφήτη Ηλία επίσης 
δεν είναι συνήθης34. Ασφαλώς συνδέεται με την ασκητική ζωή, εφόσον υπήρ
ξε από τους πρώτους ερημίτες της Παλαιάς Διαθήκης35. Θα μπορούσε, όμως, 
να υποτεθεί μια διασύνδεση και πάλι με την Πάτρα, στην περιοχή της οποίας 
ασκήτευσαν δύο ομώνυμοι μοναχοί, οι οποίοι πιθανόν να δημιούργησαν την 
επιτόπια παράδοση μοναχισμού36. Η παράσταση του αγίου Θεοδώρου37, συ
νηθισμένη στα πλαίσια μάλιστα της ιδιαίτερης προτίμησης στους στρατιωτι
κούς αγίους που παρατηρείται κατά κανόνα στην εικονογραφία των ναών της 
περιόδου της Φραγκοκρατίας, θα μπορούσε να συσχετισθεί και με την ύπαρ
ξη γειτονικού ασκητηρίου38. Τέλος, στην είσοδο του ναϋδρίου σώζεται ολόσω
μη παράσταση μοναχής αγίας που, σε συνδυασμό με ανάλογη παράσταση στο 
ναΰδριο της Παναγίας, επισημαίνει ότι το ασκητήριο ήταν γυναικείο.

Στο ναΰδριο της Παναγίας στις Πόρτες, εκτός από την παράσταση του α
γίου Νικολάου και των έφιππων στρατιωτικών αγίων Δημητρίου και Γεωργί
ου, υπάρχει παράσταση της αγίας Μαρίνας, πιθανόν φονεύουσας τον διάβο
λο, όπως συνάγεται από το κείμενο που συνοδεύει την παράσταση, ελλιπή κα
τά το κάτω τμήμα της. Η παράσταση της αγίας είναι συχνή από τα τέλη του

33. Συχνά απεικονίζεται ο Ανδρέας Κρήτης ή ακόμη ο άγιος Ανδρέας κατά Χριστόν Σαλός, 
βλ. Δρανδακης, Ό σπηλαιώδης ναός του Προδρόμου, εικ. 12.

34. Στα ασκητήρια της Λακωνίας απαντά σε ολόσωμη παράσταση, όπως στον ναό του Προ
δρόμου στη Χρύσαφα (βλ. προηγ. σημείωση), στον ναό του Αγίου Νικολάου στα Πάκια Λακω
νίας, του τέλους του 13ου αιώνα, βλ. Σ. Κουκιαρης, Δύο βυζαντινοί ναοί στα Πάκια Λακωνίας, ΑΣ 
10 (1990), 167, στον ναό των Αγίων Αναργύρων της Κηπούλας, του 1265, βλ. N. Β. Δρανδακης, Οί 
τοιχογραφίες τών 'Αγίων Αναργύρων Κηπούλας (1265), ΑΕ 1980, 192 κ.ε. Συνηθέστερα, όμως, 
απεικονίζονται σκηνές του βίου του ή η ανάληψή του, βλ. και επόμενη σημείωση.

35. Kl. Wessel, Elias, RLbK BII (1971), 90· E. Lucchesi-Palli, Elias, Lexikon der christlichen 
Ikonographie 1 (1990), 607 κ.ε.

36. Οι μοναχοί Ηλίας ο Σπηλαιώτης και Ηλίας ο Νέος ασκήτευσαν στην περιοχή της Πάτρας 
κατά τη μέση βυζαντινή περίοδο, βλ. Λαμπροπουλου, Ό άσκητισμός, 31-32.

37. Πιθανότερα πρόκειται για τον άγιο Θεόδωρο τον Στρατηλάτη, που περιγράφεται σαν 
«βουρλογένης», ενώ ο άγιος Θεόδωρος ο Τήρων «μαυρογένης», βλ. σχετικά Διονύσιος εκ 
Φουρνα, 'Ερμηνεία, 157.

38. Βλ. σημ. 14.
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11ου αιώνα και μετά39, κυρίως σε μοναστικά μνημεία40. Η παρουσία της όμως 
εδώ, σε συνδυασμό με τους τιμώμενους Θεοτόκο και άγιο Γεώργιο, δεν μπορεί 
να μη συσχετισθεί με τη γειτονική μονή Μαρίτσας, που τιμάται στο όνομα και 
των τριών.

Η μονή Μαρίτσας στη σημερινή της μορφή είναι κτίσμα του 18ου αιώνα41. 
Περίεργη μεγαλογράμματη επιγραφή πάνω σε πωρόλιθο αναφέρει: 
ANAKENICOH Η BOPIOC ΤΟΝ ΙΑ THC MO / NIC ΑΙΕΠΙΜΕΛΕΙΑΟ ΤΟΥ 
HTOYMENOCYMBOYAIOY / XPYCANOOY IEPEOC - ΑΓΑΘΑΓΓΕΛΟΥ 
ΜΟΝΑ / ΚΑΙ ΟΩΦΡΟΝΙΟΥ ΙΕΡΟΜΟΝΑΧΟΥ ΚΑΚΟΥ / ΡΗ ΚΑΙ ΤΩΝ 
ΠΑΤΕΡΩΝ ΓΑΒΡΙΗΛ/ΙΕΡΟΜΟΝΑ- - ΑΡΕΤΟΥ ΚΑΛΑΜΑ / ΤΩΝ ΜΟΝΑ
ΧΩΝ—ΕΤΕΙ 1256 ΜΑΙΟΥ 21/ΑΡΧ1-Γ-......................... (εικ. 10).

Την επιγραφή αυτή, που σήμερα βρίσκεται στο καθολικό, θα πρέπει να 
ταυτίσουμε με εκείνη που αναφέρει ο A. Bon42 ότι είδε πάνω από τη βόρεια θύ- 
ρα του περιβόλου της μονής. Τη χρονολογία επισκευής, στην οποία αφορά η 
επιγραφή, διάβασε ως 1756 και τη συνδυάζει με τη χρονολογία 1715 που ανα
γράφεται στις τοιχογραφίες του νάρθηκα και 176- που διατηρείται σε εικόνα 
Κοίμησης της Θεοτόκου σε προσκυνητάρι του ναού. Ο ίδιος θεωρεί το μνημεί
ο, στην υπάρχουσα μορφή του, ριζική επισκευή του 18ου αιώνα.

Τα γράμματα, η με αραβικούς αριθμούς αναγραφή της χρονολογίας και 
το κείμενο της επιγραφής ασφαλώς ανήκουν στον 18ο αιώνα, η ανάγνωση ό
μως του δεύτερου ψηφίου ως 7 δεν μας φαίνεται ορθή, δεδομένου ότι παρόμοι
ο παρατίθεται και στην ημερομηνία 21 Μαΐου. Να αντιγράφει άραγε κάποια 
παλαιότερη επιγραφή που σωζόταν όταν έγινε η ανακαίνιση, όπως συμβαίνει 
στη γραπτή επιγραφή της αψίδας στην Καθολική της Γαστούνης43;

Η ιστορία της μονής χρήζει αναμφίβολα μεγαλύτερης διερεύνησης, όπως 
επίσης και των άλλων μεταβυζαντινών μονών της περιοχής, της μονής Φιλοκά- 
λη, του Αγίου Νικολάου των Σπάτων, της Χρυσοποδαρίτισσας και της Ανάλη

39. P. L. Vocotopoulos, Frésques du XIe siècle à Corfou, CA 21 (1971), 161-162.
40. Δρανδακης, Ό σπηλαιώδης ναός τοΰ Προδρόμου, 187- Σοφία Καλοπιςη-Βερτη, 'Η 

«Σπηλιά της 'Αγίας Μαρίνας» στή Λαγκάδα της ’Έξω Μάνης, ’Αμητός στη μνήμη Φώτη Αποατο- 
λόπουλου, Αθήνα 1984,162-190.

41. Ορλανδος, ’Άγνωστος βυζαντινός ναός (βλ. σημ. 1), 381· K. Ν. Τριαντάφυλλου, Ιστο
ρικόν Λεξικόν τών Πατρών. Ιστορία τής ττόλεως καί επαρχίας Πατρών άπό τής άρχαιότητος έως 
σήμερον κατά αλφαβητικήν κατάταξιν, Πάτρα 19802, 230.

42. A. Bon, Ήλειακά, BCH 70 (1946), 15-31.
43. Μυρτώ Γεωργοπουλου-Βερρα, ΑΔ 49 (1994), Β1, 257· Δ. X. Αθαναςουλης, Ο ναός της 

Παναγίας της Καθολικής στην Γαστούνη. Χρονολόγηση και κτήτορες, Εικοστό Συμπόσιο Βυζα
ντινής καί Μεταβυζαντινής Αρχαιολογίας καί Τέχνης. Πρόγραμμα καί περιλήιβεις ανακοινώσεων, 
Αθήνα 2000, 9' ο Ιδιος, Η αναχρονολόγηση του ναού της Παναγίας Καθολικής στη Γαστούνη, 
ζ1Χ4£περ. Δ' 24 (2003), 63.
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ψης στο Μιντιλόγλι, για τις οποίες υπάρχουν ενδείξεις για την ίδρυσή τους ήδη 
από τα βυζαντινά χρόνια.

Ύστερα από όλα τα παραπάνω, συνοπτικά μπορούν να διατυπωθούν τα 
ακόλουθα συμπεράσματα:

1. Στην ορεινή δυτική Αχαΐα από τα τέλη του Που αιώνα και μετά φαίνε
ται να αναπτύσσεται μια μοναστική κοινότητα διασκορπισμένη σε μονές και 
ασκητήρια44. Ανάμεσά τους υπάρχει στενή σχέση, ώστε η διακόσμηση του ενός 
να επηρεάζει το άλλο, χωρίς να είναι απολύτως σύγχρονα.

2. Η στενότερη διασύνδεσή τους ήταν πιθανότατα με την Πάτρα, που την 
περίοδο αυτή φραγκοκρατείται και όπου είναι εγκατεστημένος ο εκπρόσωπος 
του πάπα της Ρώμης, υπάρχουν όμως αρκετά στοιχεία ενδεικτικά της στενής 
σχέσης με τη Λακωνία και τη Μάνη.

3. Γυναίκες μοναχές μονάζουν σε δύσβατα, απομονωμένα ασκητήρια.
4. Οι εικονογραφικές συσχετίσεις μαρτυρούν την ύπαρξη «κοινής» αντί

ληψης στη διακόσμηση των μοναστηριακών ναών και ειδικότερα των ασκητη
ρίων45, ή ίσως θα ήταν ορθότερο να λεχθεί, των μνημείων εκείνων που η ίδρυ
σή τους δεν οφείλεται σε κάποια επίσημη χορηγία αλλά στην πρωτοβουλία α
πλών ιδιωτών, ιερέων ή μοναχών. Θα πρέπει ακόμη να σημειωθεί, ότι οι δυτι
κές επιδράσεις στον διάκοσμο είναι λίγες και περιορισμένες σε επιμέρους στοι
χεία, χωρίς να παρεμβαίνουν στην εικονογραφία και στο εικονογραφικό πρό
γραμμα46.

5. Οι παραπάνω παρατηρήσεις και στενότεροι συσχετισμοί επιβεβαιώ
νουν την κινητικότητα των μοναχών, κυρίως ανάμεσα στις περιοχές όπου αν
θεί αυτή την περίοδο ο μοναχισμός47.

44. Ανάλογο φαινόμενο απαντά στην περιοχή του Αγιονορίου Κορινθίας αλλά και στη Βα- 
ράσοβα της Αιτωλοακαρνανίας, βλ. Πρόγραμμα Ιστορικής Γεωγραφίας ΚΒΕ/ΕΙΕ, Ό μοναχισμός 
στην Πελοπόννησο κατά τή μέση βυζαντινή περίοδο, Τάσεις του Ορθόδοξου Μοναχισμού, 9ος- 
20ος αιώνες. Πρακτικά του Διεθνούς Συμποσίου που διοργανώθηκε στα πλαίσια του Προγράμ
ματος «Οι δρόμοι του ορθόδοξου μοναχισμού: Πορευθέντεςμάθετε», Θεσσαλονίκη, 28 Σεπτεμβρί
ου - 2 Οκτωβρίου 1994, Αθήνα 1996,100.

45. Η ίδια παρατήρηση αφορά και στις τεχνοτροπικές συγκρίσεις.
46. Βλ. ανάλογη παρατήρηση του N. Β. Δρανδακη, Παρατηρήσεις στίς τοιχογραφίες του 

13ου αιώνα πού σώζονται στή Μάνη, ΛΣ 9 (1988), 72.
47. Όσον αφορά τις μετακινήσεις σε παλαιότερες εποχές, βλ. Δ. Γκαγκτζης- Μαρία Λεον- 

τςινη - Αγγελική Πανοπούλου, Πελοπόννησος και Νότια Ιταλία: Σταθμοί επικοινωνίας στη μέση 
βυζαντινή περίοδο, Πρακτικά Β'Διεθνούς Συμποσίου, Ή έπικοινωνία ατό Βυζάντιο, 4-6 ’Οκτω
βρίου 1990, επιμ. Ν. Γ. Μοςχονας, Αθήνα 1993, 469-486.
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Οι νέες θέσεις που σημειώθηκαν, καθώς και όσες τα τελευταία χρόνια 
έχουν εντοπισθεί στην Ηλεία48, μαρτυρούν έξαρση του μοναχισμού στη δυτική 
Πελοπόννησο, που χρονολογείται κυρίως στην περίοδο της Φραγκοκρατίας 
και μάλιστα στην περιοχή όπου υπήρξαν σημαντικά κέντρα εγκατάστασης 
των κατακτητών, οι οποίοι ίδρυσαν το πριγκιπάτο της Αχάίας με έδρα την Αν
δραβίδα, τη βαρωνία της Πάτρας, τα κάστρα της Πάτρας, το Χλεμούτσι και τη 
Γλαρέντζα αλλά και στην άμεσα γειτονική στα ασκητήρια περιοχή, τα κάστρα 
στις Πόρτες, στο Σανταμέρι και στην Άρλα.

Τα συμπεράσματα, όμως, που αφορούν τις διασυνδέσεις των μοναχών 
ενδέχεται να είναι προσωρινά, δεδομένου ότι οι περιοχές αυτές, όπως εξάλλου 
η Λακωνία και η Μάνη49, έχουν ερευνηθεί συστηματικότερα από άλλες.

48. Βλ. Δ. X. Αθαναςουλης, Μεσαιωνικά εκκλησιαστικά μνημεία Ηλείας. Προκαταρκτική 
παρουσίαση νέων στοιχείων από την τοπογραφική και αρχαιολογική έρευνα, 243-289 στον παρό
ντα τόμο, σχετικά με νέες θέσεις μοναστικών εγκαταστάσεων στην Ηλεία.

49. Για τη Μάνη ειδικότερα, βλ. το πρόγραμμα καταγραφής των μνημείων από το Πανεπι
στήμιο Αθηνών υπό τον καθηγητή N. Β. Δρανδακη, στα ΠΑΕ 1975-1981.
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Εικ. 2. Τζάιλο, ναός Παναγίας.
Σπάραγμα τοιχογραφίας με τη μορφή της Θεοτόκου 

από την παράσταση του Ευαγγελισμού

Εικ. 3. Πόρτες, σπήλαιο Αγίου Γεωργίου, 
ναΰδριο Παναγίας. Η μορφή του Προδρόμου 

από την παράσταση της Δέησης



126 ΜΥΡΤΩ ΓΕΩΡΓΟΠΟΥΛΟΥ-ΒΕΡΡΑ

Εικ. 4. Πόρτες, σπηλαίο Αγίου Γεωργίου, ναΰδριο Παναγίας.
Η μορφή της Θεοτόκου από την παράσταση της Δέησης (λεπτομέρεια)

Εικ. 5. Πόρτες, σπήλαιο Αγίου Γεωργίου, ναΰδριο Αγίου Γεωργίου. 
Ο Πρόδρομος από την παράσταση της Δέησης
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Εικ. 6. Σανταμέρι, σπήλαιο Παναγίας. Η Θεοτόκος από την παράσταση της Δέησης

Εικ. 7. Σανταμέρι, σπήλαιο Παναγίας. Ο διάκοσμος της αψίδας του ιερού. 
Διακρίνεται η πακτωμένη πλάκα της αγίας Τράπεζας
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Εικ. 8. Πόρτες, σπήλαιο Αγίου Γεωργίου, ναΰδριο Αγίου Γεωργίου. 
Ολόσωμη απεικόνιση του προφήτη Ηλία

Εικ. 9. Πόρτες, σπήλαιο Αγίου Γεωργίου, ναΰδριο Αγίου Γεωργίου. 
Ο άγιος Ανδρέας ο Πρωτόκλητος
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Εικ. 10. Μονή Μαρίτσας Αχαΐας. Επιγραφή





ΑΦΕΝΤΡΑ Γ. ΜΟΥΤΖΑΛΗ

ΑΓΙΑ ΕΙΡΗΝΗ ΡΙΓΑΝΟΚΑΜΠΟΥ ΠΑΤΡΩΝ

Τα ερείπια του μεσοβυζαντινού ναού της Αγίας Ειρήνης έφερε στο φως 
ανασκαφική έρευνα που πραγματοποίησα τον Δεκέμβριο του έτους 1984 στην 
όδό Δαμασκηνού1, στη θέση «Τζολέικα» Ριγανόκαμπου, σε απόσταση τριών 
περίπου χιλιομέτρων από το κέντρο της σύγχρονης πόλης των Πατρών (σχ. 1).

Ο ναός της Αγίας Ειρήνης βρισκόταν στα περίχωρα της Πάτρας2, που δεν 
διέθετε κατά τη μέση βυζαντινή περίοδο πολεοδομικό σχεδίασμά3, όπως άλλω
στε και πολλές σύγχρονές της πόλεις. Το εξωπόλιον, suburbium, βρίσκεται στα 
νοτιοανατολικά της πόλης, κοντά στη μονή Γηροκομείου4 σε αγροτικό τοπίο 
χέρσο και απότομο, ονομαζόμενο Ριγανόκαμπος5, που η δυναμική της επεκτει- 
νόμενης πόλης μεταμόρφωσε τα τελευταία πενήντα χρόνια σε αστικό. Τα ερεί
πια του ναού βρέθηκαν πολύ κοντά στον οδικό άξονα ο οποίος συνδέει την 
Πάτρα με τον Ριγανόκαμπο και τον Ρωμανό6. Επίσης, γειτνιάζει και με την

1. Αφέντρα Μουτζαλη, ΑΔ 39 (1984), Β, 110-111, πίν. 33-34.
2. Αφέντρα Γ. Μουτζαλη, Τοπογραφικά της μεσαιωνικής Πάτρας, Άντίφωνον. ’Αφιέρωμα 

αχόν καθηγητή Ν. Β. Δρανόάκη, επιμ. Β. Κατςαρος, Θεσσαλονίκη 1994,132-157, πίν. 700-709.
3. X. Μπουρας, Πολεοδομικά τών μεσοβυζαντινών καί υστεροβυζαντινών πόλεων, ΔΧΑΕ 

περ. Δ' 20 (1998-1999), 89-98 και ιδιαιτέρως 92.
4. K. Ν. Τριαντάφυλλου, Ιστορία τής βυζαντινής μονής Γηροκομείου τών Πατρών, Πάτρα 

1954, 5-12· A. Bon, La Morée franque. Recherches historiques, topographiques et archéologiques sur 
la principauté d’Achaïe (1205-1430), Παρίσι 1969, 91, 100, 453' K. N. Τριαντάφυλλου, Ιστορικόν 
Λεξικόν τών Πατρών. 'Ιστορία τής πόλεως καί επαρχίας Πατρών άπό τής άρχαιότητος εως σήμε
ρον κατά άλφαβητικήν κατάταξιν, Πάτρα 19802,80-81: λ. Γηροκομείον Άννα Λαμπροπουλου, Ό 
μοναχισμός στην Άχαΐα κατά τή μεσοβυζαντινή περίοδο: συνθήκες έξάπλωσης καί ανάπτυξης, 
100-101, στον παρόντα τόμο.

5. Το καλοκαίρι του 1821, καθώς και τον Μάρτιο του 1822, στον Ριγανόκαμπο έγιναν μάχες 
μεταξύ Ελλήνων και Οθωμανών, βλ. Τριαντάφυλλου, Ιστορικόν Λεξικόν, 329.

6. Ρωμανού, χωριό στα ανατολικά των Πατρών, λίγο πιο κάτω από το υδραγωγείο «Νερο
μάνα». Βυζαντινό τοπωνύμιο εξ ανθρωπωνυμίου μονολεκτικώς κατά γενική κτητική, που δηλώ
νει το πρόσωπο στο οποίο ανήκε η περιοχή. Ενδεχομένως, δηλαδή, στον Ρωμανό Λακαπηνό ή 
στον συνονόματο του πατρίκιο, στρατηγό Πελοποννήσου.
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περιοχή του Διάκου7, όπου προσφάτως αποκαλύφθηκαν λείψανα περιαστικής 
αγροικίας (villa suburbana) ρωμαϊκών χρόνων με χρήση και κατά την ύστερη 
αρχαιότητα8, καθώς και τμήμα του ρωμαϊκού υδραγωγείου9 της πόλης.

Ο ναός ανήκε στην κατηγορία των τρίκλιτων ξυλόστεγων βασιλικών. Α
νατολικά κατέληγε σε τριμερές ιερό από το οποίο προεξείχαν τρεις εσωτερικά 
και εξωτερικά ημικυκλικές αψίδες, με την κεντρική (χορδής 2,10 μ.), όπως 
συνήθως συμβαίνει, ευρύτερη και ψηλότερη από τις παράπλευρες (χορδής 
1,15 μ.). Ο κυρίως ναός βρέθηκε σε μεγάλο βαθμό καταστραμμένος και είχε 
εσωτερικές διαστάσεις: πλάτος 7,80 μ. και μήκος (όσο αποκαλύφθηκε) 5,60 μ. 
Τμήμα του προεκτεινόταν κάτω από τη διώροφη οικία Αποστολόπουλου, που 
κτίστηκε πριν από 37 χρόνια. Νάρθηκας10 δεν βρέθηκε (σχ. 2, εικ. 1). Οι τοίχοι 
του ναού, πάχους 0,65 μ., κτισμένοι με αργούς λίθους και οικοδομικό υλικό 
προερχόμενο από κτήρια της ύστερης αρχαιότητας, σώζονταν σε ύψος 0,30- 
0,45 μ. περίπου πάνω από το επίπεδο του απλού πλακόστρωτου δαπέδου

7. Νεότερο τοπωνύμιο εξ ανθρωπωνυμίου μονολεκτικώς κατά γενική κτητική, που δηλώνει 
το πρόσωπο στο οποίο ανήκει το κτήμα, όπως π.χ. του Βρανά, του Καβάσιλα, του Σκαραμαγκά, 
του Χαροκόπου κ.ά. Στην περίπτωσή μας η περιοχή πήρε το όνομά της από τον διάκονο και. μονα
χό της μονής Γηροκομείου, Κύριλλο Γιαννακόπουλο, που στις αρχές του προηγούμενου αιώνα 
ήταν ιδιοκτήτης μεγάλης αγροτικής έκτασης στην περιοχή. Παλαιότερα η περιοχή λεγόταν «η 
βρύση του Σελαχαγιά», βλ. Τριαντάφυλλου, 'Ιστορικόν Λεξικόν, 100· Δ. Β. Βαπακακος, Τα έξ 
άνθρωπωνυμίων τοπωνύμια τοΰ ελληνικού χώρου. (Σχεδίασμα), Αρμός. Τιμητικός τόμος στον 
καθηγητή N. Κ. Μοντοόπουλο για τα 25 χρόνια πνευματικής του προσφοράς στο Πανεπιστήμιο, 
1, Θεσσαλονίκη 1990,283-284.

8. Τα λείψανα της αγροικίας εντοπίστηκαν στην περιοχή όπου υπάρχουν οι εγκαταστάσεις 
της ΜΟΜΑ. Η ανασκαφή βρίσκεται σε εξέλιξη και επιβλέπεται από τη συνάδελφο Γεωργία 
Αλεξοπούλου της ΣΤ Εφορείας Προϊστορικών και Κλασικών Αρχαιοτήτων, την οποία ευχαριστώ 
θερμά για την πληροφορία, βλ. ΑΔ 56 (2001), Χρονικά (υπό εκτύπωση).

9. Στη θέση «Παντελέικα» της οδού Γηροκομείου 126, κατά τη διάρκεια αγροτικών εργασιών 
στην ιδιοκτησία Ευαγγέλου Τριαδά, βρέθηκε το έτος 1994 σε βάθος ± 2,20 μ. τμήμα αγωγού ύδρευ
σης ρωμαϊκών χρόνων, μήκους 1,50 μ., ο οποίος είχε καμαρωτή κάλυψη και κτιστά τοιχώματα με 
ισχυρό κουρασάνι. Η κατεύθυνσή του από βορειοδυτικά προς νοτιοανατολικά, ακολουθούσε την 
κλίση του εδάφους και, όπως σημειώνει η συνάδελφος Γεωργία Αλεξοπουλου, που πραγματοποί
ησε την ανασκαφική έρευνα, πρόκειται οπωσδήποτε για τμήμα του ρωμαϊκού υδραγωγείου της 
πόλης, βλ. ΑΔ 49 (1994), Β1,220.

10. Είτε δεν υπήρχε, όπως στη μονή Αγίας Τριάδος στις Νήες Μαγνησίας, αφού ναοί χωρίς 
νάρθηκα είναι συνηθισμένοι στη βυζαντινή εποχή, είτε, εάν υπήρχε, όπως λ.χ. στην Κοίμηση της 
Θεοτόκου Μέντζαινας Αχαιας, προεκτεινόταν κάτω από την οικία Αποστολόπουλου, βλ. Ν. 
Νικονανος, Βυζαντινοί ναοί τής Θεσσαλίας, άπό το 10ο αιώνα ώς τήν κατάχτηση τής περιοχής 
άπό τους Τούρκους το 1393. Συμβολή στη βυζαντινή άρχιτεκτονική, Αθήνα 1979,101 σχέδ. 20 και 
σημ. 327,102. Βλ. επίσης, A. Κ. Ορλανδος, Έκ τής χριστιανικής Μεσσήνης, A ΒΜΕ 11 (1969), 132 
σημ. 1, όπου παρατίθεται κατάλογος ναών χωρίς νάρθηκα.
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-βρέθηκε 2 μ. πιο χαμηλά από τη στάθμη της σημερινής οδού Δαμασκηνού- 
αποτελούμενου από τετράγωνες οπτόπλινθους, πλευράς 0,28 μ. και μερικές 
λευκές πλάκες μαρμάρου. Στο εσωτερικό της βόρειας και κεντρικής αψίδας 
του ιερού το δάπεδο ήταν από σιμπιλητό χώμα. Δεν βρέθηκε στοιχείο στήριξης 
της αγίας Τράπεζας, που ήταν πιθανότατα ψορητή.

Στην εσωτερική παρειά της κεντρικής αχρίδας ανοιγόταν, στο πάχος της 
τοιχοποιίας της, μια θήκη. Η εσοχή-θήκη του εγκαινίου βρισκόταν μόλις 0,14 
μ. πάνω από το επίπεδο του πλακόστρωτου δαπέδου και ήταν κατασκευα
σμένη με ιδιαίτερη φροντίδα. Το άνοιγμά της κάλυπτε πήλινη τετράγωνη 
πλάκα (οπτόπλινθος), πλευράς 0,28 μ. και πάχους 0,03 μ. (εικ. 2). Μετά τη 
μετακίνηση της τελευταίας και την προσεκτική αφαίρεση χωματοποιημένης 
σκόνης βρέθηκε επιγραφή χαραγμένη πάνω σε μαλακό κοκκινωπό πωρόλιθο 
της περιοχής, διαστάσεων: πλάτους 0,255 μ., μήκους 0,30 μ., πάχους 0,12 μ., 
συμφώνως προς την οποία ο ναός ήταν αφιερωμένος στην αγία Ειρήνη (εικ. 3).

Η επιγραφή γράφει:
ω να ως 

της αγ ηας 
Ηρηνης

+ Κ(ύρι)ε Ί(ησο)ϋ Χ(ρίστ)ε ό Θ(εός) ημών.
Στα άκρα των τεσσάρων κεραιών του σταυρού υπάρχει το γνωστό 

συμπίλημα:
ÏC XC 
NH ΚΑ

Μετά την απομάκρυνση της επιγραφής βρέθηκε μέσα στην ίδια θήκη 
του εγκαινίου και το «σταυροπήγιον» του ναού, μεταλλικός δηλαδή σταυρός, 
διαστάσεων 0,20 x 0,14 μ. (εικ. 4). Σταυροπήγιον λέγεται, ο «πηγνύμενος» στα 
θεμέλια μοναστηριού ή ναού σταυρός, που τον χορηγούσε ο οικείος επίσκοπος 
ή πατριάρχης.

Φαίνεται, λοιπόν, ότι στην εσωτερική πλευρά της κεντρικής αψίδας του 
ιερού κατασκευάστηκε ως τοιχαρμάριο ανοιγμένο στο πάχος της τοιχοποιίας 
εσοχή-θήκη. Μέσα σε αυτήν τοποθέτησαν το σταυροπήγιον, κατόπιν την επι
γραφή και τέλος την οπτόπλινθο ως φραγή. Μετά την επίχρισαν με ασβεστο
κονίαμα, ίχνη του οποίου βρέθηκαν πάνω στον εσωτερικό ημικυκλικό τοίχο 
της αψίδας. Στην πρώτη οικοδομική του φάση, το ιερό της Αγίας Ειρήνης είχε 
τρεις ημικυκλικές εξωτερικά και εσωτερικά αψίδες, όπως δείχνει ίχνος του 
ανατολικού θεμελίου τοίχου του διακονικού. Αργότερα, στη δεύτερη οικοδο
μική φάση, επισκευάστηκε πρόχειρα το ανατολικό τμήμα του διακονικού και 
ένας ευθύς τοίχος αντικατέστησε τον ημικυκλικό της νότιας αψίδας (σχ. 2). Η
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επιδιόρθωση αυτή πρέπει να έγινε κατά την περίοδο της Φραγκοκρατίας, γιατί 
στην τάφρο των θεμελίων βρέθηκε δηνάριο-τορνήσιο του 13ου αιώνα11 (εικ. 
5). Νόμισμα της ίδιας εποχής (εικ. 6), δηνάριο-τορνήσιο Γουλιέλμου Βιλ- 
λεαρδουίνου12, που κόπηκε μετά το 1250 στο νομισματοκοπείο της μεσαιωνι
κής Γλαρέντζας, βρέθηκε στο εσωτερικό και της βόρειας αψίδας.

Ο πρώτος λατίνος αρχιεπίσκοπος Πατρών Άντελμος, μια από τις σπου
δαιότερες μορφές της καθολικής ιεραρχίας που εγκαταστάθηκαν στην Ελλά
δα μετά την άλωση της Κωνσταντινούπολης από τους Φράγκους, ενθάρρυνε 
την εγκατάσταση γάλλων μοναχών στην Πελοπόννησο, γιατί και ο ίδιος ήταν 
Γάλλος, καταγόμενος από τη Σαβοΐα13. Στο πλαίσιο αυτής της πολιτικής δώρι
σε, το έτος 1210, τη μονή Γηροκομείου Πατρών στο περίφημο παρισινό μονα
στήρι του Cluny, όπου ήταν μοναχός πριν γίνει αρχιεπίσκοπος Πατρών14. Την 
ίδια χρονιά προσπάθησε να προσελκύσει γάλλους μοναχούς από το βασιλικό 
μοναστήρι της Σαβοΐας, Hautecombe, να εγκατασταθούν στην Πελοπόννησο.

Στις 5 Μαρτίου του 1231, ο Άντελμος παραχώρησε με άλλο δωρητήριο 
έγγραφό του, στη μονή Hautecombe, μέρος του θησαυρού της ελληνικής 
εκκλησίας των Πατρών (330 μάρκες αργύρου, 47 μάρκες χρυσού, 300 υπέρπυ- 
ρα κ.λπ.), καθώς και την κάρα της αγίας Ειρήνης15. Η μονή Hautecombe, όπου 
είναι ενταφιασμένοι 41 πρίγκιπες και πριγκίπισσες της Σαβοΐας, βρίσκεται 
κοντά στο γνωστό φρούριο του Chambéry, στις όχθες της λίμνης του Bourget, 
την οποία ύμνησε ο Λαμαρτίνος.

Στην τελευταία, τρίτη οικοδομική του φάση, ο ναός της Αγίας Ειρήνης 
περιορίστηκε στο μεσαίο κλιτός, πράγμα που επιβεβαιώνει η απόφραξη των

11. Φθαρμένο δηνάριο-τορνήσιο 13ου αιώνα, προερχόμενο -πιθανόν- από το νομισματοκο
πείο της μεσαιωνικής Γλαρέντζας, πόλης ευρισκομένης στο ΒΔ τμήμα της χερσονήσου Χελωνάτας 
που ιδρύθηκε μετά το 1210. Τον πληθυσμό της αποτελούσαν Ιταλοί (κυρίως Βενετοί και Φλω
ρεντινοί), Έλληνες και Εβραίοι, βλ. Ελένη Σαραντη-Mendelovici, Ή μεσαιωνική Γλαρέντζα, 
Δίπτυχα 2 (1980-81), 61-71.

12. G. Schlumberger, Numismatique de l’Orient latin, Παρίσι 1878-1882, 313 πίν. XII· D. Μ. 
Metcalf, Coinage of the Crusades and the Latin East in the Ashmolean Museum, Oxford, Οξφόρδη 
19952.

13. Σύμφωνα με άλλη εκδοχή, ο Αντελμος καταγόταν από τη Βουργουνδία, βλ. Innocente 

III, Gesta, στο PL 214, στ. CXLV.
14. Στην Εθνική Βιβλιοθήκη των Παρισίων, στην Collection de Bourgogne, τόμ. 81 αρ. 295, 

φυλάσσεται το δωρητήριο έγγραφο, με το οποίο ο Αντελμος παραχώρησε ως μετόχι στο μοναστή
ρι του Cluny τη μονή Γηροκομείου, που είχε αποσπάσει βιαίως από τους Ναΐτες, βλ. Δ. Α. Ζα- 
κυθηνος, Ό αρχιεπίσκοπος Άντελμος καί τά πρώτα έτη τής λατινικής έκκλησίας Πατρών, ΕΕΒΣ 
10 (1933), 401-417.

15. Ό.π., 416-417.
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διόδων που εξασφάλιζαν την επικοινωνία των τριών μερών του ιερού και με
τατράπηκε από τρίκλιτος σε μονόκλιτο. Στον χώρο του κεντρικού κλιτούς και 
πάνω από το στρώμα καταστροφής της τελευταίας οικοδομικής φάσης, σε βά
θος 1,25-1,55 μ., ανασκάφηκαν τρεις απλοί λακκοειδείς ακτέριστοι τάφοι των 
χρόνων της Τουρκοκρατίας. Οι τάφοι, που βρέθηκαν χωρίς κάλυψη, είχαν 
προσανατολισμό από βορρά προς νότο και ο καθένας τους περιείχε από ένα 
σκελετό, λίγο πολύ κατά χώραν16 (σχ. 3).

Πότε όμως κτίστηκε ο ναός της Αγίας Ειρήνης και ποια ήταν η γενικότε
ρη συγκυρία στην περιοχή της μητρόπολης Πατρών κατά την εποχή της οικο
δόμησής του;

Τα τυπολογικά χαρακτηριστικά του ναού (ημικυκλικές αψίδες, χρήση 
αργών λίθων και αρχαίου οικοδομικού υλικού στην τοιχοδομία, απλό πλακό
στρωτο δάπεδο), καθώς και η συγγένειά του με τις γνωστές μεσοβυζαντινές 
βασιλικές Μέντζαινας Αχάίας17 (τρίτο τέταρτο 10ου αιώνα), Αγίου Αχίλλειου 
Πρέσπας18 (1006), Ζούρτσας Τριφυλλίας19 (1000) ή με πρωιμότερα μνημεία, 
όπως οι βασιλικές Μάστρου Αιτωλίας20 (τέλος 7ου - αρχές 8ου αιώνα) και Βυ- 
ζαρίου Κρήτης (γύρω στο 700), οδηγούν σε χρονολόγηση του ναού στη μέση 
βυζαντινή περίοδο.

Επίσης, οι ομοιότητες των γραμμάτων της επιγραφής του με τη σαφώς 
χρονολογημένη στα 901-903 επιγραφή από τον ναό του Αγίου Χριστοφόρου 
στο Παλλάναο21 Αρκαδίας, μας οδηγούν στη χρονολόγηση του μνημείου με-

16. Αξίζει να σημειωθεί, ότι οι πηγές του βυζαντινού δικαίου απαγορεύουν την ταφή μέσα 
στους ναούς, βλ. Ν. Ελ. Εμμανουηλιδης, Το δίκαιο της ταφής στο Βυζάντιο, Αθήνα 1989, 219.

17. Αφέντρα Γ. Μουτζαλη, Νεότερα στοιχεία από τη βυζαντινή βασιλική της Κοίμησης της 
Θεοτόκου στη Μέντζαινα Αχαΐας, ΑΑΑ 17 (1984), 21-41.

18. Από τις τρίκλιτες ξυλόστεγες βασιλικές της Μακεδονίας, ιδιαίτερο ενδιαφέρον παρου
σιάζει ο Άγιος Αχίλλειος στη Μικρή Πρέσπα, βλ. N. Κ. Μουτςοπουλος, Άνασκαφή τής βασιλικής 
τοϋ 'Αγίου ’Αχίλλειου, Επιστημονική Επετηρίδα Πολυτεχνικής Σχολής Αριστοτελείου Πανε
πιστημίου Θεσσαλονίκης, Τμήμα Αρχιτεκτόνων 5 (1971-1972), 149-450 (= Ή βασιλική τον Αγίου 
Αχίλλειου στην Πρέσπα. Συμβολή οτή μελέτη τών βυζαντινών μνημείων τής περιοχής, Β', 
Θεσσαλονίκη 1989, 579-864).

19. Ch. Bouras, Zourtsa, Une basilique byzantine au Péloponnèse, CA 21 (1971), 137-149.
20. Π. Λ. Βοκοτοπουλος, Ή εκκλησιαστική Αρχιτεκτονική εις την Δυτικήν Στερεόν 'Ελλάδα 

και τήν "Ηπειρον, άπό τοϋ τέλους τοϋ 7ου μέχρι τοϋ τέλους τοϋ 10ου αίώνος, Θεσσαλονίκη 19922, 
181.

21. Άννα Αβραμεα, Ή λατρεία του άγιου Χριστοφόρου στην Ελλάδα στους μεσοβυζαντι- 
νούς χρόνους καί ή έπισκοπή Λακεδαιμόνιας στην αρχή τοϋ 10ου αί., Πρακτικά Β' Διεθνούς 
Συνεδρίου Πελοποννησιακών Σπουδών, Α', Αθήνα 1981-1982, 392-397, όπου αναχρονολογεί στα 
903 τη σημαντική επιγραφή που αναφέρεται στην ανακαίνιση του ναού του Αγίου Χριστοφόρου 
και βρέθηκε στον ναό της Παναγίας.
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χαξύ του τέλους του 9ου και των αρχών του 10ου αιώνα. Την άποψη αυτή ενι
σχύει και η ανεύρεση ενός χάλκινου φόλλι Ρωμανού Α' Λακαπηνού των ετών 
931-944 (εικ. 7), επικεκομμένου σε φόλλι Δέοντος ΣΤ Σοφού22, που εντοπίστη
κε επάνω στο πλακόστρωτο δάπεδο του ανατολικού τμήματος του διακονικού 
και μας δίνει ένα terminus ante quem για την ανέγερση του μνημείου. 
Ανώνυμος φόλλις (εικ. 8) των ετών 1065-107023 βρέθηκε, επίσης, στα θεμέλια 
του ανατολικού τοίχου του διακονικού και σε βάθος 1,95 μ. πιο χαμηλά από το 
σημερινό επίπεδο της οδού Δαμασκηνού. Πρόκειται, δηλαδή, για μεσοβυζα- 
ντινό ναό24 που διασώζει ελάχιστο από το ύψος του.

Αξίζει, ακόμη, να σημειωθεί ότι πολλές μεσοβυζαντινές βασιλικές της 
δυτικής Ελλάδας και της Πελοποννήσου, που κατά κανόνα χρονολογούνται 
πριν από το 1204, υπήρξαν καθολικά μονών, όπως η Παναγία Τρημιτού (του 
Ερημίτου)25, η Αγία Θεοδώρα της Άρτας και οι Βλαχέρνες της Ηλείας.

Η ξυλόστεγη βασιλική της Αγίας Ειρήνης ενισχύει την άποψη ότι στην 
Πελοπόννησο, όπως και στη γειτονική Στερεά Ελλάδα, αλλά και στην Ήπειρο, 
εξακολουθεί η κατασκευή ξυλόστεγων βασιλικών και κατά τη μεσοβυζαντινή 
περίοδο. Ο σταυροπηγιακός ναός της Αγίας Ειρήνης Ριγανόκαμπου κτίστηκε 
στο τέλος του 9ου ή στις αρχές του 10ου αιώνα στα περίχωρα της μεσοβυζα- 
ντινής πόλης των Πατρών, κοντά στη μονή Γηροκομείου, σε μια εποχή που 
παρατηρείται έντονη μοναστική δραστηριότητα, ενίσχυση του κοινωνικού 
ρόλου των επισκόπων και των μοναχών, αύξηση του κύρους των μονών και 
της μοναστηριακής περιουσίας. Το «σταυροπήγιον» της Αγίας Ειρήνης χορή
γησε -πιθανόν- ο τότε μητροπολίτης Πατρών Ανδρέας, φίλος του πατριάρχη

22. Ph. Grierson, Catalogue of the Byzantine Coins in the Dumbarton Oaks Collection and in 
the Whittemore Collection, III. Leo III to Nichephorus III, 717-1081,2. Basil I to Nicephorus III (867- 
1081), Ουάσιγκτον 1973,562-563 Class 4 αρ. 25α.1 κ.ε., πίν. XXXVIII, επικεκομμένος σε φόλλι του 
Δέοντος ΣΤ Σοφού, Class 1, νομισματοκοπείου Κωνσταντινουπόλεως. Για το φαινόμενο της επι- 
κοπής, βλ. Βάσω Πεννα, Η ζωή στις βυζαντινές πόλεις της Πελοποννήσου: Η νομισματική μαρ
τυρία (8ος-12ος αι. μ.Χ.), Μνήμη Martin J. Price, Αθήνα 1996, 207.

23. Ανώνυμος φόλλις νομισματοκοπείου Κωνσταντινουπόλεως, των ετών -περίπου- 1065- 
1070, βλ. Grierson, Catalogue, 692-694 αρ. G.l. κ.ε., πίν. LXI.

24. Γ. Μ. Βελενης, Μεσοβυζαντινή ναοδομία στη Θεσσαλονίκη, Αθήνα 2003,7. Η μεσοβυ- 
ζαντινή ναοδομία στη Θεσσαλονίκη, μεγάλο κέντρο του βυζαντινού κράτους, εκπροσωπείται από 
ελάχιστο αριθμό μνημείων, σε αντίθεση με ό,τι συμβαίνει στην Κωνσταντινούπολη αλλά και σε 
σύγκριση με άλλες πόλεις, όπως η βυζαντινή Αθήνα κσι η μικρή πόλη της Καστοριάς. Το παρεκ
κλήσι του Αγίου Ευφημίου, που βρίσκεται προσαρτημένο στη βασιλική του Αγίου Δημητρίου και 
ο ακριβώς χρονολογημένος ναός της Παναγίας των Χαλκέων (1028) στην καρδιά της πόλης, είναι 
τα μόνα μεσοβυζαντενά κτήρια που σώζουν αυθεντικά στοιχεία σε όλο, σχεδόν, το ύψος τους.

25. Βοκοτοπουλος, Ή εκκλησιαστική αρχιτεκτονική, 29.



ΑΓΙΑ ΕΙΡΗΝΗ ΡΙΓΑΝΟΚΑΜΠΟΥ ΠΑΤΡΩΝ 137

Κωνσταντινουπόλεως Νικολάου Α' Μυστικού (S52-925)26, ή ακόμη και ο ίδιος 
ο Νικόλαος Μυστικός, ο οποίος εμπλέκεται στα μοναστικά ζητήματα της 
περιοχής κατά το πρώτο μισό του 10ου αιώνα, όπως προκύπτει από την αλλη
λογραφία του με τον μητροπολίτη Πατρών Ανδρέα, αλλά και άλλους ανώτα
τους αξιωματούχους της Πελοποννήσου27.

Τι άλλο, λοιπόν, θα μπορούσε να είναι ένας σταυροπηγιακός ναός κτι
σμένος σε ερημική περιαστική περιοχή, που περιβαλλόταν από καλλιεργούμε
νες γαίες, παρά καθολικό μονής, εξαρτημένο -ίσως- από τη γειτονική μονή 
Γηροκομείου;

Ο ναός της Αγίας Ειρήνης ως καθολικό μονής, κτίστηκε σε μια εποχή που 
είχαν διαμορφωθεί ευνοϊκές συνθήκες για την ανάπτυξη του μοναχισμού και 
την εξάπλωση του μοναχικού ιδεώδους. Είναι η εποχή που παρατηρείται η 
διοικητική και εκκλησιαστική αναδιοργάνωση της περιοχής, με την ίδρυση του 
θέματος Πελοποννήσου (μεταξύ των ετών 784 και 788)28 και την προαγωγή 
της Πάτρας σε δεύτερη, μετά την Κόρινθο, μητροπολιτική έδρα (805/806) του 
πελοποννησιακού χώρου. Ο ιδρυόμενος περί τα τέλη του 9ου - αρχές του 10ου 
αιώνα ναός της Αγίας Ειρήνης, αφιερώνεται αφ’ ενός μεν στη μνήμη της αγίας 
Ειρήνης και αφ’ ετέρου στην ειρήνευση της Εκκλησίας, μετά την αναταραχή 
που προκάλεσε στους κόλπους της το ζήτημα της τεταρτογαμίας του Λέοντος 
ΣΤ'. Ανάλογο παράδειγμα από την περιοχή της Αιγιαλείας, διττής δηλαδή α
φιέρωσης, αποτελεί η περίπτωση του ναού του Αγίου Νικολάου Ταξιαρχών29,

26. Για τη ζωή και το έργο του Νικολάου Α' Μυστικού, βλ. Νικόλαός Μυστικός, Έπιατολαί, 
Nicholas 1 Patriarch of Constantinople, Letters. Greek Text and English Translation, έκδ. R. J. H. 
Jenkins - L. G. Westerink (CFHB 6), Ουάσιγκτον 1973, XV-XXVII. Βλ. επίσης, I. Χρ. Κών- 
ςγαντινιδης, Νικόλαος Α', ό Μυστικός (ca 852-925 μ.Χ.), πατριάρχης Κωνσταντινουπόλεως (901- 
907, 912-925). Συμβολή εις την εκκλησιαστικήν και πολιτικήν ιστορίαν τοϋ α τετάρτου τοϋ Τμ.Χ. 
αίώνος, Αθήνα 1967.

27. Νικόλαός Μυστικός, Έπιατολαί, 260-263 αρ. 43,408-411 αρ. 119,414-417 αρ. 123,484-485 
αρ. 161. Αναλυτικά τις σχέσεις του πατριάρχη Νικολάου Μυστικού με τους μητροπολίτες Πατρών 
βλ. στη μονογραφία, Η μητρόπολη Πατρών και ο μοναχισμός στην Αχαΐα ώς τον 13ο αιώνα, που 
εκπονείται στα πλαίσια του Προγράμματος Ιστορικής Γεωγραφίας του ΙΒΕ/ΕΙΕ από την Αννα 
Λαμπροπουλου.

28. Το θέμα Πελοποννήσου δημιουργήθηκε μεταξύ των ετών 784 και 788. Ο υπεύθυνος για 
το θέμα Πελοποννήσου στρατηγός είχε την έδρα του στην Κόρινθο, βλ. Τ. Ζινκονιό, The Date of 
the Creation of the Theme of Peloponnese, Σύμμεικτα 13 (1999), 141-154.

29. Αννα I. Λαμπροπουλου - Αφέντρα Γ. Μουτζαλη, Ό μεσοβυζαντινός ναός τοϋ Άγιου 
Νικολάου Αιγιαλείας. Συμβολή στήν ιστορία τής μονής Ταξιαρχών, Σύμμεικτα 11 (1997), 346-347.
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που πιθανόν υπήρξε καθολικό μονής30 και εορτάζει την ημέρα της ανακομιδής 
του λειψάνου του αγίου Νικολάου Μύρων31, παράλληλα με τη μνήμη του 
θανάτου τού πατριάρχη Κωνσταντινουπόλεως Νικολάου Μυστικού, ο οποίος 
-σύμφωνα με τα συναξάρια- πέθανε στις 15 Μαΐου του έτους 925 και ετάφη 
στη μονή των Γαλακρηνών32.

30. Για τον οργανωμένο μοναστικό βίο στην Πελοπόννησο κατά τη μέση βυζαντινή εποχή, 
βλ. Πρόγραμμα Ιστορικής Γεωγραφίας ΚΒΕ/ΕΙΕ, Ό μοναχισμός στήν Πελοπόννησο κατά τή μέση 
βυζαντινή περίοδο, Τάσεις του Ορθόδοξου Μοναχισμού, 9ος-20ος αιώνες. Πρακτικά τον Δι
εθνούς Συμποσίου που διοργανώθηκε στα πλαίσια τον Προγράμματος «Οι δρόμοι του ορθόδο
ξου μοναχισμού: Πορευθέντες μάθετε», Θεσσαλονίκη, 28 Σεπτεμβρίου - 2 Οκτωβρίου 1994, Αθή
να 1996,77-103 και εικ. 1-8.

31. Ο Η. Delehaye, Cinq leçons sur la méthode hagiographique, Βρυξέλλες 1934,17, απέδει
ξε ότι η ημέρα της λατρείας αποτελεί το κατ’ εξοχήν στοιχείο της ταύτισης των αγίων. Η μνήμη της 
ανακομιδής του λειψάνου του αγίου Νικολάου εορτάζεται στις 8 και 9 Μαΐου, βλ. ο Ιδιος, 
Synaxarium Ecclesiae Constantinopolitanae..., Βρυξέλλες 1902, στ. 665.49-50, στ. 672.40: Ή άνακο- 
μιδή τοϋ λειψάνου τοϋ όσιου πατρός ημών Νικολάου. Αντίθετα, η μνήμη του θανάτου του αγίου 
τιμάται, όπως είναι ευρύτατα γνωστό, στις 6 Δεκεμβρίου, ό.π., στ. 281-284.

32. Μ. Γεδεων, Βυζαντινόν έορτολόγιον. Μνήμαι τών άπό τοϋ Δ'μέχρι μέσων τοϋ ΙΕ'αίώνος 
έορταζομένων άγιων εν Κωνσταντινουπόλει, Κωνσταντινούπολη 1899,105: στις 15 Μαΐου τιμάται 
η μνήμη του «Νικολάου πατριάρχου Κωνσταντινουπόλεως τοϋ εν Γαλακρίναις».
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Εικ. 1. Η μεσοβυζαντινή βασιλική της Αγίας Ειρήνης από ανατολικά

Εικ. 2. Η θήκη-εσοχή στην εσωτερική παρειά της κεντρικής αψίδας του ιερού
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Εικ. 3. Η επιγραφή

Εικ. 4. Το σταυροπήγιο
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Εικ. 5. Δηνάριο-τορνήσιο 13ου αιώνα

Εικ. 6. Δηνάριο-τορνήσιο Γουλιέλμου Βιλλεαρδουίνου κοπής 1250
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Σχ. 3. Ταφές (Τ1,Τ2,Τ3)
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Εικ. 7. Φόλλις Ρωμανού Α' Λακαπηνού των ετών 931-944, 
επικεκομμένος σε φόλλι Λέοντος ΣΤ Σοφού

Εικ. 8. Ανώνυμος φόλλις των ετών 1065-1070





ΗΛΙΑΣ ΑΝΑΓΝΩΣΤΑΚΗΣ

ΑΠΟ ΤΗΝ ΕΙΚΟΝΑ ΤΗΣ ΜΟΝΑΧΗΣ ΕΥΦΡΟΣΥΝΗΣ 
ΣΤΟΝ ΒΙΟ ΤΩΝ ΟΣΙΩΝ ΤΟΥ ΜΕΓΑΛΟΥ ΣΠΗΛΑΙΟΥ: 

Η ΙΣΤΟΡΙΑ ΜΙΑΣ ΚΑΤΑΣΚΕΥΗΣ

Το 1984 ο Νίκος Σβορώνος σε διάλεξή του παρουσίασε τη «Σημασία της 
ίδρυσης του Αγίου Όρους για την ανάπτυξη του ελλαδικού χώρου». Με την 
πρώτη έκδοση της διάλεξης, οι θέσεις του ιστορικού έτυχαν θερμοτάτης υπο
δοχής από το σύνολο των μοναχών του Άθωνος, προκάλεσαν συζητήσεις, 
υποθέσεις, επιστημονικές αναζητήσεις. Έδωσαν, επίσης, το έναυσμα για την 
εκπόνηση μελέτης για τους -θεωρούμενους ως ιδρυτές της μονής του Μεγάλου 
Σπηλαίου- θεσσαλονικείς οσίους Συμεών και Θεόδωρο, «πρώτους κατοικήτο- 
ρες του Άθω και της Πανελλάδος πολιούχους», μελέτη που σχεδόν αμέσως εκ- 
δόθηκε, όπως και αυτή του Σβορώνου αυτοτελώς, στην τότε νέα εκδοτική σει
ρά «Αγιορειτικά Τετράδια» των εκδόσεων Πανσέληνος, με έδρα τις Καρυές 
του Αγίου Όρους1.

Στο κείμενό του ο Ν. Σβορώνος με τρόπο απλό, όπως είναι λογικό, μιας 
και απευθύνεται στο ευρύ κοινό, καταπιάνεται και με τις απαρχές του μοναχι
σμού στο Ορος, στην πριν από τον άγιο Αθανάσιο εποχή και βεβαίως αφιερώ
νει αρκετά στη δράση του αγίου Ευθυμίου του Νέου. Ουσιαστικά υιοθετεί και 
παρουσιάζει τα πορίσματα της σχετικής έρευνας για τον άγιο Ευθύμιο, τα ο
ποία είχε εκδώσει σε άρθρο αλλά και στην εισαγωγή της έκδοσης των εγγρά
φων του Πρωτάτου, δέκα χρόνια πρωτύτερα, η Διονυσία Παπαχρυσάνθου2.

1. Ν. Σβορώνος, Η σημασία της ίδρυσης του Αγίου Όρους για την ανάπτυξη του ελλαδικού 
χώρου, Δελτίο της Εταιρείας Σπουδών Νεοελληνικού Πολιτισμού και Γενικής Παιδείας 6 (1984), 
17-47 και αυτοτελώς: 77 σημασία τής ίδρυσης τοϋ Αγιον ’Όρους για την άνάπτυξη τοϋ ελλαδικού 
χώρου (!Αγιορειτικά Τετράδια 5), Αγιον Όρος 1987, όπου και παραπέμπω- Η. Αναγνωςτακης - 
Ιερομόναχος Ιουστίνος, Οί Θεσσαλονικείς όσιοι Συμεών καί Θεόδωρος, πρώτοι κατοικήτορες τοϋ 
’Άθω καί τής «Πανελλάδος πολιούχοι» (Αγιορειτικά Τετράδια 4), Αγιον Όρος 1985.

2. Denise Papachryssanthou, La Vie de saint Euthyme le Jeune et la métropole de Thessa- 
lonique à la fin du IXe et au début du Xe siècle, REB 32 (1974), 225-245' Actes du Prôtaton (Archi
ves de T Athos VII), έκδ. Denise Papachryssanthou, Παρίσι 1975, του οποίου το πρώτο μέρος, Le 
monachisme Athonite: ses origines, son organisation, 1-174, μεταφράσθηκε στα ελληνικά σε έκδο-
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Όπως, μάλιστα, είχε επισημάνει η Παπαχρυσάνθου, ο συγγραφέας του Βίου 
Ευθυμίου ενδιαφέρεται να προβάλλει τον άγιο μέσα από τα στάδια της δρά
σης του τοποθετώντας τα στον ιστορικό χρόνο. Τα αναφερόμενα στον Βίο γε
γονότα σχεδόν ποτέ δεν παρουσιάζουν αναντιστοιχίες ή αντιφάσεις, όταν δια
σταυρώνονται. Πρόκειται, αναμφισβήτητα, για έναν από τους καλύτερους 
βίους αγίων των βυζαντινών χρόνων, κυρίως για την περίοδο της δεύτερης ει- 
κονομαχίας και το δεύτερο μισό του 9ου αιώνα* 3. Σύμφωνα, λοιπόν, με τις χρο
νολογήσεις της δράσης του αγίου Ευθυμίου, τις οποίες η Παπαχρυσάνθου 
υπολόγισε με βάση τον Βίο του, στο διάστημα 863-870 ο Ευθύμιος πραγματο
ποιεί τις δύο μεγαλύτερης διάρκειας παραμονές του στον Άθω, τη δεύτερη και 
την τρίτη. Για την τρίτη του παραμονή, κατά τα έτη 865-866, ο βιογράφος μάς 
παρέχει περισσότερες και πιο συγκεκριμένες πληροφορίες4.

Τη φορά αυτή, λέει ο Βίος, ο Ευθύμιος συναντάται με τον Ιωάννη Κολοβό 
και τον Συμεώνα, τους οποίους συμβουλεύεται: Ιωάννη τω Κολοβω καί Συ
μεών ονμβονλοις άποχρησάμενος, άνδράσιν άγίοις καί τής άνω Σιών έπάξιον 
καί το πολίτευμα κεκτημένοις καί το φρόνημα5. Η Παπαχρυσάνθου θεωρεί ότι 
ο Κολοβός και ο Συμεών ήσαν ήδη ολοκληρωμένοι ασκητές, ζούσαν σε μικρές 
αναχωρητικές, κοινοβιακές ομάδες και καθένας είχε τους οικείους μαθητές. 
Δεν πρέπει, όμως, να συμπεράνει κανείς ότι οι κοινοβιακές αυτές κοινότητες 
συγκροτούσαν μοναστήρια. Ο Ευθύμιος, λοιπόν, παρουσιάζεται να συμβου
λεύεται τον Ιωάννη Κολοβό και τον Συμεώνα, όταν στη συνεχή πνευματική 
αναζήτηση και περιπλάνησή του θέλησε να αλλάξει ακόμη μια φορά τρόπο 
ζωής6. Σε σύσκεψή τους οι τρεις ασκητές αποφάσισαν να αφήσουν τους μαθη
τές τους στο Όρος και να αποσυρθούν στη νήσον τών Νέων, πιθανότατα τον 
Άγιο Ευστράτιο. Μια αραβική επιδρομή θα τους αναγκάσει να επιστρέφουν 
γρήγορα στο Όρος, όπου και θα λάβουν μια τελευταία κοινή απόφαση: να 
εγκαταλείπουν για ένα διάστημα τον Άθω και να ζητήσουν καταφύγιο σε

ση βελτιωμένη και επαυξημένη, βλ. Διονυσία Παπαχρυςανθου, Ό ’Αθωνικός μοναχωμός. Αρχές 
καί οργάνωση, Αθήνα 1992, στην οποία και παραπέμπω.

3. L. Petit, Vie et office de saint Euthyme le Jeune, Revue de l’Orient Chrétien 8 (1903), 168- 
205 και αυτοτελώς: Vie et office de saint Euthyme le Jeune, Παρίσι 1904, όπου και παραπέμπω (στο 
εξής Βίος Ευθυμίου)· Papachryssanthou, La Vie, 226.

4. Papachryssanthou, La Vie, 241-242· η Ιδια, Ό 'Αθωνικόςμοναχισμός, 93 κ.ε. Ο άγιος Ευ
θύμιος γεννήθηκε στη Γαλατία το 823/4, παντρεύτηκε το 840 την Ευφροσύνη, το 843 εκάρη μονα
χός στον Όλυμπο της Βιθυνίας και από το 859 μέχρι το 898 που πέθανε στη νήσο Ιερά, κοντά στη 
Θεσσαλονίκη, κυριολεκτικά μπαινόβγαινε στο Αγιον Όρος.

5. Βίος Ευθυμίου, 34.28-29.
6. Παπαχρυςανθου, Ό 'Αθωνικόςμοναχισμός, 110.
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ασφαλέστερα μέρη: 'Έκαστος αυτών εν τφ άρεσθέντι τόπω τους οικείους μα- 
θητάς άναβιβάζουσι. καί Ιωάννης μεν ό μακάριος τοις Σιόηροκαυσίοις λεγο- 
μένοις προσοικίζεται, Συμεών ό’ ό θαυμάσιος τη Έλλάδι διαπορθμεύεται, Ευ
θύμιος δ’ ό ιερός καί ήμέτερος έν τοΐς Βραστάμοις λεγομένοις τόποις τούς εαυ
τού μετατίθησι7. Είναι ενδιαφέροντα όσα αναφέρει σχετικά με το απόσπασμα 
αυτό η Παπαχρυσάνθου: η ήδη χαλαρή ένωσή τους έληξε από αυτή τη στιγμή, 
δηλαδή το 866/7. Ο καθένας πήρε τους δικούς του μαθητές και διάλεξε το 
μέρος που αυτός νόμιζε καταλληλότερο. Ο Ευθύμιος πήγε στα Βραστάμου και 
αργότερα ίδρυσε μονή στις Περιστερές, έξω από τη Θεσσαλονίκη. Ο Κολοβός 
δεν απομακρύνθηκε τόσο πολύ, καθώς εγκατέστησε τη δική του ομάδα στα 
Σιδηροκαύσια. Μόνο ο Συμεών οδήγησε τους μαθητές του στην Ελλάδα και 
είναι η τελευταία φορά που ακούμε γι’ αυτόν και ασφαλώς η τελευταία είδη
ση που ο βιογράφος του Ευθυμίου είχε γι’ αυτόν8. Συγκρατούμε την, από κάθε 
άποψη, πολύ σημαντική χρονολογία του 9ου αι., το 866/7, οπότε η Παπα
χρυσάνθου τοποθετεί την αναχώρηση των ασκητών από το Αγιον Όρος.

Ο Σβορώνος, στηριζόμενος ακριβώς στο σημείο αυτό του Βίου Ευθυμίου 
και θέλοντας να προβάλει την πρώιμη ακτινοβολία της αθωνικής πολιτείας 
στη νότια Ελλάδα και τη σημασία της ίδρυσης του Αγίου Όρους στην ανάπτυ
ξη του ελλαδικού χώρου, προχωρεί ακόμη παραπέρα. Και ναι μεν είναι η τε
λευταία φορά που ο Βίος Ευθυμίου αναφέρεται στον «θαυμάσιο Συμεώνα που 
στην Ελλάδα διαπορθμεύεται», όμως ο Σβορώνος μας διαβεβαιώνει για τη 
δράση του εκεί. Χωρίς να γίνεται αναλυτικότερος και χωρίς να προσκομίζει 
αποδεικτικά στοιχεία αναφέρει επί λέξει: «Γιά τόν Συμεώνα ξέρομε δτι ίδρυσε 
πολλά μοναστήρια στήν κυρίως Ελλάδα»9. Βέβαια, δεν ξέρομε απολύτως τί
ποτε, αλλά είναι λογικό να υποθέσομε, όπως κάνει ο Σβορώνος, ότι ο Συμεών, 
σημαντικότατη μορφή του ασκητισμού στο Όρος, δεν μπορούσε, όπως ακρι
βώς και οι άλλοι δύο, Ευθύμιος και Ιωάννης Κολοβός, παρά να αποδυθεί σε 
ιεραποστολικό και αναδιοργανωτικό έργο της θρησκευτικής ζωής στον ελ- 
λαδικό χώρο10. Όταν, μάλιστα, αμέσως μετά ο Σβορώνος αναφέρεται στη δρά
ση μοναχών και στην ίδρυση μονών και εκκλησιών στη νότια Ελλάδα κατά τον

7. Βίος Ενθυμίου, 37.
8. Παπαχρυςανθου,'Ο 'Αθωνικόςμοναχισμός, 111.
9. Σβορώνος, Ή σημασία, 16. Ο Σβορώνος λανθασμένα θεωρεί τον Συμεώνα και τον Ιωάννη 

Κολοβό μαθητές του οσίου Ευθυμίου. Πρόκειται, βεβαίως, για συντρόφους και συνασκητές του, 
βλ. Παπαχρυςανθου, Ό 'Αθωνικόςμοναχισμός, 108 κ.ε.

10. Τούτο ακριβώς υποστηρίξαμε και τοποθετήσαμε μέσα στο ιεραποστολικό κλίμα του 860- 
870, συνδυαστικά με την ιεραποστολική δράση των Κυρίλλου και Μεθοδίου, βλ. Αναγνωςγακης - 
Ιουστίνος, Οί Θεσσαλονικεϊς όσιοι, 49-54.
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9ο και 10ο αι., κυρίως στην Αχχικοβοιωχία και χην Πελοπόννησο, δημιουργεί 
χην ενχύπωση όχι πολλά ιδρύμαχα σχα χέλη χου 9ου αι. μπορούν να σχεχι- 
σθούν με χον μυσχηριώδη Συμεώνα που, μεχά χο 866/7, rfj Έλλάόι όιαπορθμεν- 
εται. Για χην ισχορία χης έρευνας αξίζει να αναφερθεί, όχι η θέση αυχή χου 
Σβορώνου πυροδόχησε σχους μονασχικοΰς κύκλους χου Αγίου Όρους, σχη δε- 
καεχία χου ’80, χην αναζήχηση ναών, μονών ή μονασχικών κένχρων που θα 
μπορούσαν να έχουν ιδρυθεί ή να σχεχίζονχαι με χην ομάδα χου Συμεώνος. 
Πρωχαρχική μέριμνα υπήρξε η χαύχισή χου με κάποιον ιδρυχή μονής σχον 
νοχιοελλαδικό χώρο. Ο μόνος, δε, περιώνυμος αγιορείχης και εκ Θεσσαλονίκης 
ασκηχής, φερόμενος ως ιδρυχής μονής σχη νόχια Ελλάδα με χο όνομα Συμεών 
είναι ο όσιος Συμεών, που με χον αδελφό χου Θεόδωρο θεωρούνχαι ιδρυχές 
χου μοναχισμού χου Μεγάλου Σπηλαίου. Όμως, χα υπάρχονχα Προσκυνηχά- 
ρια για χο Μέγα Σπήλαιο χο απέχρεπαν, καθώς αναφέρονχαν σε χρόνια σχε
δόν μυθικά χου χρισχιανισμού, σχην εποχή χου Μεγάλου Κωνσχανχίνου.

Σε πρόχαση που μου έγινε, για χην εκπόνηση σχεχικής μελέχης", ανχαπο- 
κρίθηκα θεχικά. Πρώχη επιδίωξή μας υπήρξε ο έλεγχος χης πληροφόρησης 
που μας παρείχαν χα διάφορα κείμενα, ένχυπα ή χειρόγραφα (συναξάρια, κχη- 
χορικά, προσκυνηχάρια), σχεχικά με χην ίδρυση χης μονής χου Μεγάλου Σπη
λαίου Καλαβρύχων από χον Συμεώνα και χον Θεόδωρο, μεχά χην κάθοδό χους 
από χο Άγιον Όρος σχην Πελοπόννησο και χη συνάνχησή χους με χην Κόρη- 
Ευφροσύνη που είχε βρει εικόνα χης Παναγίας σχο Μέγα Σπήλαιο. Ανακαλύ- 
πχαμε όχι μια αρκεχά μακρά παράδοση, από χα μέσα χου 17ου αι., είχε κυριο- 
λεκχικά παραχαράξει χον αρχικό Βίο χων οσίων, χου οποίου δυσχυχώς κανέ
να παλαιό κείμενο δεν έχει διασωθεί. Με χην έκδοση, μάλισχα, χου Κ. Οικονό
μου11 12, χο 1840, η δράση χων οσίων χρονολογήθηκε σχον 4ο αι. και επισφραγί

11. Το 1984, ευρισκόμενος σε αποστολή του EIE για την καταγραφή εγγράφων σε μονές του 
Όρους, ο ιερομόναχος Ιουστίνος μου εξέθεσε τις αναζητήσεις του και τους σχετικούς προβλημα
τισμούς του. Είχε την υποψία ότι, καθώς ο Συμεών, σύμφωνα με τον Βίο Ενθυμίου, δραστηριο
ποιείται στην Ελλάδα μετά το 866/7, κάποιοι ναοί στην περιοχή της Βοιωτίας θα μπορούσαν να έ
χουν ιδρυθεί ακριβώς τους χρόνους της εκεί παρουσίας του, τότε που και ο Σβορώνος θεωρεί ότι 
ο Συμεών «ίδρυσε πολλά μοναστήρια στην κυρίως Ελλάδα»: ο ναός του Γρηγορίου του Θεολόγου 
το 871-872, ο ναός της Κοιμήσεως της Θεοτόκου της Σκριπούς το 873-874. Αν και υιοθετήσαμε τις 
θέσεις αυτές (όπως και διάφορες άλλες, π.χ. για τον ναό του Πρωτάτου), βλ. Αναγνωγγακης - 
Ιουςτινος, Οι Θεσσαλονικεΐς δσιοι, 46-47, 58, που αξιοποιούν αναλυτικότερα τη γενική θέση του 
Σβορώνου, Ή σημασία, 24-25, όμως πιστεύω ότι αποτελούν απλές υποθέσεις και ελάχιστα αντέ
χουν στην κριτική, παρά τις πιθανές χρονολογικές συμπτώσεις.

12. Κ. Οικονομος, Κτιτορικόν η Προσκννητήριον τής ιερός καί βασιλικής μονής τοϋ Μεγά
λου Σπηλαίου, Αθήνα 1840.



Η ΕΙΚΟΝΑ ΤΗΣ ΜΟΝΑΧΗΣ ΕΥΦΡΟΣΥΝΗΣ 151

στηκε με πλαστογραφήσεις στην Ακολουθία τους, κατά τρόπο που προκάλεσε 
θυελλώδεις αντιδράσεις13. Πάντως, ήταν αυτή η έκδοση-εκδοχή που έγινε τελι
κά αποδεκτή από την πλειοψηφία των πιστών και μεγάλο μέρος της επιστημο
νικής κοινότητας, η δε παλαιότερη έντυπη παράφραση του Βίου σε δημώδη 
γλώσσα από τον Αργυρό Βερναρδή, έκδοση Βενετίας 1706, αντιμετωπίστηκε 
πάντα, λόγω γλώσσης, σαφήνειας και απλότητος, ως αφελές κείμενο ανάξιο 
λόγου14.

Με τη δική μας μελέτη και με αυτήν του Κώστα Αάππα για τα Προσκυ- 
νητάρια της μονής του Μεγάλου Σπηλαίου, μελέτες ανεξάρτητης έρευνας αλ
λά που εκδόθηκαν σχεδόν ταυτοχρόνως, η παράφραση του Βερναρδή επανε- 
κτιμήθηκε και θεωρήθηκε ως η μόνη πηγή άξια λόγου15. Πρόκειται για το μόνο 
διαθέσιμο, πλέον, κείμενο που αν και στηρίζεται σε ήδη επεξεργασμένη και 
συνοπτική μορφή του αρχικού Βίου, στα 1509/10, από τους ρακένδυτες μονα
χούς Ησαΐα και Σωφρόνιο, δείχνει να σέβεται την πηγή του και επί πλέον, και 
το σημαντικότερο, δηλώνονται τα σημεία όπου συντομεύεται και απλουστεύε- 
ται το αρχικό κείμενο ή παραλείπεται κάτι. Η πληροφορία για παλαιότερο λό
γιο κείμενο είναι σαφέστατη όταν, σε δύο παραδόσεις Προσκυνηταρίων, δη
λώνεται ότι οι δύο μοναχοί στηρίχθηκαν σε βίον ελληνικόν ή βιβλιάριου πρότε- 
ρον συγγεγραμένον, δηλαδή πριν από το 1509/1016. Καθώς δε, ο Βίος αναφέ

13. Το θέμα της παραχάραξης του Βίου και των Κανόνων εξαντλεί στην εμπεριστατωμένη 
μελέτη του ο Κ. Λαππας, Τα Προσκυνητάρια της μονής του Μεγάλου Σπηλαίου Καλαβρύτων, 
Μεσαιωνικά και Νέα Ελληνικά 1 (1984), 80-125.

14. Σύναξις κανόνων τινών εγκωμιαστικών τής ύπεραγίας Θεοτόκου, τής έν τφ Μεγάλψ 
Σπηλαίψ τοϋ έν Πελοποννήσφ όρους του καλούμενου Χελμού, καί των όσιων πατέρων, Συμεών, 
καί Θεοδώρου, τών κτητόρων, καί άρχηγών τής έν τφ Σπηλαίψ παλαιάς μονής, καί τής όσιας 
Ευφροσύνης, τής ενρούοης την θείαν εικόνα..., έκδ. Α. Βερναρδης, Βενετία 1706. Επανέκδοση, 
μόνο του Βίου, βλ. Αναγνωςγακης - Ιουστίνος, Οι Θεσοαλονικεΐς όσιοι, 73-113 (όπου και παρα
πέμπω, στο εξής Βίος Συμεών καί Θεοδώρου) και για τις άλλες επανεκδόσεις, 67 αρ. 4.

15. Ααππας, Προσκυνητάρια, 80-125' Αναγνωςτακης - Ιουστίνος, Οί Θεσοαλονικεΐς όσιοι, 
όπου και η σχετική βιβλιογραφία.

16. Παρθενιος Πελοποννηςιος, Προσκυνητάριον τοϋ Μεγάλου Σπηλαίου, ήτοι Περι
γραφή τής ίεράς, καί βασιλικής μονής, τής σεβάσμιας, καί θαυματουργόν είκόνος τής ύπεραγίας 
Θεοτόκον τής παρά τοϋ άποστόλου Λουκά ίστορηθείσης..., Βενετία 1765,28-29· Βίος Συμεών καί 
Θεοδώρου, 111-112 στ. 993-997. Για τη χρονολόγηση και τις πρώιμες παραφράσεις του Βίου, βλ. 
Λαππας, Τα Προσκυνητάρια, 81-94, όπου στις σελίδες 89-94 περιγράφεται το χειρόγραφο προ- 
σκυνητάρι ανωνύμου, του 1765 (σωζόμενο σήμερα στο Αρχείο Οικονόμου στο Κέντρο Ερεύνης 
του Μεσαιωνικού και Νέου Ελληνισμού της Ακαδημίας Αθηνών), που εμείς αποδίδαμε στον Παρ
θένιο, ακολουθώντας τον Κ. Οικονόμου, βλ. Αναγνωγγακης - Ιουστίνος, Οί Θεσοαλονικεΐς όσιοι, 
23-32, και ειδικά, 31 και προσθήκη, 68.
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ρει ότι στα χρόνια τοϋ νυν βασιλεύοντος Ανδρονίκου, το σπήλαιο μετεσκευά- 
σθη και έγινε μοναστήρι και η νεοϊδρυθείσα μονή καλλωπίσθηκε με νέα οικο
δομήματα17, κατά πάσα πιθανότητα την ίδια εποχή «μετεσκευάσθη» και μια 
εντόπια παράδοση και κατασκευάσθηκε το -σε λόγια γλώσσα, πάντως όχι δη
μώδες, εξ ου και ελληνικό- κείμενο αυτό. Θεωρήσαμε, ότι δεν πρέπει να απο
κλεισθεί το ενδεχόμενο τότε να αντιγράφηκε και να μετασκευάσθηκε κατά το 
πρότυπο του σπηλαίου σε μοναστήρι και κάποιο παλαιότερο κείμενο, στο ο
ποίο προστέθηκαν προφορικές παραδόσεις, τα περί της εικόνας της Ευφροσύ
νης αλλά και τα σχετικά με την ίδρυση της μονής με τις δωρεές του Ανδρονί
κου Β'. Κατά συνέπεια, ο Βίος, ο ελληνικάς, του οποίου πιστή μορφή διασώζει 
η παράφραση Βερναρδή και τον οποίο αναφέρουν τα Προσκυνητάρια, είναι 
έργο του Μου αι. και τοποθετεί τη δράση των οσίων στα χρόνια της εικονομα- 
χίας. Για εικονομαχία και Ανδρόνικο κάνει λόγο, επίσης, και η συνοδεύουσα 
την παράφραση Ακολουθία, με Κανόνα προς τιμήν των οσίων από τον Παύλο 
Κορίνθιο, υμνογράφο μάλλον του πρώτου μισού του Μου αιώνα18.

Ενθαρρυνόμενοι, λοιπόν, από τα νέα αυτά δεδομένα που μας πιστοποιού
σαν ότι ήδη στον 13ο-Μο αι. οι όσιοι θεωρούνταν σημαντικοί ασκητές των ει- 
κονομαχικών χρόνων, επιχειρήσαμε την ανάγνωση του Βίου με βάση τα γεγο
νότα της δεύτερης εικονομαχίας. Κύρια επιδίωξή μας υπήρξε η διασταύρωση 
των πληροφοριών του Βίου των οσίων, η υποστήριξη και η ανάδειξή τους με 
βάση τον Βίο Ευθυμίου και τις χρονολογήσεις της Παπαχρυσάνθου. Το αποτέ
λεσμα μας είχε εντυπωσιάσει αλλά, θα έλεγα σήμερα, μας είχε παγιδεύσει η 
γοητεία των συμπτώσεων σε τέτοιο βαθμό, ώστε να επαναλάβω και πάλι αυτό 
που αναφέρω συχνά, ότι η ομοιότητα και η αληθοφάνεια αποτελούν τους κύ
ριους εχθρούς του ιστορικού.

Επιχειρώντας, σήμερα, νέα κριτική ανάγνωση τόσο του Βίου των οσίων 
όσο και της μελέτης μας, πρέπει να ομολογήσω ότι εγώ προσωπικά συμφωνώ 
με το πνεύμα της πρώτης εκείνης εργασίας αλλά όχι με το γράμμα. Και εξηγού
μαι. Στον χώρο των υποθέσεων ακόμη και μια λογική και στέρεη υπόθεση πα
ραμένει πάντα υπόθεση, καθώς ποτέ δεν μπορεί να υποκαταστήσει το τεκμή

17. Βίος Συμεών καί Θεόδωρόν, 109 στ. 928-940: Χάριτιμέν ουν τής Θεοτόκου καί τώνρηθέ- 
ντων άγιων καί το Ιερόν τούτο Σπήλαιον μετεσκευάσθη καί έγεινε μοναοτήριον καί εκαλλωπίοθη 
με καλύτερα οικοδομήματα διά μέσον τής εύσεβείας καί γενναιότητος τον νυν βασιλεύοντος Αν
δρονίκου, ώς καθώς καί εις τούς όσιους εκείνους προαπεκαλύφθη σχεδόν τριακοσίους χρόνους 
τό πρότερον ή καί περισσοτέρους. Καί δαα άξιοθέατα έργα άνηγέρθηααν είς τό άγιον τούτο Σπή- 
λαιον έγειναν άπό τούς βασιλείς των Ρωμαίων κατά τούς χρόνους τής βασιλείας των.

18. Ααππας, Προσκυνητάρια, 83, 109-113· Αναγνωςτακης - Ιουστίνος, Οί Θεσσαλονικεΐς 
όσιοι, 23-32.
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ριο. Πολλές φορές, βέβαια, τα τεκμήρια είναι κατασκευασμένα και παραδίδο- 
νται διαστρεβλωμένα ή ελλιπή, ο δε έλεγχός τους έχει ανάγκη υποθέσεων και 
ερμηνειών. Αλλοτε, πάλι, και αυτές οι προφορικές ή γραπτές παραδόσεις και 
τα θρυλούμενα, ακόμη και όταν είναι αδύνατον να υποστηριχθούν από τεκμή
ρια, μπορεί να διασώζουν έναν πυρήνα αλήθειας. Ο έλεγχος, λοιπόν, της πιθα
νής διαπλοκής θρυλούμενων μεταγενέστερων παραδόσεων με παλαιότερες, εκ 
πρώτης όψεως άσχετες πηγές και αβέβαια τεκμήρια, αποτελεί το πιο δύσκολο 
έργο για τον ιστορικό που, μελετώντας δυσχρονολόγητα γεγονότα και μάλιστα 
των «σκοτεινών χρόνων» του πελοποννησιακού χώρου, προτείνει λύσεις και 
τα τοποθετεί στον ιστορικό χρόνο19. Όσο κι αν πλήθος άλλων στοιχείων βοη
θούν σε χρονολογήσεις και ταυτίσεις προσώπων και γεγονότων, ο υποθετικός 
χαρακτήρας τους πρωτεύει. Πόσο μάλλον, όταν έχει επιχειρηθεί να τοποθετη
θούν στον ιστορικό χρόνο της δεύτερης εικονομαχίας ακόμη και οι παραμι
κρές αναφερόμενες μετακινήσεις των οσίων, οι τοπικές παραδόσεις και οι πι
θανότατα μεταγενέστερες προσθήκες και επικαιροποιήσεις.

Έτσι, σε αντίθεση με την πρώτη μελέτη, τη φορά αυτή θεωρώ ότι απαιτεί
ται να ελεγχθεί πρώτιστα με ιστορικά τεκμήρια (χρυσόβουλλα, έγγραφα κ.λπ.)

παλαιολόγεια διαδικασία της κατασκευής του έργου. Διαδικασία που, ξεκι
νώντας από μια εντόπια παράδοση για οσίους της εποχής της εικονομαχίας, 
ουσιαστικά κατασκευάζει έναν Βίο. Στα πρόσωπα των οσίων και στην εποχή 
της εικονομαχίας προβάλλονται (εξάλλου δεν πρέπει να υπήρχε γι’ αυτούς πιο 
συγκεκριμένη πληροφόρηση) η πολιτική και θρησκευτική γεωγραφία των πα- 
λαιολόγειων χρόνων στην ελληνική χερσόνησο και στον Μορέα του τέλους του 
13ου και των αρχών του Μου αι., επί Ανδρονίκου Β'.

ΙΣΤΟΡΙΚΑ ΤΕΚΜΗΡΙΑ ΚΑΙ ΠΡΟΫΠΟΘΕΣΕΙΣ ΤΗΣ ΜΥΘΟΠΛΑΣΙΑΣ

Σύμφωνα με τα παραπάνω, και έχοντας ως κεκτημένο ότι ο Βίος των οσί
ων, ο ελληνικός, αποτελεί έργο της εποχής του Ανδρονίκου Β', μπορούμε πλέ
ον να προχωρήσομε στον εντοπισμό άλλων ιστορικών και φιλολογικών-αγιο- 
λογικών τεκμηρίων που φωτίζουν τόσο την παλαιολόγεια αυτή κατασκευή, 
δηλαδή το πολιτικό, θρησκευτικό και ειδικά αγιολογικό κλίμα που τη γέννησε,

19. Για τις μεταγενέστερες ενστάσεις μου, όσον αφορά την κατασκευή και την αφήγηση μιας 
ιστορικής υπόθεσης για τους πελοποννησιακούς σκοτεινούς χρόνους, βλ. Η. Αναγνωγγακης, Ol 
πελοποννησιακοί σκοτεινοί χρόνοι: Το σλαβικό πρόβλημα. Μεταμορφώσεις της Πελοποννήσου ή 
της έρευνας;, Οι Μεταμορφώσεις της Πελοπόννησον (4ος-Ι5ος au), «Επιστήμης Κοινωνία», Ειδι
κές Μορφωτικές Εκδηλώσεις EIE, Αθήνα 2000,19-34· ο Ιδιος, Συναίνεση με την βυζαντινή Ιστο
ριογραφία: η ειρωνεία, Αρχαιολογία και Τέχνες τχ. 88 (Σεπτ. 2003), 8-13.
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όσο και στη διερεύνηση, σε δεύτερο στάδιο, της ενδεχόμενης ιστορικότητας 
της εντόπιας παράδοσης, όπως αυτή διαθλάται και αναπλάθεται στο εν λόγω 
έργο. Πέραν της αναφοράς, απλώς, περί Ανδρονίκου στον Βίο, δηλαδή ουσια
στικά στην παράφραση Βερναρδή του 1706, η πρώτη ιστορική μαρτυρία περί 
μονής υπάρχει στον χρυσόβουλλο λόγο του Ιωάννη ΣΤ Καντακουζηνού, του 
1348. Στο χρυσόβουλλο αναφέρεται ότι ο καθηγούμενος, αρχιμανδρίτης, πρω- 
τοσύγκελος και ιερομόναχος Μάρκος, τής κατά την Πελοπόννησον σεβάσμιας 
μονής τής βασιλείας μου, τής εις όνομα τιμώμενης τής πανυπεράγνον δεσποί- 
νης καί θεομήτορος καί έπικεκλημένης Μεγασπηλαιωτίσσης, τής παρά τοϋ ίε- 
ρωτάτον άγιου αποστόλου καί εύαγγελιστοϋ Λουκά ίστορηθείσης, παρα- 
κάλεσε τον αυτοκράτορα Καντακουζηνό iva πορίσηται... χρυσόβουλλον τής 
βασιλείας μου, που εκτός των άλλων, να προστάσσει καί διορίζεται... κατέχειν 
... καί νέμεσθαι και στο εξής ... μετόχια καί λοιπά κτήματά τε καί υποστατικά 
εν διαφόροις τοποθεσίαις,... καί ώς εύρίσκεται κατέχουσα ταϋτα καί μέχρι τοϋ 
νυν, όφείλοντα διατηρεΐσθαι ανώτερα πάσης καί παντοίας καταδυναστείας 
καί επήρειας καί κατατριβής καί διενοχλήσεως άδικου καί πλεονεκτικής,... και 
τα οποία -όπως επαναλαμβάνεται τρις στο χρυσόβουλλο- ή τοιαύτη σεβασμία 
μονή κέκτηται διά χρυσοβουλλων καί προσταγμάτων τοϋ τε αύθέντου μου, 
τοϋ βασιλέως, τοϋ πάππου τής βασιλείας μου, καί τοϋ θειοτάτου μου δεσπό
του καί βασιλέως, τοϋ άδελφοϋ τής βασιλείας μου, των άοιδίμων καί μακαρι
τών, άλλά καί δι άπογραφικών άποκαταστάσεων καί ετέρων ευλογών δικαιω
μάτων2°.

Πρόκειται για σημαντικό χρυσόβουλλο, εκτός των άλλων και για τις δυ
ναστικές ιδέες του Ιωάννη Καντακουζηνού, το οποίο εκδίδεται τον Απρίλιο 
του 1348, επίσης σημαντικότατο έτος για την Πελοπόννησο, καθόσον ο Καντα- 
κουζηνός προβαίνει στη δημιουργία του δεσποτάτου του Μορέως με πρώτο 
διοικητή τον γιο του Μανουήλ20 21. Τον Σεπτέμβριο του ίδιου έτους, ο μητροπο-

20. Πρώτη έκδοση του χρυσοβούλλου, βλ. Οικονομος, Κτιτορικόν, 90-91. Ακολούθησαν οι 
εκδόσεις: Fr. Miklosich -1. Müller, Acta et diplomata graeca medìi aevi sacra et profana (στο εξής 
MM), V, Βιέννη 1887,191-193' Νεαρα'ι καί χρυσόβονλλα των μετά τον Ιουστινιανόν βυζαντινών 
αντοκρατόρων,Λιε Graecoromanum, I, έκδ. I. και Π. Ζεπος, Αθήνα 1931 (φωτοτ. ανατύπ. Ααλεν 
1962), 593-595 αρ. 51' F. DöLGER, Regesten der Kaiserurkunden des oströmischen Reiches von 565- 
1453, V. Regesten von 1341-1453, με τη συνεργασία του P. Wirth, Μόναχο - Βερολίνο 1965,19 αρ. 
2939. Βλ. επίσης, Παπαχρυςανθου, Ο ’Αθωνικόςμοναχισμός, 327 σημ. 170.

21. D. A. Zakythinos, Le Despotat grec de Morée, II. Vie et institutions, Αθήνα 1953 (= édition 
revue et augmentée par Chryssa Maltézou, Λονδίνο, Variorum, 1975), 71-72. Ο Ζακυθηνός, ανα- 
φερόμενος στο χρυσόβουλλο αυτό, θεωρεί ótl ο Μανουήλ Καντακουζηνός (1348-1380), ακολου
θώντας το παράδειγμα του πατέρα του, ίδρυσε και αυτός την ίδια εποχή στον Μυστρά τον ναό
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λύτης Παλαιών Πατρών μετατίθεται στη Μονεμβασία και κάποια χρόνια αργό
τερα, τον Ιανουάριο του 1354, δίδεται από την πατριαρχική σύνοδο η ηγουμε
νία της μονής του Μεγάλου Σπηλαίου στον Μακάριο, τιτουλάριο μητροπολίτη 
Παλαιών Πατρών, εφόσον η Αχαΐα ήταν πάντα υπό φραγκική κατοχή22.

Ακριβώς σε αυτή την περίοδο της βασιλείας του Καντακουζηνού, στα έτη 
1350-1354, χρονολογήθηκαν ο θάνατος και η επιτύμβια εικόνα του νεανίσκου 
Ιωάννη Ασάν, εγγονού του Ανδρονίκου Ασάνη και ανιψιού της αυτοκράτει- 
ρας Ειρήνης, συζύγου του Καντακουζηνού. Η εικόνα με τη Βρεφοκρατούσα 
Θεοτόκο μέχρι τη μεγάλη πυρκαγιά του 1934 σωζόταν στη μονή του Μεγάλου 
Σπηλαίου και έφερε εκτός των άλλων επιγραφικών τεκμηρίων και την επιγρα
φή Μήτηρ Θεοϋ ή Σπηλαιώτισσα23. Η εικόνα και η μονή εκαλούντο, συνεπώς, 
εκτός από Μεγασπηλαιώτισσα, του χρυσοβούλλου, Σπηλαιώτισσα αλλά και 
Σπηλαίου ή Μεγάλου Σπηλαίου24. Δεν γνωρίζομε, βεβαίως, πώς βρέθηκε η

του Χριστού Ζωοδότη (γύρω στα 1350-1365, ναό ταυτιζόμενο με την Αγία Σοφία που αργότερα, 
το 1365, έγινε μονή), βλ. D. A. Zakythinos, Le Despotat grec de Morée, I. Histoire politique, Παρίσι 
1932 (= édition revue et augmentée par Chryssa Maltézou, Λονδίνο, Variorum, 1975), 105· ο Ιδιος, 
Despotat, II, 197. Βλ. και Μ. Χατζηδακης, Μυοτράς. Η μεσαιωνική πολιτεία και το κάστρο. 
Πλήρης οόηγός των παλατιών, των εκκλησιών και του κάστρου, Αθήνα 1987, 69.

22. Ο μητροπολίτης Παλαιών Πατρών Μακάριος, στον οποίο παραχωρήθηκε τον Ιανουάριο 
του 1354 η μονή του Μεγάλου Σπηλαίου, σε έγγραφο με την ίδια χρονολογία, ομολογεί ότι παρά 
τα όσα πίστευε αρχικά, έξήτασα καί ευρον άκριβώς, δτι ουδόλως μετέχει ή τοιαντη εκκλησία 
(δηλαδή η μητρόπολη Παλαιών Πατρών) επί τοντω [τψ μοναστήριαή ..., βλ. MM, I, 330 αρ. 145' 
Zakythinos, Despotat, II, 290. Στη στενότητα του μητροπολίτη Παλαιών Πατρών, άπό τής τον 
καιρού καί τών πραγμάτων άνωμαλίας, ώς μηό’ άπό λειψάνων γοϋν εχειν γνωρίζεσθαι, αναφέρε- 
ται και το σιγιλλιώδες γράμμα του 1354 για τον Μακάριο, βλ. MM, 1,326-327 αρ. 143. Πρβλ. Zaky
thinos, Despotat, 11,288-291,399- A. Bon, La Morée franque. Recherches historiques, topographiques 
et archéologiques sur la principauté d’Achaïe (1205-1430), Παρίσι 1969, 224.

23. T. Papamastorakis, Ioannes “Redolent of Perfume” and His Icon in the Mega Spelaion 
Monastery, Zograf 26 (1997), 65-73. Αν και η επιγραφή θα μπορούσε να θεωρηθεί νεότερη, όμως, 
σε μικρογραφία με όμοια απεικόνιση ένθρονης βρεφοκρατούσης Θεοτόκου, πιθανώς του Μού
ρου αι., με πορτρέτα μοναχών-δωρητών, υπάρχει επιγραφή Μήτηρ θεοϋ ή απηλαιώτηαα. Η 
παράσταση της μικρογραφίας συσχετίζεται με την εικόνα του Ασάνη του Μεγάλου Σπηλαίου, βλ. 
Sirarpie der Nersessian, A Psalter and New Testament Manuscript at Dumbarton Oaks, DOR 19 
(1965), 160,182-183, εικ. 26-27.

24. Στο σιγιλλιώδες γράμμα της ιεράς συνόδου, του Ιανουάριου του 1354, με το οποίο δίδε
ται έφ'δρω ζωής στον Μακάριο η ηγουμενία της μονής (και που σημαίνει ότι ο ηγούμενος Μάρκος 
του χρυσοβούλλου του 1348 έχει εκλείψει;), αλλά και στην έγγραφη βεβαίωση του Μακαρίου με 
την ίδια χρονολογία, η μονή καλείται τής νπεράγνου δεαποίνης καί θεομήτορος καί έπικεκλημέ- 
νης Σπηλαιωτίσσης, ή μονή τοϋ Σπηλαίου, βλ. MM, I, 327,328 αρ. 143,329, 330 αρ. 145. Αν και πι
θανώς κοινότυπο το επίθετο, υπάρχει σε χρυσόβουλλο λόγο του Ανδρονίκου Β', του 1301, για τη
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επιτύμβια εικόνα του Ιωάννη στο Μέγα Σπήλαιο, όπως και μια άλλη εικόνα, 
επίσης χαμένη σήμερα, που σωζόταν στα 1639/40-1676, με ένθρονη Βρεφοκρα- 
τούσα και μορφές αυτοκρατόρων, η μία εκ των οποίων, κατά την επιγραφή 
Ανδρονίκου αύτοκράτορος 'Ρωμαίων τοϋ πορφυρογέννητου, ήταν πιθανότα
τα του Ανδρονίκου Γ25. Αν κρίνομε, πάντως, από το ενδιαφέρον των συγγενών 
του νεκρού Ιωάννη για τη μητρόπολη Παλαιών Πατρών και από τις σχέσεις 
τόσο του παππού του Ανδρονίκου Ασάνη και των δύο Ανδρονίκων Β' (1282- 
1328) και Γ (1328-1341) όσο και των θείων του Καντακουζηνών με την Πελο
πόννησο και κυρίως με τη μονή Μεγάλου Σπηλαίου, η περιοχή, με τη σεβα- 
σμίαν μονήν τής βασιλείας τους, αποτελούσε πολιτική τους προτεραιότητα. 
Σφραγιζόταν, δε, ποικιλοτρόπως με την όποια αυτοκρατορική παρουσία διά 
χρυσοβούλλων, εικόνων και δωρεών, που συντηρούσαν έτσι τη συνεχή μνημό- 
νευση της βυζαντινής εξουσίας σε χώρα που γειτνίαζε με την υπό διεκδίκηση 
Αχάία. Ήδη από τα χρόνια του Ανδρονίκου Β' και επί επιτρόπων-διοικητών 
Πελοποννήσου, του Καντακουζηνού (1286-1294) και του Ανδρονίκου Ασάν 
(1305;-1323)26, η ευρύτερη περιοχή του Μεγάλου Σπηλαίου υπήρξε το προκε- 
χωρημένο φυλάκιο της ορθοδοξίας και της αντίστασης, μετά την ανακατάλη

μονή Βατοπεδίου, όπου «ναφέρεται μονύδριο στα Σιδηροκαύσια, εις όνομα τιμώμενον τής ύπερα- 
γίας Θεοτόκου τής Σπηλαιωτίσσης, βλ. Actes de Vatopédi, I. Des origines à 1329 (Archives de l'Athos 
XXI), έκδ. J. Bompaire - J. Lefort - Vassiliki Kravari - Ch. Giros, Παρίσι 2001,208 αρ. 31 στ. 86- 
87. Επίσης, ήδη στις αρχές του 12ου au, είχε ιδρυθεί στο Μελένικο μονή τής νπεραγίας όεοποίνης 
ημών Θεοτόκου τής Σπηλαιωτίσης, ό.π., 122 αρ. 12 στ. 6,127 αρ. 13 στ. 7 αλλά και Σπηλιωτήσης, 
ό.π., 220-221 αρ. 36 στ. 1 και 26, Σπήλαιον ή και μονή τον Σπηλαίου, ό.π., 174 αρ. 20 στ. 1 και 6,176 
αρ. 21 στ. 1,213 αρ. 33 στ. 3. Ενδέχεται το «Μεγασπηλαιώτισσα» και το «Μέγα Σπήλαιον» να δημι- 
ουργήθηκαν και να χρησιμοποιήθηκαν εκ παραλλήλου προς αποφυγή συγχύσεως με τις άλλες 
Σπηλαιώτισσες.

25. Η εικόνα με την ένθρονη Βρεφοκρατούσα και τις μορφές του Ανδρονίκου Γ και πιθανό
τατα του Ιωάννη Ε' ή ΣΤ Παλαιολόγου, γονυπετούντων εκατέρωθεν σε στάση δέησης, είναι άγνω
στη από άλλες πηγές και αναφέρεται μόνο από τον Χρύσανθο Νοταρά (1700), που αναπαράγει 
σημειώσεις του πατριάρχη Ιεροσολύμων Νεκταρίου (1640-1676). Η εικόνα θα μπορούσε να είχε 
σταλεί μαζί με κάποιο χρυσόβουλλο των αυτοκρατόρων στη μονή, σύμφωνα με τον Τίτο Παπαμα- 
στοράκη, τον οποίο ευχαριστώ για τις πληροφορίες και τις υποθέσεις για πιθανή ταυτοποίηση των 
μορφών, βλ. Κ. Κυριακοπουλος, Επιγραφικά από τό Μέγα Σπήλαιο, Επετηρίς των Καλαβρύτων 
12-13 (1980-1981), 387-388· Papamastorakis, Ioannes, 66,72.

26. Για τα βιογραφικά και χρονολογικά προβλήματα της θητείας των «κεφαλών»-επιτρόπων 
της Πελοποννήσου Μιχαήλ Καντακουζηνού (-11264), του ανωνύμου γιου τού Καντακουζηνού 
(1286-11294) και του Ανδρονίκου Ασάν, βλ. D. Μ. Nicol, The Byzantine Family of Kantakouzenos 
(Cantacuzenus) ca. 1100-1460. A Genealogical and Prosopographical Study, Ουάσινγκτον 1968,11- 
14,27-30, σε αντίθεση με τον Zakythinos, Despotat, I, 68 (που, όμως, διορθώνεται στις «Προσθή
κες...», 329) και τον Bon, Morée, 186-187.
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ψη των Καλαβρύτων, περίπου το 1277, και την επανεμφάνιση -με τις επακό
λουθες τριβές στις αρχές του Μου αι - της επισκοπής Κερνίτζας, στα όρια της 
οποίας ανήκε η μονή27.

Το ενδιαφέρον ακριβώς αυτό μαρτυρεί το χρυσόβουλλο του 1348, το ο
ποίο μας πληροφορεί, εκτός των άλλων, ότι η μονή α) υφίστατο ήδη επί Αν
δρονίκου Β' και κατείχε χρυσόβουλλα και προστάγματα δικά του (τοϋ τε αύ- 
θέντον μου, τοϋ βαοιλέως, τοϋ πάππου τής βασιλείας μου) αλλά και του Αν
δρονίκου Γ (καί τοϋ θειοτάτον μου δεσπότου καί βαοιλέως, τοϋ άόελφοϋ τής 
βασιλείας μου)28, β) το 1348 καλείται απλώς σεβασμία μονή τής βασιλείας μου 
και ουδέν σημειώνεται περί πατριαρχικής μονής, όπως μόνον έτσι αναφέρεται 
πλειστάκις αμέσως μετά το 1354 και θεωρείται στα επόμενα χρόνια πατριαρχι
κόν βασιλικόν καί σταυροπηγιακόν μοναστηριού ... άφ’ οΰ ήρξατο τοϋ είναι 
καί λέγεσθαι μοναστήριον29, γ) τουλάχιστον το 1348 αλλά πιθανότατα ήδη από

27. Bon, Morée, 98 σημ. 1,135 σημ. 5,145-146· Άννα Γ. Λαμπροπουλου - Αφέντρα Γ. Μου- 
τζαλη, Νέα στοιχεία γιά τήν επισκοπή Κερνίτζας, Πρακτικά Α'Διεθνούς Συνεδρίου Πελοποννη- 
σιακών Σπουδών, Κόρινθος 9-16 Σεπτ. 1990, Β', Αθήνα 1992-1993, 373-385. Η γειτνίαση με τους 
Φράγκους ή, ακόμη περισσότερο, η διχοτόμηση περιοχών που ανήκαν στο Μέγα Σπήλαιο αναφέ- 
ρεται στο χρυσόβουλλο του 1348: ή ήμίσεια μερίς ή λατινική τοϋ χωρίου τής Άβυοσαίνης (ώς τής 
λοιπής ήμισείας μερίόος κατεχομένης παρά τινων διαφόρων 'Ρωμαίων καί υπό χεϊρα τής βασιλεί
ας μου), βλ. MM, V, 192 αρ. 1.

28. Τα χρυσόβουλλα αυτά μάλλον κατεκάησαν στην πυρκαγιά του 1640, βλ. Ε Dölger, Re
gesten der Kaiserurkunden des oströmischen Reiches von 565-1453, IV. Regesten von 1282-1341, Μό
ναχο - Βερολίνο 1960, 116 αρ. 2609, 164-165 αρ. 2858· Λαππας, Προσκυνητάρια, 83, 88. Για το 
«πάππος» και «αδελφός» του Ιωάννη Καντακουζηνού για τον Ανδρόνικο Β' και τον Ανδρόνικο 
Γ, βλ. Actes de Kutlumus (Archives de l’Athos II), έκδ. P. Lemerle, Παρίσι 19882, 93-95 αρ. 22 και 
Dölger, Regesten, V, 23 αρ. 2958· MM, I, 219 αρ. 97 και Dölger, Regesten, IV, 7 αρ. 2105. Τέλος, 
για τις δυναστικές ιδέες του Ιωάννη Καντακουζηνού, με βάση αυτές τις αναφορές, βλ. F. Dölger, 
Johannes VI. Kantakuzenos als dynastischer Legitimist, Seminarium Kondakovianum 10 (1938), 19- 
30.

29. Για τα βασιλικά, αυτοκρατορικά και πατριαρχικά μοναστήρια και τις αλλαγές μετά το 
1312, βλ. Παπαχρυςανθου, Ό ’Αθωνικός μοναχισμός, 318 κ.ε. Είναι ενδιαφέρον, ότι στο σιγιλλιώ- 
δες γράμμα και στο υποσχετικό έγγραφο του μητροπολίτη Παλαιών Πατρών, του 1354, τα οποία 
βεβαίως αναφέρονται σε εκκλησιαστικής διοικήσεως θέματα, οκτώ φορές γίνεται λόγος για σεβά
σμιον πατριαρχικήν μονήν τοϋ Σπηλαίου, ή τή πατριαρχική περιωπή και έπισκέψει άνωθεν υπο
κείμενη, ή κατά μηδένα τρόπον ... άποσπάσαι αυτήν τοϋ πατριαρχικού μέρους, ή ουδέν πειραθώ 
... άντιποιήαασθαι ώς μητροπολιανοϋ τοϋδε τοϋ πατριαρχικού μοναστηριού τής Σπηλαιωτίσσης, 
βλ. ΜΜ, 1,326-328 αρ. 143,329-330 αρ. 145. Στο σιγιλλιώδες γράμμα του πατριάρχη Παρθενίου, του 
1639, δηλαδή πριν από την πυρκαγιά του 1640, αφήνεται να εννοηθεί ότι σώζονται τα βασιλικά 
και πατριαρχικά προηγηθέντα ευεργετήματα: έν τή περιοχή τής επισκοπής Κερνίτζης μοναστή
ριον ... Μέγα Σπήλαιον κεκλημένον, δπερ είχε το πάντη έλεύθερον καί άδούλωτον παρά των κατ’
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την εποχή του Ανδρονίκου Β', ετιμάτο είςδνομα τής πανυπεράγνου όεσποίνης 
καί θεομήτορος καί έπικεκλημένης Μεγασπηλαιωτίσσης και δ) τουλάχιστον το 
1348 αλλά πιθανότατα ήδη από την εποχή του Ανδρονίκου Β', επιστεύετο ότι 
η εικόνα της Μεγασπηλαιωτίσσης, το ιερό κειμήλιο της μονής, ήταν έργο του 
αποστόλου Λουκά: παρά τοϋ ίερωτάτου άγιου άποστόλον καί εύαγγελιστοϋ 
Λουκά ίστορηθείσης.

Κατά συνέπειαν, το παραπάνω χρυσόβουλλο, αν και ουδέν αναφέρει για 
τους οσίους, επαναλαμβάνει όμως και επαληθεύει και στα τέσσερα αυτά ση
μεία που προαναφέρθηκαν, τον Βίο των οσίων, τον έλληνικόν, και βοηθεί στην 
ταυτοποίηση του εκεί αναφερόμενου Ανδρονίκου. Έτσι, η μετασκευή του σπη
λαίου σε μονή και ο Βίος αποτελούν όντως έργα επί τοϋ νϋν βασιλεύοντος Αν
δρονίκου, που δεν μπορεί να είναι παρά ο Ανδρόνικος Β', όταν, σύμφωνα με 
το χρυσόβουλλο του 1348, έχουν ήδη εκδοθεί πρώτα επί της βασιλείας του χρυ- 
σόβουλλα και προστάγματα για την εν λόγω μονή και όταν δηλώνεται τόσο 
από τον Βίο όσο και από τους σύγχρονούς του Κανόνες του Παύλου Κοριν- 
θίου, που τον συνοδεύουν και συνεκδίδονται, ότι: το ιερόν τοϋτο Σπήλαιον με- 
τεσκενάσθη καί εγεινε μοναστήριον καί εκαλλωπίσθη με καλύτερα οικοδομή
ματα διά μέσον τής εύσεβείας καί γενναιότητος τοϋ νϋν βασιλεύοντος Ανδρο
νίκου, ή σύμφωνα με τον Κορίνθιο, Θεόνυμφε Δέσποινα, την εν τφ σπηλαίφ 
σου μονήν τοΐς κάλλεσιν, εις ϋψος έπηύξησε Παλαιολόγος άναξ σοφώς, περι- 
βεβλημένος εύσεβείας τό κράτος, Ανδρόνικος ό μέγας, τούτου δίδου τάς νίκας, 
βαρβάρων κατά πάντων, καί πλήσον θυμηδίας3(). Δεν υπάρχει, πλέον, η παρα
μικρή αμφιβολία πως επί Ανδρονίκου Β' μετεσκευάσθη σε μονή το «σπήλαι- 
ον», επαυξήθηκε και καλλωπίσθηκε το εκεί προϋπάρχον λιτό ασκητήριο-ναός 
και είχαν εκδοθεί χρυσόβουλλα για τη μονή. 30

έκεϊνο καιρού Αοιδίμων βασιλέων καί πατριάρχων, δίας οί τοϋ καιρόν εκείνου άνθρωποι οΐδαοιν 
αίτιας, βασιλικόν καί πατριαρχικόν καλούμενου σταυροπηγίου, ώς τοΐς πάσι καταφανές καί τοΐς 
μετέπειτα τά τε βασιλικό αύτοϋ χρυσόβουλλα καί πατριαρχικό σιγιλλιώδη γράμμματα πολλάκις 
ίδοϋσι καί μετελθοϋσιν. Επίσης, στο ίδιο σιγιλλιώδες γράμμα πιστεύεται ότι, άφ'ού ήρξατο τοϋ εί
ναι καί λέγεαθαι μοναστήριον, έλαβε τήν επωνυμίαν καί την τιμήν καί ελευθερίαν τήν σταυροπη
γιακήν, παντελεύθερον ον, άδούλωτον, άδέαποτον καί άκαταζήτητον παρά παντός προσώπου 
των κατά καιρούς άρχιερατευόντων εν τι] έπαρχίρ Κερνίτζης καί των πλησίον πάντων, βλ. ΜΜ, 
V, 193-195 αρ. 2.

30. Βερναρδης, Σύναξις (βλ. σημ. 14), 57' Βίος Συμεών καί θεοδώρου, 109 στ. 929-934. Για 
τις αναφορές στον Ανδρόνικο του Παύλου Κορινθίου, τη συμπλοκή των Κανόνων στην Ακολου
θία των οσίων, τις πρώτες δημοσιεύσεις τους, την παράθεση στην αρχή της Ακολουθίας ενός Κα
νόνα του Θεοδώρου Στουδίτη, υμνογράφου και συγγραφέα των αρχών του 14ου αι., και τις επεμ
βάσεις μετά την έκδοση Βερναρδή του 1706, βλ. Ααππας, Προσκυνητάρια, 109-113.
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Σε ποια χρόνια της βασιλείας του Ανδρονίκου Β' θα μπορούσε να είχε με- 
τασκευασθεί το σπήλαιο σε μοναστήρι αλλά και η ζώσα παράδοση σε Βίο και 
Ακολουθία των οσίων; Η ερώτηση είναι δύσκολο να απαντηθεί, αν και ήδη το 
1765 στο έντυπο Προσκυνητάριον τοϋ Μεγάλου Σπηλαίου, του Παρθενίου, δί
δεται η χρονολογία 1285, που θεωρείται μάλλον εύρημα του συγγραφέα31. Αν 
γνωρίζαμε κάτι πιο συγκεκριμένο για τον υμνογράφο Παύλο Κορίνθιο, ίσως 
θα βοηθούσε σε πιο ακριβή χρονολόγηση. Αυτό, πάντως, που θα μπορούσε εμ
μέσως να προσφέρει στοιχεία σε έναν κατά προσέγγιση χρονικό προσδιορισμό 
της ίδρυσης της μονής και της σύνταξης του Βίου των οσίων, είναι το πολιτικό 
και θρησκευτικό κλίμα επί της βασιλείας του Ανδρονίκου Β', και πώς αυτό α
ντανακλάται κατά περιόδους στην υπό θεσμική αναδιοργάνωση Πελοπόννη
σο, με βάση χορηγίες, προστάγματα, ορισμούς σε μητροπόλεις, επισκοπές, πα
λαιούς ή νεοαναγειρόμενους ναούς και μονές.

Όλα τα στοιχεία που θα παρουσιάσω παρακάτω, μας οδηγούν στα χρό
νια της βασιλείας του Ανδρονίκου Β', ανάμεσα στα 1290-1310, δηλαδή α) όταν 
διαπιστώνεται έντονο το βασιλικό ενδιαφέρον για τη διοικητική αναδιοργά
νωση της Πελοποννήσου και η μέριμνα -διά χρυσοβούλλων- για τα εκκλησια
στικά και μοναστικά παλαιά και νέα ιδρύματα της περιοχής, β) όταν μετά από 
μακροχρόνιες προσπάθειες διευθετείται τελικά, το 1310, το πρόβλημα των Αρ- 
σενιατών με γνωστές τις μοναστικές εξακτινώσεις του στην Πελοπόννησο και 
γ) όταν εδραιώνονται πλέον τα αντιλατινικά σύμβολα των παλαιολόγειων α
ντιλήψεων περί εικόνων της Θεοτόκου Οδηγητρίας και εικονομαχίας, με ανά- 
συρση παλαιών ή προβολή νέων αγίων.

Αναλυτικότερα, ο Ανδρόνικος στην εκκλησιαστική πολιτική του και βε
βαίως στην εφαρμογή της στην Πελοπόννησο παραλαμβάνει τα προβλήματα 
από τον πατέρα του Μιχαήλ Η' και άμεσα επηρεάζεται σε όλες τις εκφάνσεις 
της από τη διαμάχη με τους αντιπολιτευόμενους Αρσενιάτες32. Στο θεωρούμε
νο ως αυτοβιογραφία του, Τυπικό της μονής του Αγίου Δημητρίου στην Κων-

31. Παρθενιος Πελοποννηςιος, Προσκυνητάριον, 26. Για τις πηγές του Παρθενίου, βλ. 
Λαππας, Προσκυνητάρια, 86-88 και σημ. 24. «Κατά τον ΙΓ αιώνα λήγοντα» επαναλαμβάνει και 
χρονολογεί, χωρίς επιχειρήματα, και ο Τ. Αθ. Γριτςοπουλος, Μεγάλου Σπηλαίου Μονή, ΘΗΕ 8 
(1966), στ. 875,879· ο Ιδιος, Ή Εκκλησία τής Πελοποννήσου μετά τήν Άλωσιν, Πελοποννησιακά 
17 (1987-1988), και αυτοτελώς: Ή Εκκλησία τής Πελοποννήσου μετά τήν "Αλωσιν, Αθήνα 1992, 
108.

32. Π. Γουναριδης, TÒ κίνημα των Αρσενιατών (1261-1310). ’Ιδεολογικές διαμάχες τήν εποχή 
τών πρώτων Παλαιολόγων, Αθήνα 1999. Είναι χαρακτηριστικό, ότι στο Angeliki Ε. Laiou, Con
stantinople and the Latins. The Foreign Policy ofAndronicus II, 1282-1328, Καίμπριτζ Μασσ. 1972, 
11-31, ένα ολόκληρο κεφάλαιο επιγράφεται: The Sins of the Fathers.
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σχαντινούπολη, ο Μιχαήλ, αφού μερικά χρόνια πριν -μετά την πραξικοπημα
τική άνοδό του στον θρόνο εις βάρος των Λασκαριδών διαδόχων- με οδηγό 
του θριάμβου του την εικόνα της Οδηγητρίας είχε εισέλθει στις 15 Αυγούστου 
του 1261 στην Κωνσταντινούπολη, θα αυτοπαρουσιαστεί τρις ως νικητής των 
Λατίνων και «ύπερμαχών» των έν Πελοποννήσω τοϋ γένους λειψάνων33. Σχε
δόν θριαμβολογεί όταν συνοψίζει τις πελοποννησιακές επιχειρήσεις του, που 
μάλλον προσγράφονταν στη βοήθεια της Θεοτόκου Οδηγητρίας και υπερμά- 
χου: Νικώμεν δε κάν τή Πελοποννήσω πλειστάκις άνακτάσθαι Πελοπόννησον 
βουλομένους34. Όμως, με την καθαίρεση, το 1264, του πατριάρχη Αρσενίου, υ- 
ποστηρικτή των δυναστικών δικαίων των Λασκαριδών, και ειδικότερα μετά 
την Ένωση των εκκλησιών στη σύνοδο της Λυών, το 1274, ο Μιχαήλ και 
αργότερα ο γως του Ανδρόνικος Β', παρά τη βοήθεια της Οδηγητρίας, συμβό
λου πλέον των Παλαιολόγων, είχαν να αντιμετωπίσουν την αυξανόμενη αντί
δραση του κινήματος των Αρσενιατών, το οποίο θεωρήθηκε εμφύλιος πόλε
μος. Με τα αντιπαλαιολόγεια και ανθενωτικά κηρύγματά του, το κίνημα αγκα
λιάστηκε αρχικά από τα λαϊκά μικρασιατικά στρώματα, και όχι μόνον, και στε
λεχώθηκε από μέλη της εκκλησιαστικής ιεραρχίας, κυρίως μοναχούς που την 
οικουμένην άνεστάτωσαν. Παρά την αποκατάσταση της ορθοδοξίας από τον 
Ανδρόνικο, το 1282, το κίνημα συνέχισε να δημιουργεί μέγιστα προβλήματα ως 
θεσμική αντιπολίτευση, ακόμη και όταν τελικά αποψιλωμένο μεταμορφώθηκε 
σε σέκτα με τις ανυποχώρητες απόψεις και θέσεις ομάδων μοναχών35.

Οι διώξεις κατά των Αρσενιατών από τον Μιχαήλ μετά το 1274 δημιούρ
γησαν ρεύμα φυγής, κυρίως μοναχών, προς την ελληνική χερσόνησο, στις χώ
ρες που δεν ήλεγχε ο αυτοκράτορας, όπως στη φραγκοκρατούμενη Πελοπόν
νησο. Οι Ακροπολίτες αντίπαλοι των Αρσενιατών, και μάλιστα ο μέγας λογο
θέτης Γεώργιος, θα εφαρμόσουν σκληρά μέτρα εναντίον τους, ο δε Κωνσταντί

33. Η. Grégoire, Imperatorie Michaelis Palaeologi de Vita sua, Byzantion 29-30 (1959-1960), 
455,459. Για τον θρίαμβο του Μιχαήλ Η' και την εικόνα της Οδηγητρίας, βλ. Γεώργιος Παχυμερης, 
Χρονικόν, Georges Pachymérès, Relations historiques, έκδ. A. Failler, μετάφραση V. Laurent 
(CFHB 24), Παρίσι 1984,1, 217· Νικηφόρος Γρηγορας, Ρωμαϊκής ιστορίας λόγοι ΚΔ\ Nicephori 
Gregorae, Byzantina Historia, έκδ. L. Schopen, Βόννη 1829,1,87· T. Παπαμαςγορακης, Ένα εικα
στικό εγκώμιο του Μιχαήλ Η' Παλαιολόγου: οι εξωτερικές τοιχογραφίες στο καθολικό της μονής 
της Μαυριώτισσας στην Καστοριά, ΔΧΑΕ περ. Δ' 15 (1989-1990), 237· Christine Angelidi, Un 
texte patriographique et édifiant: le «discours narratif» sur les Hodègoi, REB 52 (1994), 126-127· 
Χριστίνα Αγγελιδη - T. Παπαμαςτορακης, H μονή των Οδηγών και η λατρεία της Θεοτόκου 
Οδηγήτριας, Μήτηρ Θεού. Απεικονίσεις της Παναγίας στη βυζαντινή τέχνη, επιμ. Μαρία 
Βαςιλακη, Αθήνα - Μιλάνο 2000,373,382.

34. Grégoire, Imperatori Michaelis, 459.
35. Γουναριδης, Tò κίνημα, 23-60.
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νος Ακροπολίτης θα πρωταγωνιστήσει σε νέα αγιογραφική παραγωγή, υπό 
διαμόρφωση και από τις δύο πλευρές, η οποία με αναφορές στην εικονομαχία 
εξυπηρετούσε συγκεκριμένους δυναστικούς ή αντιπολιτευτικούς στόχους. Η 
αγιολογία αυτή ανασύρει, επικαιροποιώντας, παλαιούς αγίους ή ανακατα
σκευάζει βίους, παράγει εγκώμια, δείχνει προτίμηση στους επί εικονομαχίας α
γίους, όπως τη Θεοδώρα και τους αδελφούς Γραπτούς, την αγία Θεοδοσία, τον 
μεσοβυζαντινό -κατά τον Ακροπολίτη- ελλαδικού και πελοποννησιακού εν
διαφέροντος άγιο Βάρβαρο, ή δημιουργεί νέους, όπως τον άγιο Ιωάννη Ελεή- 
μονα τον Νέο, ανταγωνιστικό κείμενο στον αγιοποιημένο Ιωάννη F Βατάτζη, 
συγγράφει πατριογραφικές διηγήσεις περί ιερών ιδρυμάτων, μονών και εικό
νων36.

Στο αγιολογικό αυτό κλίμα μοιάζει να εγγράφεται απόλυτα ο Βίος των 
οσίων Συμεών και Θεοδώρου με τα εικονομαχικά υπερτονισμένα στοιχεία του, 
με την εύρεση από την Ευφροσύνη της εικόνας της θεομήτορος στο Μέγα Σπή
λαιο, θεωρουμένης έργο του Λουκά, όπως και αυτή της Οδηγητρίας στην Κων
σταντινούπολη. Εξάλλου, τα περί Λουκά, ζωγράφου εικόνων της Βρεφοκρα- 
τούσης, αν και πιθανώς θρυλούμενα αρκετά ενωρίτερα, διασώζονται για πρώ
τη φορά γραπτώς παραδιδόμενα στα θεωρούμενα ως χρόνια της δράσης των 
οσίων, δηλαδή μετά την εικονομαχία37. Ας σημειωθεί, επίσης, ότι έργο του 
Λουκά θεωρούνται πλήθος εικόνων, όπως η Ελεούσα της μονής Κύκκου και η

36. Alice-Mary Talbot, Old Wine in New Bottles: The Rewriting of Saints’ Lives in the Pa- 
laeologan Period, The Twilight of Byzantium. Aspects of Cultural and Religious History in the Late 
Byzantine Empire. Papers from the Colloquium Held at Princeton University 8-9 May 1989, επιμ. S. 
CurCió - Doula Mouriki, Πρίνστον 1991,15-26. Για τα σχετικά με τους Ακροπολίτες και τους Αρ- 
σενιάτες, βλ. Γουναριδης, 7ο κίνημα, 51,72-73 σημ. 46. Για τον άγιο Βάρβαρο του Ακροπολίτη και 
του Ακάκιου Σαββαΐτη, βλ. Δ. Α. Ζακυθηνος, Άγιος Βάρβαρος, Εις μνήμην Κ. Άμάντου, 1874- 
1960, Αθήνα 1960, 438-453, 528- Germaine da Costa-Louillet, Saints de Grèce aux VIIIe, IXe et 
Xe siècles, Byzantion 31 (1961), 309-313· O. Lampsidis, Une nouvelle version de la vie de Saint Bar
bares, Πλάτων 35/36 (1966), 40-56. Για τον άγιο Ιωάννη Ελεήμονα τον Νέο, βλ. D. I. Polemis, The 
Speech of Constantine Akropolites on St. John Merciful the Young, An. Boll. 91 (1973), 31-54. Για 
την αγία Θεοδοσία, βλ. και Eleonora Kountoura-Galake, Constantine V Kopronymos or 
Michael Vili Paleologos the New Constantine? The Anonymous Encomium of Saint Theodosia, 
Σύμμεικτα 15 (2002), 183-194. Για την αγιολογία και τις αγιοποιήσεις επί Παλαιολόγων, βλ. Ange- 
liki Ε. Laiou-Thomadakis, Saints and Society in the Late Byzantine Empire, Charanis Studies. Es
says in Honor of Peter Charanis, επιμ. Angeliki E. Laiou-Thomadakis, New Brunswick - New Jer
sey 1980,84-114- Ruth Macrides, Saints and Sainthood in the Early Palaiologan Period, The Byzan
tine Saint. University of Birmingham Fourteenth Spring Symposium of Byzantine Studies, επιμ. S. 
Hackel, Αονδίνο 1981,67-87.

37. Αγγελιδη - Παπαμαςτορακης, Η μονή των Οδηγών, 377.



162 ΗΛΙΑΣ ΑΝΑΓΝΩΣΤΑΚΗΣ

εικόνα της μονής Σουμελά, σύμφωνα με τη μόνη σωζόμενη σχετική ιστορία για 
τους ιδρυτές της, Βαρνάβα και Σωφρόνιο, πλασμένη επίσης στις αρχές του 
13ου αι. από τον Ακάκιο Σαββαΐτη38. Έχει, μάλιστα, διαπιστωθεί ότι κατά τον 
12ο-13ο αι. σχετικές πατριογραφικές αφηγήσεις περί εικόνων και δη περί Οδη
γήτριας επικαιροποιούνται ιδιαίτερα μετά το επεισόδιο της αρπαγής της εικό
νας της Οδηγητρίας από τους Βενετούς της Κωνσταντινούπολης, της παρέμ
βασης του πάπα Ιννοκεντίου και της απόδοσής της στη μονή Παντοκράτορος, 
αλλά ακόμη περισσότερο μετά τον θρίαμβο του Μιχαήλ Η' κατά την ανάκτη
ση της Κωνσταντινούπολης. Οι ιστορίες αυτές εμπλουτίζονται σταδιακά με 
πολλά νέα στοιχεία και προσαρμόζονται σε τοπογραφία διαφορετική κατά πε
ρίπτωση (Παλαιστίνη, Αντιόχεια, Κωνσταντινούπολη, Αθήνα, Τραπεζούντα, 
Κύπρο, Αχαΐα). Για παράδειγμα, η ιστορία για εύρεση στην Κωνσταντινού
πολη κρυμμένης εικόνας της Βρεφοκρατούσης επί εικονομαχίας, έργο του 
Λουκά, την οποία από τα Ιεροσόλυμα, μέσω Αντιόχειας, είχε μεταφέρει παλαι- 
ότερα η Πουλχερία στη βυζαντινή πρωτεύουσα, αξιοποιείται και προσαρμόζε
ται39. Τον πυρήνα της αφήγησης ανευρίσκομε, περίπου παρόμοιο, στη διήγηση 
της Ελεούσας του Κύκκου αλλά και στην άκρατη μυθοπλασία του Βίου των 
Βαρνάβα και Σωφρονίου ή απολύτως λιτά και ελεγμένα στον Βίο των οσίων, 
μόνο που εδώ τη θέση της Παρθένου κόρης Πουλχερίας καταλαμβάνει η αγία 
Κόρη, βοσκοπούλα του Χελμού, η οσία Ευφροσύνη. Εξάλλου, πολύ νωρίς, ήδη 
τον 4ο αι., η Αχαΐα εθρυλείτο ως χώρος δράσης των αποστόλων Ανδρέα και 
Λουκά- ο τελευταίος φέρεται να έγραψε μέρος του ευαγγελίου του στην περιο
χή40. Τον θρύλο, την παράδοση αυτή αξιοποιεί ο Βίος των οσίων με πολύ συ
γκεκριμένο τοπογραφικό προσδιορισμό, το Μέγα Σπήλαιο των Καλαβρύτων41.

38. F. Halkin, Novum Auctarium Bibliothecae Hagiographicae Graecae, Βρυξέλλες 1984, 217 

αρ. 2005. Τις σχετικές αφηγήσεις για την εικόνα της μονής Κύκκου, βλ. K. Ν. Κωνςταντινιδης, Ή 
διήγησις τής θαυματουργής εικόνας τής Θεοτόκου Ελεούσας τοϋ Κύκκου κατά τον ελληνικό κώ
δικα 2313 τοϋ Βατικανού, Λευκωσία 2002. Για την εικόνα της μονής Σουμελά, βλ. Οδ. Ααμψιδης, 
Συμβολή εις τόν Βίον των ’Αθηναίων μοναχών, Ιδρυτών τής μονής Σουμελά, Τα Αθηναϊκά τχ. 2 
(1956), 3-12- ο Ιδιος, Μιά παραλλαγή τής Βιογραφίας αγίου ’Αθανασίου τοϋ ’Αθωνίτου, Βυζαντι
νά 6 (1974), 286, 304-317· ο Ιδιος, Die von Akakios Sabbaites erdichtete Biographie der Gründer 
des Klosters Panajia Solimela,/!«. Boll. 104 (1986), 127-129.

39. Angelidi, Un texte, 123-133. Η εικόνα της Οδηγητρίας αποδιδόταν στον Λουκά από τον 
11ο αι. και επί Ισαάκ Αγγέλου (1185-1995) αποτελούσε αυτοκρατορικό σύμβολο προστασίας της 
πρωτεύουσας, βλ. Αγγελιδη - Παπαμαςτορακης, Η μονή των Οδηγών, 378,380-382.

40. R. W. Burgess, The Passio S. Artemii, Philostorgius, and the Date of the Invention and 
Translations of the Relics of Sts Andrew and Luke, An. Boll. 121 (2003), 5-36, όπου και η προγενέ
στερη σχετική βιβλιογραφία.

41. Βίος Συμεών καί Θεοδώρου, 96 στ. 597-605.
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Δίπλα στην αγιογραφική αυτή παραγωγή του δεύτερου μισού του 13ου 
αι., με διαπιστωμένες τις πολιτικές και αντιλατινικές επιδιώξεις της, όπου τα ει
κονοκλαστικά συμβάντα δημιουργούν εικονομαχικούς συνειρμούς και εικονό- 
φιλες προσηλώσεις42, υπάρχει η αντίστοιχη μνημειακή παραγωγή με τη σφρα
γίδα της δυναστικής ή αντιδυναστικής προπαγάνδας. Σε ό,τι αφορά την Πελο
πόννησο, πολλά μνημεία στα οποία διαπιστώνεται η άμεση εμπλοκή των ίδιων 
των αυτοκρατόρων ή των εντοπίων αρχόντων, των αξιωματούχων, εκκλησια
στικών, ιεραρχών, κτητόρων, δωρητών και χορηγών, θα μπορούσαν, με ειδική 
ανάγνωση των επιγραφικών ή εικονογραφικών δεδομένων τους, να μας πλη
ροφορήσουν τόσο για την αντανάκλαση των πολιτικών και εκκλησιαστικών 
συγκρούσεων της πρωτεύουσας όσο και για την παρουσία στον πελοποννη- 
σιακό χώρο οπαδών ή αντιπάλων, κυρίως του κινήματος των Αρσενιατών. 
Πρόκειται για έρευνα που μόλις τα τελευταία χρόνια επιχειρείται και η οποία 
υπόσχεται πολλά για την κατανόηση της ίδρυσης, της οικοδομικής εξέλιξης 
και της αφιέρωσης ναών και μονών, για την ερμηνεία των χορηγιών, του εικο- 
νογραφικού προγράμματος με νέους αγίους και νέα θέματα ή των καταστρο
φών και της damnatio memoriae μορφών43. Έχει, μάλιστα, διαπιστωθεί, σύμ

42. Για τις ομοιότητες της περιόδου, όσον αφορά τη σχέση εκκλησίας-κράτους, με την εικο- 
νομαχική περίοδο και μάλιστα μετά τις δύο αναστηλώσεις των εικόνων, το 787 και το 843, βλ. 
Laiou, Constantinople, 33. Για το εικονοκλαστικό κλίμα του 13ου-14ου αι. και τα εικονομαχικά 
περί την Οδηγήτρια, βλ. Angelidi, Un texte, 126-127. Βλ. επίσης, Talbot, Old Wine, 18-22- Koun- 
toura-Galake, Constantine V, 183-194. Για εικονομαχικές κατηγορίες στη διαμάχη των Αρσενια- 
τών, βλ. Γουναριδης, 7ο κίνημα, 175-176 και σημ. 60.

43. Μ. Χατζηδακης, Νεώτερα γιά τήν Ιστορία καί τήν τέχνη τής Μητρόπολης του Μυστρά, 
ΔΧΑΕ περ. Δ' 9 (1977-1979), 143-179- Ν. Δρανδακης, Δύο επιγραφές ναών τής Λακωνίας: τού Μι
χαήλ ’Αρχαγγέλου (1278) στον Πολεμίτα τής Μάνης καί τής Χρυσαφίτισσας (1290), ΑΣ 6 (1982), 
45-61- ο Ιδιος, Παρατηρήσεις στις τοιχογραφίες τού Που αιώνα πού σώζονται στή Μάνη, The 17lh 
International Byzantine Congress. Major Papers, New Rochelle - New York 1986, 686- Jenny Al
bani, Byzantinische Freskomalerei in der Kirche Panagia Chrysaphitissa. Retrospektive Tendenzen 
eines lakonischen Monuments, JÖB 38 (1988), 363-388- Sophia Kalopissi-Verti, Dedicatory 
Inscriptions and Donor Portraits in Thirteenth-Century Churches of Greece, Βιέννη 1992, 34-46, 63- 
82- η Ιδια, Τάσεις της μνημειακής ζωγραφικής περί το 1300 στον ελλαδικό και νησιωτικό χώρο 
(εκτός από τη Μακεδονία), Ο Μανουήλ Πανσέληνος καί η εποχή του (ΕΙΕ/1ΒΕ, Το Βυζάντιο 
Σήμερα 3), επιστ. επιμ. Λ. Μαυρομματης, επιμ. έκδ. Κατερίνα Νικολάου, Αθήνα 1999, 63-100- 
Jenny Ρ. Albani, Die byzantinischen Wandmalereien der Panagia Chrysaphitissa-Kirche in 
Chrysapha/Lakonien, Αθήνα 2000. Για μια γενική προσέγγιση του θέματος, βλ. Π απαμαςγορακης, 
Ένα εικαστικό εγκώμιο, 237- ο Ιδιος, Ό διάκοσμος τοΰ τρούλου των ναών τής παλαιολόγειας 
περιόδου στή βαλκανική χερσόνησο και τήν Κύπρο, Αθήνα 2001, 272-273, 298-315. Επίσης, 
Γεωργία Μαρίνου, Άγιος Δημήτριος, η Μητρόπολη του Μυστρά, Αθήνα 2002, 30-34,230-238- Αν
να Λαμπροπουλου - Η. Αναγνωςτακης - Βούλα Κοντή - Αγγελική Πανοπούλου, Μνήμη καί λή
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φωνα με τη σωζόμενη χειρόγραφη παράδοση βίων και το εικονογραφικό πρό
γραμμα των ναών της Μάνης, ότι τον 13ο και 14ο αι. παλαιοί, μάλιστα δε πελο- 
ποννήσιοι, άγιοι ανασύρονται και αξιοποιούνται σε πνεύμα τόνωσης της 
Ορθοδοξίας. Επίσης, σε μια σειρά ναών της εποχής ανιχνεύονται δυτικές επι
δράσεις ή και τάσεις φιλενωτικών αντιλήψεων, αν και τελευταία τούτο αμφι
σβητείται44. Αυτό, πάντως, που πρόδρομα θα μπορούσε να υποστηριχθεί, και 
μας ενδιαφέρει εν προκειμένω, είναι ότι ενώ επί Μιχαήλ Η' επιχειρείται κυρίως 
στον Μυστρά, αλλά και αλλού, η δημιουργία μνημειακής έκφρασης της πα- 
λαιολόγειας αρχής, πάντα σύμφωνα με το διακηρυγμένο πνεύμα του άνακτά- 
σθαι Πελοπόννησον βουλομένους (με την ίδρυση π.χ. μητροπολιτικού ναού, α
φιερωμένου στον Αγιο Δημήτριο, στρατιωτικό άγιο45), αντίστοιχη προσπάθεια 
προπαγάνδας επιχειρείται σε ήσσονα μοναστική κλίμακα και από τους οπα
δούς των Αρσενιατών. Πρόκειται για τους αντιπάλους του Μιχαήλ, οι οποίοι 
έχουν διεισδύσει στον Μορέα, μάλλον περισσότεροι από όσο συνήθως πιστεύ
εται, κυρίως ως σποράόες καί πλάνητες46 μοναχοί και έχουν εκμεταλλευθεί ε
ντόπιες διαμάχες και αντιπαλότητες προς όφελος του κινήματος.

Στο κλίμα αυτό προβάλλονται και πάλι, μετά από κάμψη κατά τον 12ο αι., 
οι πελοποννήσιοι άγιοι Νίκων, Θεόκλητος, Πέτρος Άργους κλπ. με απεικονί
σεις τους σε ναούς στη νοτιοανατολική Πελοπόννησο (Λακωνία, Αργολίδα) 
και με σύνθεση υμνογραφικών έργων. Επίσης, με βάση συναξάρια ή εντόπιες 
μοναστικές παραδόσεις, συγγράφονται βίοι και αγιολογικές αφηγήσεις, εν 
είδει απανθισμάτων, για παντελώς άγνωστους άλλοθεν ή ελάχιστα γνωστούς 
αγίους, στα όρια της λήθης, σχετιζόμενους με την Πελοπόννησο, όπως για τον 
Νικήτα Θηβαίο, τον Μυζιθριώτη και Σπαρτιάτη Γρηγόριο, τον Δανιήλ από το 
κάστρο Πατρών47. Αντίστοιχα, απεικονίζονται στην Αρκαδία και στη Λακω

θη της λατρείας των άγιων της Πελοπόννησου (9ος-15ος αιώνας), Πρακτικά διεθνούς συνεδρίου: 
Οί ήρωες τής ορθόδοξης εκκλησίας. Οί νέοι άγιοι, 8ος-16ος αιώνας (υπό εκτύπωση), όπου γίνεται 
αναφορά στους σημαντικότερους πελοποννήσιους αγίους.

44. Δρανδακης, Παρατηρήσεις, 683-724. Περί φιλενωτικών αντιλήψεων στα μνημεία, βλ. 
Mary Lee Coulson, The Church of Merbaka. Cultural Diversity and Integration on the 13th c. (δα
κτυλογραφημένη διατριβή), Λονδίνο 2002,228-258. Βλ. όμως, X. Μπουρας- Λασκαρίνα Μπουρα, 
Ή έλλαόικι) ναοδομία κατά τον 12ο αιώνα, Αθήνα 2002,332-333.

45. Χατζηδακης, Νεώτερα, 143-179. Βλ. και ΠΑΠΑΜΑΣΤΟΡΑΚΗΣ,Ένα εικαστικό εγκώμιο, 238· 
Kalopissi-Verti, Dedicatory Inscriptions, 79-801 Μαρίνου, Άγιος Δημήτριος, 230-231,239.

46. Γρηγορας, I, 127-128. Αξίζει να σημειωθεί, ότι μέχρι προσφάτως το θέμα της παρουσίας 
και της επίδρασης των Αρσενιατών στην Πελοπόννησο δεν είχε γίνει αντικείμενο έρευνας και σε 
ένα έργο, όπως το Despotat του Ζακυθηνού, δεν υπάρχει η παραμικρή νύξη.

47. F. Halkin, Auctarium Bibliothecae Hagiographicae Graecae, Βρυξέλλες 1969, 221 αρ. 
2304- Π. Β. Παςχος, ’Άγνωστοι άγιοι τής ορθοδόξου Εκκλησίας. Ό δσιος Νικήτας ό έκ Θηβών,
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νία άγνωστοι, πιθανώς εντόπιοι, όσιοι, όπως ο άγιος Ρωμανός επί την σκλέπαν. 
Ειδικά η τελευταία περίπτωση, του άγνωστου αγίου Ρωμανού, ο οποίος απει
κονίζεται μόνο σε ναούς48 της επιρροής της επισκοπής και αργότερα μητροπό- 
λεως Μονεμβασίας, μας οδηγεί σε κάποιες σημαντικές διαπιστώσεις. Διαπι
στώνεται η προβολή, κατά τον 13ο αι., αγνώστων ή τοπικού λατρευτικού εν
διαφέροντος αγίων, όπως είναι και η περίπτωση των οσίων του Μεγάλου Σπη
λαίου, αλλά και η εμπλοκή των Αρσενιατών στα πράγματα της Πελοποννή- 
σου, καθώς στην Παναγία Χρυσαφίτισσα (1289-1290), όπου η απεικόνιση του 
άγνωστου Ρωμανού, υπάρχει και η μόνη γνωστή ολόσωμη απεικόνιση του 
πατριάρχη Αρσενίου, μάλιστα απέναντι από αυτήν του Μεθοδίου, πρώτου 
πατριάρχη μετά το τέλος της εικονομαχίας49. Σύμφωνα με μια ερμηνεία, η επι
λογή αυτή βασίζεται στις αναλογίες των βίων των δύο πατριαρχών, στις διώ
ξεις τους από αιρετικούς αυτοκράτορες (Θεόφιλο και Μιχαήλ Η'), στη δημι
ουργία εκκλησιαστικών σχισμάτων και στην εκ των υστέρων αγιοποίησή τους, 
δηλαδή γίνονται οι εικονομαχικοί συνειρμοί που αναφέραμε παραπάνω. Έτσι, 
οι διώξεις κατά των Αρσενιατών παραλληλίζονται με αυτές των εικονομάχων. 
Σύγχρονη αντιστοιχία σε αυτούς θεωρήθηκαν οι υποστηρικτές της πολιτικής 
των Παλαιολόγων, ακόμη και όταν ο Ανδρόνικος Β', μετά την αποκήρυξη της 
συνόδου της Λυών, προσπάθησε να εξομαλύνει την κατάσταση με τη μετακο
μιδή του λετψάνου του Αρσενίου στην Κωνσταντινούπολη, το 1284, και την έκ-

Θεόδωρος ό ευλαβής ίερεύς, δσιος Γρηγόριος ό Σπαρτιάτης καί οσιος Δανιήλ ό άπό Κάστρου τών 
Πατρών, Επετηρίς Εταιρείας Στερεοελλαόικών Μελετών 6 (1990), 251-284, η έκδοση του Βίου: 
268-284. Η κοίμηση του οσίου Νικήτα τοποθετείται στις 23 Ιουνίου 1079: μην'ι Ίουνίφ είκάόι τρίτα, 
ίνόικτιώνος β', έτους τής έκ τον κόσμου κτίσεως τής έκτης χιλιάόος, τών πεντακοσίων ετών, πρός 
τοΐς όγόοήκοντα καί επτά, επί τής βασιλείας τοϋ φιλοχρίστου βασιλέως ημών Νικηφόρου, 
Παςχος, ό.π., 284 § 14. Πολλά στοιχεία του Βίου (σωζόμενου σε χειρόγραφο του 16ου αι.), ειδικά 
όσα προσδιορίζουν την καταγωγή και τη μικρασιατική πορεία του οσίου Γρηγορίου 
(Μιζηθριώτης, Σπαρτιάτης, Νίκαια κ.λπ.), προδίδουν επεξεργασίες ή προσθήκες πολύ μεταγε
νέστερες του 11ου αι. και μάλιστα του 13ου και μετά.

48. Τοιχογραφίες του Που αι. στον Αγιο Νικόλαο του ομώνυμου χωριού της Μονεμβασίας, 
στο Ασκηταριό Βουρβούρων και στην Παναγία Χρυσαφίτισσα στα Χρύσαφα, βλ. Α. Ξυγγοπου- 
λος, Αί τοιχογραφίαι τοϋ Άσκηταριοϋ παρά τό χωρίον τοϋ Βούρβουρα, Πελοποννησιακά 3-4 
(1958-1959), 88-89, πίν. 4- N. Β. Δρανδακης, Οί τοιχογραφίες τοϋ 'Αγίου Νικολάου στον Άγιο Νικό
λαο Μονεμβασίας, ΔΧΑΕ περ. Δ' 9 (1977-1979), 40-42- ο Ιδιος, Παναγία ή Χρυσαφίτισσα (1290), 
Πρακτικά Α'Τοπικού Συνεδρίου Λακωνικών Μελετών (Μολάοι 5-7 Ιουνίου 1982), Αθήνα 1982- 
1983,385-386- Albani, Die byzantinischen Wandmalereien, 35,40,72,117-118.

49. Albani, Byzantinische Freskomalerei, 364,371- η Ιδια, Die byzantinischen Wandmalereien, 
38, 50-52,103-105,114,123-124- Παπαμαςτορακης, Ό διάκοσμος, 310.
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θέσή του για προσκύνημα κάθε Τρίτη στη μονή των Οδηγών50. Από την άπο
ψη αυτή, η σχέση των Παλαιολόγων και των Αρσενιατών με την εικόνα της Ο
δηγήτριας και τη μονή των Οδηγών αποτελεί ένα από τα σημεία σύγκλισης και 
πιθανότατα καθορίζει για τα αμέσως επόμενα χρόνια της ομονοίας και της ει
ρήνευσης, κατά το 1310, την αυξανόμενη επίσημη αυτοκρατορική λατρεία και 
βεβαίως αγιολογική παραγωγή για τη Θεοτόκο Οδηγήτρια και για τις θρυλού- 
μενες ως έργα του Λουκά εικόνες της51. Ο εικονογραφημένος ναός του 1290 
στα Χρύσαφα, αφιερωμένος στην Παναγία, θεωρούμε ότι αποτελεί, τουλάχι
στον με βάση τα σωζόμενα και γνωστά σε μας μνημεία, εξαίρετο παράδειγμα 
για την ανάδειξη νέων αγίων, για τα εικονομαχικά συμφραζόμενα και κυρίως 
για την πρώτη μαρτυρούμενη στην Πελοπόννησο προσπάθεια καταλλαγής 
των εκκλησιαστικών συγκρούσεων και προβολής της νέας παλαιολόγειας προ
παγάνδας υπό τον Ανδρόνικο Β'. Οι κτήτορες του ναού, σεβαστός Μιχαήλ και 
η σύζυγός του Ζωή, δεν νομίζω ότι πρέπει να εκληφθούν αναγκαστικά μόνο 
ως Αρσενιάτες52, αλλά μάλλον ως εκφραστές του νέου πνεύματος συνδιαλλα
γής και ειρήνευσης που επιδιώκεται με δυσκολίες από τον Ανδρόνικο, σε πε
ριοχή όπου πιθανότατα είχαν καταφύγει και επηρεάσει τον πληθυσμό οπαδοί 
του κινήματος.

Στα χρόνια που προηγήθηκαν, επί Μιχαήλ Η', όπως ήδη αναφέραμε, μετά 
τους διωγμούς του 1274, πλεϊστοι... πανταχή τής οικουμένης έξήπλωσαν έαυ- 
τονς, ... εν τε Πελοποννήσω φημί καί Άχαΐα καί Θεσσαλία εν τε Κολχίόι καί ο
πή μή ενήν επικράτεια τοϋ βασιλέως53. Σύμφωνα με την παραπάνω αναφορά, 
οι Αρσενιάτες κατέφευγαν σε μέρη που δεν θα τους άγγιζε η αυτοκρατορική 
εξουσία, όπως στα δεσποτάτα της ελληνικής χερσονήσου, στην Πελοπόννησο 
και κυρίως στο φραγκικό πριγκιπάτο της Αχαίας. Η διευκρίνηση Πελοποννή
σω φημί καί Άχαΐα είναι ιδιαιτέρως ενδιαφέρουσα και επιτρέπει κάποιες υπο-

50. Γουναριδης, Τό κίνημα, 156-159. Η αντιστοίχηση των διώξεων κατά των Αρσενιατών με 
αυτές των εικονομάχων διαπιστώνεται ανάγλυφα στον Βίο των Γραπτών και της Θεοδώρας, 
γραμμένο στα χρόνια του Μιχαήλ Η' από τη Θεοδώρα Ραούλαινα, βλ. Talbot, Old Wine, 20-21 και 
σημ. 28.

51. Πρβλ. και τη σχέση της μονής του Αρχαγγέλου Μιχαήλ στη νήσο Οξεία, όπου εκάρη μο
ναχός ο Αρσένιος, με τη μονή των Οδηγών, βλ. Angelidi, Un texte, 124-125.

52. Αναστασία Κοντογιαννοπουλου, Το πορτρέτο του Πατριάρχη Αρσενίου Αυτωρειανού 
στην Παναγία Χρυσαφίτισσα της Λακωνίας (1289/90). Μια προσπάθεια ιστορικής ερμηνείας, Βυ- 
ζαντιακά 19 (1999), 225-238' Albani, Die byzantinischen Wandmalereien, 104-107,123,126. Βλ. ό
μως, Παπαμαςτορακης, Ό διάκοσμος, 310.

53. Γρηγορας, I, 127-128- Γουναριδης, Το κίνημα, 73· Κοντογιαννοπουλου, Το πορτρέτο,
235.
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θέσεις σχετικά με το θέμα που διερευνούμε, τα περί Μεγάλου Σπηλαίου στα τέ
λη του 13ου αιώνα. Πάντως, η γενική αναφορά στην Πελοπόννησο, αν νοηθεί 
ως επικράτεια του δεσποτάτου, πιθανότατα δηλώνει εξάπλωση των Αρσενια- 
τών και στα εδάφη του Μορέως που ανακτώνται σταδιακά, ελέγχονται από 
τον Μιχαήλ Η' και παραχωρούνται ή διεκδικοΰνται από τις δύο μητροπόλεις, 
Λακεδαιμόνιας και Μονεμβασίας. Είναι γνωστό, ότι από πολύ νωρίς, για λό
γους αντιπαλότητας και διεκδικήσεων των ανακτώμενων εδαφών, οι ιεράρχες 
της Μονεμβασίας και της Λακεδαιμόνιας βρίσκονταν σε συνεχή σύγκρουση, η 
οποία καθόριζε τις επιλογές και τις συστρατεύσεις τους στα διαμορφωνόμενα 
κατά καιρούς στρατόπεδα κατά το αρσενιατικό σχίσμα. Δεν έχει, όμως, δεό
ντως μελετηθεί το γεγονός ότι η Μονεμβασία και οι εγκατεστημένοι στην Κων
σταντινούπολη ή αλλού Μονεμβασιώτες (είτε μεταφερθέντες ως στρατιώτες α
πό τον Μιχαήλ Η', Τζάκωνες-Δωριείς κατά τις πηγές, είτε ως έμποροι) είχαν 
ταχθεί με τους οπαδούς του Αρσενίου54. Θα μπορούσε να υποστηριχθεί, ότι ή
δη μετά την Ένωση της Λυών, το 1274, οι απανταχού Μονεμβασιώτες και βε
βαίως ο επίσκοπος Μονεμβασίας, αντίθετα από τον Λακεδαιμόνιας, τάχθηκε 
κατά της Ένωσης και συντάχθηκε με το κίνημα των Αρσενιατών. Μετά την 
ακύρωση της Ένωσης της Λυών, το 1282, και την παρατηρούμενη εκκαθάρι
ση, damnatio memoriae, των ιεραρχών στα διάφορα συνοδικά και στις απεικο
νίσεις τους στη Μητρόπολη του Μυστρά, ο επίσκοπος Μονεμβασίας είναι αυ
τός που, σε ευθεία αντίθεση με τον Λακεδαιμόνιας και παρά την ανύψωσή του 
σε μητροπολίτη, θα διεκδικεί και θα συγκρούεται με την αυτοκρατορική και 
εκκλησιαστική εξουσία55. Ενδέχεται ο Μονεμβασίας κάποια εποχή, ως κατ’

54. Βλ. την αλληλογραφία του πατριάρχη Γρηγορίου Κυπρίου, περί το 1285-1289, V. Lau
rent, Les regestes des actes du Patriarcat de Constantinople, I. Les actes des patriarches, IV. Les re
gestes de 1208 à 1309, Παρίσι 1971,287-288 αρ. 1493,297-298 αρ. 1503' Γουναριδης, Tò κίνημα, 75- 
76' Albani, Die byzantinischen Wandmalereien, 104-105 και σημ. 573. Σχετικώς αναξιοποίητη πα
ραμένει η πελοποννησιακή παράμετρος, στην αλληλογραφία αυτή, των αρσενιατικών θέσεων των 
Τζακόνων και των Μονεμβασιωτών της Κωνσταντινούπολης και της Περίνθου.

55. Το θέμα χρήζει ειδικής μελέτης, η οποία θα μπορούσε να ερμηνεύσει υπό το πρίσμα της 
αρσενιατικής διαμάχης το ενδιαφέρον, εκτός των άλλων, του Ανδρονίκου Β' για τη Μονεμβασία, 
ως προσπάθεια προσεταιρισμού της με τα χρυσόβουλλά του γύρω στα 1300. Για τους ιεράρχες και 
τα εκκλησιαστικά της Μονεμβασίας και της Λακεδαιμόνιας, βλ. V. Laurent, La liste épiscopale du 
Synodicon de Monembasie, EO 32 (1933), 129-161· R. J. H. Jenkins - C. Mango, A Synodikon of 
Antioch and Lacedaemonia, DOP 15 (1961), 241· V. Laurent, La liste épiscopale du Synodicon de 
la métropole de Lacédémone, REB 19 (1961) (= Mélanges Raymond Janin), 208-226. Βλ. επίσης, 
Χατζηδακης, Νεώτερα, 143-173· Μαρίνου, Άγιος Δημήτριος, 30-33,230-231- Χάρις Α. Καλλιγα, Η 
βυζαντινή Μονεμβασία και οι πηγές της ιστορίας της, μετάφραση Μ. Μπλετας, Αθήνα 2003,276- 
285.
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έπίόοσιν πρόεδρος Πατρών και εξαρχος πόσης Πελοπόννησου, να είχε -μετά 
την ανάκτηση εδαφών στην ορεινή Αιγιαλεία (π.χ. στα Καλάβρυτα περί το 
1277) και αλλαχού στην Αρκαδία και στην Κόρινθο- υπό τη δικαιοδοσία του 
πολλούς από τους Αρσενιάτες που είχαν καταφύγει στο πριγκιπάτο, εν τε Πε- 
λοποννήσφ φημι καί Αχαΐα. Η διεκδίκηση από τον Μονεμβασίας της επισκο
πής Αμυκλών και των άλλων ανακτώμενων εδαφών που ανήκαν παλαιά στη 
μητρόπολη Πατρών αλλά ήσαν πλέον υπό φραγκική κατοχή, έφεραν σε 
σύγκρουση τον αρσενιάτη Νικόλαο Μονεμβασίας με τον αντιαρσενιάτη Νικη
φόρο Μοσχόπουλο της Κρήτης και πρόεδρο Λακεδαιμόνιας, ο οποίος όμως 
κέρδισε προσωρινά την υπόθεση της επισκοπής Αμυκλών56. Ακόμη και μέχρι 
το 1310, οι ιεράρχες της Μονεμβασίας και των Παλαιών Πατρών εμφανίζονται 
ως Αρσενιάτες και εναντιώνονται στις επιλογές και τις προτιμήσεις των Πα- 
λαιολόγων57, σε αντίθεση με τους μητροπολίτες Λακεδαιμόνιας που πάντα υ- 
πήκουαν και συμμορφώνονταν στην εκάστοτε αρχή.

Σε ό,τι μας ενδιαφέρει, εν προκειμένω για τη χώρα των Καλαβρύτων, πα
ρά τα ανυπέρβλητα προβλήματα των επισκοπικών και μητροπολιτικών «πε
ριορισμών», θα μπορούσε να υποστηριχθεί ότι μετά την ανάκτησή της, το 1277, 
η περιοχή του Μεγάλου Σπηλαίου ανήκε στο κλίμα επηρεασμού και στη δικαι
οδοσία του Μονεμβασίας, ως προέδρου Παλαιών Πατρών. Τούτο ισχύει στα 
χρόνια του μητροπολίτη Μονεμβασίας Νικολάου (1285-1314;), τουλάχιστον ώς 
το 1310, οπότε εμφανίζεται ανώνυμος μητροπολίτης Παλαιών Πατρών58. Δεν 
γνωρίζομε πού διέμενε αυτός ο τιτουλάριος μητροπολίτης. Εκτός από την 
Κωνσταντινούπολη, όπου εμφανίζεται επί μακράν τα επόμενα χρόνια, θα μπο

56. Για το θέμα των Αμυκλών, βλ. E. Kisslinger, Άμύκλιον: έπισκοπή τής μητροπόλεως 
Λακεδαιμόνιας;, Βυζαντινοί Μελέται 2 (1990), 74-91· Das Register des Patriarchats von Konstan
tinopel, II. Edition und Übersetzung der Urkunden aus den Jahren 1337-1350, έκδ. H. Hunger - O. 
Kresten (CFHB 19), Βιέννη 1995 (στο εξής PRK), 258-272 αρ. 134.

57. Dölger, Regesten, IV, 55 αρ. 2324· Γουναριδης, Tò κίνημα, 184· Καλλιγα, Η βυζαντινή 
Μονεμβασία, 300, όπου και η σχετική βιβλιογραφία.

58. Zakythinos, Despotat, II, 288-290' Dölger, Regesten, IV, 55 αρ. 2324. Ο μητροπολίτης 
Μονεμβασίας ταυτίζεται με τον Νικόλαο, που πιθανότατα γύρω στο 1305 ήταν και πρόεδρος Πα
τρών, ο δε Παλαιών Πατρών με τον Μιχαήλ, που μετά τον Μοσχόπουλο, από το 1315/16 ήταν ε
ξαρχος πάσης Αχαΐας και πρόεδρος Λακεδαιμόνιας κατά λόγον έπιόόσεως. Η σχέση των μητρο
πολιτών αυτών με τους Αρσενιάτες απλώς σημειώνεται σε διάφορες μελέτες χωρίς παραπέρα α
ξιοποίηση για τις επιπτώσεις της στα πελοποννησιακά πράγματα, βλ. V. Laurent Les faux de la 
diplomatique patriarcale: Un prétendu acte synodal en faveur de la métropole de Monembasie, 
REB 21 (1963), 154 σημ. 27· Γουναριδης, Tò κίνημα, 184. Βλ. όμως Καλλιγα, Η βυζαντινή Μονεμ
βασία, 287-316 και μάλιστα 299-301, όπου και νέες θεωρήσεις εγγράφων, χρονολογήσεις και ταυ
τίσεις προσώπων.
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ρούσε να υποστηριχθεί ότι παρέμενε στην επισκοπή Κερνίτζας ή ακόμη και 
στη Μονεμβασία. Αν τούτο ισχύει, τότε η Μονεμβασία με τη φιλοαρσενιατική 
θέση της θα προστατέυσε, αν δεν ενθάρρυνε, πιθανούς πυρήνες Αρσενιατών 
που, χρόνια πριν, είχαν καταφύγει και εγκατασταθεί στην ευρύτερη περιοχή 
της Αχαΐας, κατά τη μαρτυρία του Γρήγορά, και πιθανότατα στα πολλά ασκη
τήρια της ορεινής Αιγιαλείας όπου και το Μέγα Σπήλαιο. Ισως τούτο ενισχύ- 
εται και από το γεγονός ότι, ενώ λήγει η κρίση του σχίσματος, οι μητροπολίτες 
Μονεμβασίας και Παλαιών Πατρών, όπως ήδη αναφέραμε, εμφανίζονται 
ανοικτά ως Αρσενιάτες.

Μια άλλη ιδιαίτερα σημαντική, αλλά αναξιοποίητη ως προς το εξεταζό
μενο θέμα, μαρτυρία, τοποθετούμενη στα ίδια περίπου χρόνια, όταν αναλαμ
βάνει την διοίκηση του πριγκιπάτου η Ισαβέλλα Βιλλεαρδουίνου, είναι αυτή 
των Annales Minorum. Αναφέρεται, λοιπόν, ότι στον Μόριά και στην κυρίως 
Ελλάδα κατά τα έτη 1294,1301 και 1302, προβλήματα δημιουργούσαν οι Ere- 
mitae, που καταδιωκόμενοι από τη λατινική εκκλησία έφυγαν από την Ιταλία 
πιστεύοντας ότι θα βρουν καταφύγιο και στο πριγκιπάτο της Αχαΐας (Greciam 
et partes Achajae) και στον Θωμά (Thoma de Sola), ηγεμόνα των Σαλώνων, 
που τους παραχώρησε για να κτίσουν κατοικίες ένα μικρό νησί (parvam insit- 
lam pro aedificando sibi habitaculo), μάλλον τα Τριζόνια59. Πρόκειται για τους 
φραγκισκανούς ερημίτες του πάπα Σελεστίνου E' (paiiperes eremitae domini 
Celestini), που μετά τον θάνατό του, το 1294, κατεδίωξε ο επόμενος πάπας 
Βονιφάτιος Η'60. Το ενδιαφέρον στην περίπτωση αυτή είναι ότι στα ίδια μέρη

59. L. Wadding, Annales Minorum, seu Triurn Ordinum a S. Francisco Institutorum, Ρώμη 
1931: V (1276-1300), ad annum 1294, 365 αρ. IX, VI (1301-1322), ad annum 1301, 2 αρ. I, ad annum 
1302,12-14 αρ. VI I-VI 11. Ευχαριστώ θερμά τον φίλο Ανδρέα Nanetti που μου έστειλε φωτοαντί
γραφα των παραπάνω σελίδων. Απλές αναφορές στους eremitae στην Αχαΐα και στην Ελλάδα, βλ. 
Κ. Hopf, Geschichte Griechenlands vom Beginn des Mittelalters bis auf unsere Zeit, I, χ.τ. χ.χ., 350B- 
351A (ανατύπ. από το Ersch - Gruber, Encyclopédie, τόμ. 85 και 86, Λιψία 1867-1868, ανατύπ. 
Νέα Υόρκη, χ.χ.)' K. Ν. Σαθας, Χρονικόν άνέκόοτον Γαλαξειδίου η 'Ιστορία Άμφίσαης, Νανπά- 
κτον, Γαλαξειόίον, Λοίδορικίου και των περιχώρων άπό τών άρχαιοτάτων μέχρι των καθ’ ημάς 
χρόνων, Αθήνα 1865 και ανατύπωση με επιμέλεια Α. Γ. Κ. Σαββιδη, Αθήνα 1996,70- Bon, Morée, 
173 σημ. 1. Βλ. επίσης, W. Miller, 'Ιστορία τής Φραγκοκρατίας εν Έλλάόι, 1204-1566, μετάφραση 
με προσθήκες και βελτιώσεις Σπ. Π. Λάμπρος, Α', Αθήνα 1909-1910,294.

60. Το έργο του G. L. Potestà, Angelo Claretto: dai poveri eremiti ai fraticelli, Ρώμη 1990, για το 
κίνημα των ερημιτών και τον αρχηγό του, Angelo Clareno, δεν μπόρεσα να συμβουλευθώ. Για τις πηγές 
και τον ρόλο των δυτικών θρησκευτικών ταγμάτων στον Μορέα, βλ. Bon, Morée, 23 (βιβλιογρα
φία)· A. Νανεττι, Case di ordini mendicanti nella Messenia veneziana: testimonianze documentarie 
fino al 1500, Bizantinistica 3 (2001) 343-355, και αγγλική μετάφραση: Houses of the Mendicant 
Orders in Venetian Messenia: The Documentary Evidence Until 1500,335-347 στον παρόντα τόμο.
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που οι δυτικοί διωκόμενοι ερημίτες βρήκαν καταφύγιο, είχαν καταφύγει πρω
τύτερα, σύμφωνα με τη μαρτυρία του Γρήγορά, και οι Αρσενιάτες. Η λατινική 
πηγή έρχεται να επιβεβαιώσει τον βυζαντινό ιστορικό για την Αχαΐα, ως χώρο 
υποδοχής πολλών σχισματικών και διωκόμενων, οι οποίοι με το όποιο όνομα, 
Eremitae ή Αρσενιάτες (ονόματα περιθέντες έαυτοΐς άλλοι άλλα61), μετά την 
εγκατάστασή τους δεν άργησαν να δημιουργήσουν τριβές και προβλήματα 
στην ευρύτερη περιοχή του Κορινθιακού, στην Αχαΐα και στη Φωκίδα. Δεν 
πρέπει να αποκλεισθεί πιθανός αντίκτυπος στην Αιγιαλεία και στην ασκητική 
περιοχή του Μεγάλου Σπηλαίου, ευρισκόμενες σχεδόν απέναντι από τα Τρι
ζόνια, όπου ήταν η κύρια εγκατάσταση των Eremitae. Αξίζει να σημειωθεί, ό
τι τόσο οι Eremitae όσο και οι Αρσενιάτες χαρακτηρίζονται για την κριτική 
που ασκούν στην επίσημη εκκλησία και για την προσήλωσή τους σε μορφές 
λαϊκής λατρείας. Πάντως, γύρω στα 1290-1300, αυξάνεται η επιθετικότητα του 
δεσποτάτου του Μυστρά και της Κωνσταντινούπολης στην Αχαΐα και στην 
κυρίως Ελλάδα κατά του πριγκιπάτου (πρβλ. τα προβλήματα με τον Φώτιο 
στην περιοχή των Καλαβρύτων) και του δεσπότη της Ηπείρου. Παράλληλα, 
επιχειρούνται διπλωματικές συνεννοήσεις συμμαχιών και ειρήνευσης κατά τη 
διάρκεια του προσβλεπόμενου, αλλά μη ευοδωθέντος τελικά, λόγω της αντί
δρασης των βαρόνων, συνοικεσίου ανάμεσα στον γιο τού Ανδρονίκου, 
Ιωάννη, και την Ισαβέλλα της Αχαΐας62. Κατά την περίοδο αυτών των συνεν
νοήσεων και της σύναψης συνθηκών δημιουργήθηκαν από τους Eremitae τα 
προβλήματα που σημειώνουν για το 1294-1302 τα Annales Minorum.

Την ίδια περίοδο διαπιστώνεται στην Πελοπόννησο η μνημειακή αποτύ
πωση της αυτοκρατορικής ή άλλης χορηγικής μέριμνας για πίστιν όρθγν63, και 
καθιερώνεται επισήμως, το 1296, για όλο τον μήνα Αύγουστο η εορτή της Κοι

61. Γρηγορας, 1,128.
62. Zakythinos, Despotati I, 62-66, II, 216· Bon, Marée, 167-173,466-471, όπου και αναλυτι

κή παρουσίαση του γνωστού επεισοδίου του Φώτιου και τοπογραφικές ταυτίσεις για την περιοχή 
των Καλαβρύτων. Βλ. επίσης, Laiou, Constantinople, 39-43, 229.

63. Η αναφορά σε πίστιν ορθήν, υπάρχει σε επιγραφή στην Παναγία στα Χρύσαφα, βλ. 
Albani, Die byzantinischen Wandmalereien, 28. Για την αξιοποίησή της βλ. Παπαμαςτορακης, Ό 
διάκοσμος, 310. Στα 1290-1295 χρονολογείται και η ίδρυση στον Μυστρά της μονής των Αγίων 
Θεοδώρων από τον Δανιήλ και τον Παχώμιο (με χρυσόβουλλο πριν από τον Σεπτέμβριο 1313 - 
Αύγουστο 1314, βλ. Dölger, Regesten, IV, 61 αρ. 2347). Ας σημειωθεί, τέλος, ότι σε ναούς του τέ
λους του Που αι., στη Χρυσαφίτισσα, στον Αγιο Νικόλαο του ομώνυμου χωριού της Μονεμβα- 
σίας, στον Αγιο Γεώργιο Βαβυλά της Επιδαύρου Λιμηράς, δηλαδή γύρω από τη Μονεμβασία, δια
πιστώνονται στα εικονογραφικά θέματα ιδιομορφίες (Ετομιασία του Θρόνου κ.λπ.), που θέλουν 
να τονίσουν το ορθόδοξο δόγμα για την εκπόρευση του αγίου Πνεύματος, βλ. Παπαμαςτορακης,
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μήσεως της Θεοτόκου64. Την ίδια εποχή, προβάλλονται και αξιοποιούνται πε
ραιτέρω, τόσο από τους Αρσενιάτες όσο και από τους Παλαιολόγους με την 
Οδηγήτρια, τα σχετικά θρυλούμενα για τις βρεφοκρατούσες εικόνες, έργα του 
Λουκά, ευρεθείσες με τη λήξη της εικονομαχίας και των διώξεων των ορθοδο- 
ξούντων. Είναι, άραγε, η εποχή που στην Πελοπόννησο, στην ορεινή Αιγιαλεία 
και ειδικά στα Καλάβρυτα, κάπου δεκαπέντε χρόνια ανακτημένα, ενεργο
ποιείται από τους εκεί ασκητές και ερημίτες η εντόπια παράδοση περί οσίων 
και Κόρης-Ευφροσύνης, η οποία βρήκε στο Μέγα Σπήλαιο την εικόνα της 
Βρεφοκρατούσης, έργο του αποστόλου Λουκά; Θεωρώ ότι την απάντηση στην 
ερώτηση αυτή μας την προσφέρει μια «συνοδική διάγνωσις» του 1316, επί 
πατριάρχου Ιωάννη Γλυκύ, όταν εμφανίστηκε στην ιερά σύνοδο με τα απα
ραίτητα τεκμήρια γράμματα, κρίσεις για υπόθεσή της ή άπό Λακεδαιμόνιας 
μονάχη Ευφροσύνη ή Μαρινία65.

Η ΣΥΝΟΔΙΚΗ ΔΙΑΓΝΩΣΗ ΓΙΑ ΤΗΝ ΕΙΚΟΝΑ ΤΗΣ ΕΥΦΡΟΣΥΝΗΣ-ΜΑΡΙΝΙΑΣ

Τον Απρίλιο του 1316, όταν «κεφαλή» Πελοποννήσου ήταν ο ανηψιός τού 
Ανδρονίκου Β', Ανδρόνικος Παλαιολόγος Ασάνης -στον οποίο ήδη αναφερ
θήκαμε με αφορμή την επιτύμβια εικόνα του εγγονού του στο Μέγα Σπήλαιο- 
και πρόεδρος Λακεδαιμόνιας και μητροπολίτης Παλαιών Πατρών ο Μιχαήλ, 
για τον οποίο επίσης μιλήσαμε παραπάνω, εκδόθηκε πατριαρχική διάγνωσις 
που αποφαίνεται για τις προσόδους και τα κτήματα μιας περιζήτητης και διεκ- 
δικούμενης από πολλούς εικόνας της Παναγίας Οδηγητρίας. Τόσο η εικόνα 
όσο οι πρόσοδοι από τα αφιερωμένα σε αυτήν κτήματα ανήκαν κοινώς εκ γο- 
νικότητος σε κάποιον Μαλωταρά66, επίσκοπο Κερνίτζας και σε συγγενή του,

Ό διάκοσμος, 87-88. Βλ. επίσης, Χαρά Κωνςταντινιδη, Το δογματικό υπόβαθρο στήν αψίδα τοΰ 
'Αγίου Παντελεήμονα Βελανιδιών. Ό Ευαγγελισμός - ό μελισμός - ό έπώνυμος άγιος, ΔΧΑΕ περ. 
Δ' 20 (1998), 165-176.

64. Dölger, Regesten, IV, 26 αρ. 2196- βλ. και V. Grumel, Le mois de Marie des Byzantins, 
EO 31 (1932), 257-261· Αγγελιδη - Παπαμαςγορακης, H μονή των Οδηγών, 383 και σημ. 76-77.

65. PRK, I. Edition und Übersetzung der Urkunden aus den Jahren 1315-1331, έκδ. H. Hunger - 
O. Kresten (CFHB 19), Βιέννη 1981,274-279 αρ. 35, όπου βιβλιογραφία και προηγούμενες εκδό
σεις (= MM, I, 52-53 αρ. 30/1)· Prosopographisches Lexikon der Palaiologenzeit, επιμ. E. Trapp, 
Βιέννη 1976- (στο εξής PLP), VII, 108 αρ. 16939.

66. PRK, I, αρ. 35,274.1-7: Παρέστη τή ημών μετριότητι προκαθήμενη συνοόικώς ή άπό τής 
Λ ακεδαμονίας μοναχή Ευφροσύνη ή Μαρινία καί άνέφερεν, ώς εχονσα κοινώς μετά τοΰ χρηματί- 
σαντος επισκόπου Κερνίτζης τοΰ Μαλωταρά εκείνου εκ γονικότητος σεπτήν εικόνα τής νπερά- 
γνου δεαποίνης καί θεομήτορος τής 'Οδηγητρίας σνμμετεΐχεν επίσης αντω καί τών προσόδων των 
εκ ταντης δή τής θείας είκόνος καί τών άνατεθειμένων κτημάτων αυτή. Βλ. και PLP, VII, 59-60 αρ. 
16543.
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τη μοναχή Ευφροσύνη-Μαρινία. Όμως, ο Μαλωταράς επειδή διεκδικούσε πε
ρισσότερο από το ήμισυ των προσόδων, και παρά την προσφυγή της Ευφρο- 
σύνης-Μαρινίας στα δικαστήρια, όπου εταξεν μεν ή κρίσις την αυτήν ήνπερ 
καί πρότερον κοινωνίαν τε καί ισότητα, συνέχισε να κατέχει και να νέμεται 
μάλλον το σύνολο των κτημάτων. Τότε ακόμη ήταν εν τη έκεΐσε άγιωτάτη μη- 
τροπόλει πρόεδρος ο Κρήτης, του οποίου μάλιστα γράμμα επαληθευτικό για 
την απόφαση (τά τής κρίσεως) παρουσίασε η μοναχή67. Ο εν λόγω μητροπολί
της είναι, βεβαίως, ο μητροπολίτης Κρήτης και πρόεδρος Λακεδαιμόνιας Νι
κηφόρος Μοσχόπουλος (περ. 1288-1315). Η διαμάχη των δύο συγγενών-κλη- 
ρονόμων για τη διεκδίκηση της εικόνας και των προσόδων της πρέπει να είχε 
αρχίσει πολύ παλαιά και μάλλον διήρκεσε αρκετά χρόνια, τουλάχιστον μια δε
καπενταετία ή και παραπάνω, όπως δηλώνουν οι εκφράσεις τοϋ Μαλωταρά ε
κείνου και μετά χρόνους ικανούς πειραθέντος. Τούτο σημαίνει ότι η μεν διαμά
χη και η προσπάθεια του Μαλωταρά να διαταράξει τα κληρονομικά ισχύοντα 
πρέπει να άρχισε γύρω στο 1300, η δε αναφορά σε «γονικά», από όπου και η 
κληρονομιά αυτή, αλλά και στη λατρεία της εικόνας που διέθετε ήδη προσό
δους και κτήματα, μας οδηγούν ακόμη πιο πίσω, τουλάχιστον στα τέλη του 
13ου αιώνα. Επίσης, η αναφορά στον Μαλωταρά ως χρηματίσαντος επισκό
που Κερνίτζης τοϋ Μαλωταρά εκείνου, δηλώνει μια σχετικώς παλαιά επισκο- 
πία, δύσκολο να προσδιορισθεί χρονικά, πάντως πριν από τον Απρίλιο του 
1316· παράλληλα αποτελεί την πρώτη μνεία ορθοδόξου επισκόπου στην πε
ριοχή μετά την ανάκτηση των Καλαβρύτων από τους Βυζαντινούς, στα 1277 
περίπου68. Ο βαθμός συγγένειας των αντιδίκων δεν δηλώνεται, ούτε γίνεται 
σαφές αν η διαμάχη ξεκίνησε όντος του Μαλωταρά στην Κερνίτζα ή στη Λα
κεδαιμόνια, από όπου σίγουρα και οι δύο κατάγονται. Μαλωταράδες μνημο

67. PRK, I, αρ. 35,274-276.7-14: εΐτα τοϋ αύτοϋ Μαλωταρά μετά χρόνους ικανούς πειραθέ- 

ντος επέκεινα τής ήμιοείας μερίδος λαμβάνειν εξ έκατέρων άντεκρίθη rotimi διαφόρως αντίJ, καί 
έταξε μεν ή κρίσις την αυτήν, ήνπερ καί πρότερον, έχειν άμφοτέρους επί τούτοις κοινωνίαν τε καί 
ισότητα, εκείνος δε δμως τά κτήματα προελόμενος κατεϊχεν 'ιδίως αυτά καί ένέμετο, προεδρεύο
ντας τηνικαϋτα τον χρηματίσαντος Κρήτης εν τή έκεΐσε άγιωτάτη μητροπόλει καί στέρξαντος αμα 
καί αύτοϋ τα τής κρίσεως εν γράμματι έαυτοϋ έμφανισθέντι παρά τής μοναχής.

68. Zakythinos, Despotat, II, 289· Bon, Morée, 98 σημ. 1,135 σημ. 5,145-146,468· G. Fedalto, 
Hierarchia Ecclesiastica Orientaiis. Series episcoponim ecclesiarum christianarum orientalium, I. 
Patriarchatus Constantinopolitanus, Πάδοβα 1988, 505 αρ. 46.30.3' Λαμπροπουλου - Μουτζαλη, 
Νέα στοιχεία, 377, όπου δίδεται το όνομα 'Ιωάννης χωρίς άλλη τεκμηρίωση. Μάλλον υποκρύπτε- 
ται ταύτιση με κάποιον Ιωάννη, επίσκοπο Κερνίτζας, αναφερόμενο στον Βίο των οσίων σε χρονι
κά απροσδιόριστη επιγραφή, πάντως πριν από το 1509, βλ. Βίος Συμεών καί Θεοδώρου, 24,110- 
111 στ. 967-975.
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νεύονται στη Λακεδαιμόνια την ίδια ακριβώς εποχή, σχετιζόμενοι με τη Μη
τρόπολη και τις νέες μονές του Μυστρά, όπως α) ο σακελλάριος της μητροπό- 
λεως Μαλωταράς (περίπου 1262-1309/10), β) ο ιερεύς, έκδικος και πρωτοπα- 
πάς Λακεδαιμόνιας και αργότερα επίσκοπος Μεθώνης, Δημήτριος Πανάρετος 
Μαλωταράς και γ) ο από το 1311 ιερέας και πρωτέκδικος μητροπόλεως Λακε
δαιμόνιας Νικόλαος Μαλωταράς. Ο τελευταίος, γνωστός κωδικογράφος69, φι- 
λοπόνησε με δαπάνη και προτροπή του Παχωμίου, ιδρυτή της μονής της Πα
ναγίας του Βροντοχίου, στα έτη 1317 και 1319, δύο τόμους με τα Ασκητικά του 
Εφραίμ του Σύρου.

Παρά, λοιπόν, το γεγονός ότι σε πρώτη φάση, πιθανότατα ανάμεσα στα 
1300-1310, δικαιώνεται η μοναχή Ευφροσύνη-Μαρινία, ο Μαλωταράς δεν 
συμμορφώθηκε. Ο ίδιος ο Μοσχόπουλος προχώρησε, παρακινούμενος από τις 
υποβολές των κληρικών της μητρόπολής του, κληρικών τής αυτής εκκλησίας, 
στην αφαίρεση της εικόνας από την Ευφροσύνη-Μαρινία70. Ποιοι θα μπορού
σε να είναι αυτοί οι κληρικοί της μητρόπολης Λακεδαιμόνιας και προς τι αυτές 
οι υποβολές, πέρα από τη διεκδίκηση των προσόδων και των κτημάτων των 
αφιερωμένων στην, όπως τελικά αποδεικνύεται, πλούσια, προσοδοφόρο και 
πολλαπλώς ανεκτίμητη εικόνα; Ο Μαλωταράς, που σίγουρα θα πρέπει να εξώ
θησε τον Μοσχόπουλο προς αυτή την κατεύθυνση, δεν θα μπορούσε να θεω
ρηθεί ένας από αυτούς τους κληρικούς, αν συνέχιζε να παραμένει επίσκοπος 
Κερνίτζας. Πιθανότερο μοιάζει μεταξύ των κληρικών που υπέβαλαν στον Μο
σχόπουλο την ιδέα για την αφαίρεση της εικόνας να είναι κάποιοι άλλοι από 
την ίδια οικογένεια, σχετιζόμενοι με τη μητρόπολη, όπως ο ιερέας και πρωτέκ- 
δικος της μητροπόλεως Λακεδαιμόνιας Νικόλαος Μαλωταράς, αλλά και ισχυ
ρές προσωπικότητες του Μυστρά, όπως ο ηγούμενος του Βροντοχίου και, από 
το 1309, μέγας πρωτοσύγκελος της Πελοποννήσου, Παχώμιος71. Όλοι τους, ό

69. N. Α. Βεης, Τό “Περί τής κτίσεως τής Μονεμβασίας” χρονικόν. Αί πηγαί καί ή ιστορική 
σημαντικότης αυτού, Βυζαντίς 1 (1909), 87-89, ο οποίος θεωρεί πιθανή την ταύτιση του σακελλά- 
ριου Μαλωταρά, που αναφέρεται στο Χρονικό, με τον επίσκοπο Κερνίτζας ή με τον Δημήτριο 
Πανάρετο, βλ. Σπ. Π. Λάμπρος, Λακεδαιμόνιοι βιβλιογράφοι καί κτήτορες κωδίκων κατά τούς μέ
σους αιώνας καί έπίΤουρκοκρατίας, NE 4 (1907), 164-166- Zakythinos, Despotat, II, 316- PLP VII, 
59-60 αρ. 16543-16546.

70. PRK, I, αρ. 35,276.14-17:5ς δη μεταταϋτα ύποβολαϊς των κληρικών τής αυτής εκκλησίας 
άφείλετο εκ τής μοναχής ταύτης την τοιαύτην σεπτήν εικόνα καί μετ’ ολίγον έλθών εις μετάμελον 
άντέστρειμεν εκείνην πάλιν αυτή. Ότι το δς αναφέρεται στον Μοσχόπουλο και όχι στον Μαλωτα
ρά διασαφηνίζεται από τη συνέχεια του εγγράφου (276.27-30), όταν δηλώνεται ότι και ο επόμενος 
μητροπολίτης έπραξε τα ίδια με τον Μοσχόπουλο.

71. Για τον Παχώμιο, βλ. PLP IX, 181-182 αρ. 22220.
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ντως, είναι ή θα μπορούσαν να θεωρηθούν κατά την περίοδο αυτή κλί]ρικοί 
τής αυτής εκκλησίας, δηλαδή της μητροπόλεως Λακεδαιμόνιας, όπως χαρα
κτηριστικά αναφέρει το έγγραφο. Η υπόθεση μοιάζει να έχει πολλές πιθανότη
τες ισχύος, αν ληφθούν υπόψη η έντονη δραστηριότητα του φιλόδοξου Παχω- 
μίου στον Μυστρά, οι σχέσεις του με τον Μοσχόπουλο και η διαρκής προσπά- 
θειά του για αυτοκρατορικές χορηγίες και εξεύρεση πόρων για την ανοικοδό
μηση και τον καλλωπισμό ναών, όπως των Αγίων Θεοδώρων, ήδη στα 1290- 
1295, και ειδικά του Αφεντικού, που άρχισε να κτίζεται γύρω στο 131072. Το Α
φεντικό, που αναφέρεται ως μονή επ’ όνόματι τετμημένη τής πανυπεράγνον 
νπεραγίας Θεοτόκου τής έπικεκλημένης τοϋ Βροντοχίου αλλά και τής Θεοτό
κου τής Όδηγητρίας τής έπικεκλημένης τοϋ Βροντοχίου, κατά πάσα πιθανό
τητα συμμετέχει, διά του Παχωμίου, στη διεκδίκηση από τη μητρόπολη Λακε
δαιμόνιας της πλούσιας και περιζήτητης εικόνας της Οδηγητρίας της Ευφρο- 
σύνης-Μαρινίας των Μαλωταράδων. Όπως θα δούμε παρακάτω, όσοι, ελάχι
στοι, σχολίασαν το έγγραφο, μάλιστα εκεί που αναφέρεται η κατά την επόμε
νη φάση της διαμάχης οικοδόμηση ναού για την εικόνα της Οδηγητρίας, δεν 
μπόρεσαν παρά να σκεφθούν τη μονή του Βροντοχίου.

Η τρίτη και τελευταία φάση της διαμάχης είναι η πλέον δύσκολη σε σχο
λιασμό αλλά και η πλέον ενδιαφέρουσα, καθώς πιθανότατα επιφυλάσσει εκ
πλήξεις για την ιστορία του Μυστρά και του Μεγάλου Σπηλαίου. Ο Μοσχό- 
πουλος, αν και με τις υποβολές των κληρικών της μητρόπολής του αφαίρεσε 
την εικόνα από την Ευφροσύνη-Μαρινία, μετ’ ολίγον μεταμελήθηκε, λέει το 
έγγραφο, και την επέστρεψε στη μοναχή. Και αυτή, άνήγειρεν επ’ όνόματι τού
της θειον ναόν (τη βοήθησε μάλιστα ο κυρ Ανδρόνικος Παλαιολόγος Ασάνης, 
κεφαλή της Πελοποννήσου), και τον κατείχε, πληρώνοντας πρεσβυτέρους για 
να ιερουργούν. Πρόσφατα, όμως, ο εις πρόεδρον ευρισκόμενος της Λακεδαι
μόνιας, συνεχίζει το έγγραφο, μητροπολίτης Παλαιών Πατρών, υπέρτιμος και 
έξαρχος πάσης Αχαΐας, με υποβολές των ίδιων κληρικών αφαίρεσε και αυτός 
την εικόνα και την έχει στην κατοχή του (κατέχει παρ’ έαυτφ), προβάλλοντας 
το επιχείρημα ότι την είχε κατασχέσει και την κατείχε πριν από αυτόν, όπως 
ήδη ελέχθη, ο τότε μητροπολίτης Κρήτης και πρόεδρος Λακεδαιμόνιας, δηλα
δή ο Μοσχόπουλος73. Εδώ σταματά η αναφορά του εγγράφου στο ιστορικό

72. Για τη μονή των Αγίων Θεοδώρων υπήρχε χρυσόβουλλο πριν από τον Σεπτέμβριο 1313 
- Αύγουστο 1314 (Dölger, Regesten, IV, 61 αρ. 2347) και για το Αφεντικό πριν από το 1312 (ό.π., 
58 αρ. 2340), το 1312/3 (ό.π., 58-59 αρ. 2341), το 1318 (ό.π., 120-121 αρ. 2633), το 1320 (ό.π., 82 αρ. 
2438), πριν από το 1322 (ό.π., 94 αρ. 2483), το 1322 (ό.π., 94 αρ. 2485).

73. PRK, I, αρ. 35, 276.17-30: μέντοι καί έπιλαβομένη ή τοιαύτη μοναχή τής αυτής είκόνος 
άνήγειρεν επ'όνόματι ταύτης θειον ναόν, ού μικρόν σπουόήν καί χεϊρα προς τοϋτο συμβαλομένου
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της διαμάχης και έπονται η περιγραφή της προσφυγής της Ευφροσύνης-Μα- 
ρινίας κατά του νέου μητροπολίτη, με την παρουσία της στη σύνοδο, η διαδι
κασία της συνοδικής κρίσης και η τελική γνωμάτευση.

Ας ασχοληθούμε με τα νέα πρόσωπα που εμπλέκονται στη διαμάχη και 
τη χρονολόγηση των γεγονότων, ξεκινώντας από τον νέο μητροπολίτη, που 
μολονότι δεν κατονομάζεται, μπορεί εύκολα να ταυτιστεί. Τον Απρίλιο του 
1316 πρόεδρος Λακεδαιμόνιας ήταν, ήδη από το 1315, ο Μιχαήλ, μητροπολί
της Παλαιών Πατρών, που ενδέχεται να είναι ο ίδιος με τον ανώνυμο Παλαιών 
Πατρών του 1310, ο οποίος μαζί με τον Νικόλαο Μονεμβασίας εμφανίζονται, 
όπως είδαμε, ως Αρσενιάτες74. Ο Μιχαήλ, ως τιτουλάριος μητροπολίτης Πα
λαιών Πατρών, μάλλον ευρίσκετο στην Κωνσταντινούπολη όπου συμμετείχε 
συνεχώς στη σύνοδο, από τον Ιούλιο του 1315 αλλά και ώς την επίδοση, την το
ποθέτησή του ως προέδρου της μητροπόλεως Λακεδαιμόνιας, τον Σεπτέμβριο- 
Δεκέμβριο του ίδιου έτους75 76. Είναι χαρακτηριστική η αιτιολόγηση της επιδό- 
σεως: η μητρόπολη Παλαιών Πατρών με δυσκολία επιβιώνει και χρειάζεται 
βοήθεια. Γι’ αυτό δίδουν στον Μιχαήλ τη μητρόπολη Λακεδαιμόνιας που σχο
λάζει και ώς ου μακράν άφισταμένην της κατ’ αυτόν τοιαντης άγιωτάτης εκ
κλησίας, ϊν’ οντω καί ραδίως εχοι τον έν άμφοτέραις χριστώνυμον τοϋ Κυρίου 
λαόν16. Κατά πάσα πιθανότητα, ο Μιχαήλ κατεβαίνει στον Μορέα και αμέσως

καί τοϋ περιπόθητου άνε-ψιοϋ τον κρατίοτον και άγιον μου αύτοκράτορος, κϋρ ’Ανδρονίκου Πα- 
λαιολόγον τοϋ Άοάνη, εις κεφαλήν εν τη Πελοπονήσφ τνγχάνοντος, και κατείχε τοϋτον, μισθου- 
μένη πρεσβυτέρους καί άποδιδοϋσα δί έκείνων την όφειλομένην ιερατικήν υπηρεσίαν αύτψ. άρ- 
τίως δέ ό εις πρόεδρον τής είρημένης εκκλησίας ευρισκόμενος ίερώτατος μητροπολίτης Παλαιών 
Πατρών, ύπέρτιμος καί εξαρχος πάσης Αχαΐας, άγαπητός κατά Κύριον άδελφός καί συλλειτουρ
γός τής ημών μετριότητος, έξ υποβολής καί ουτος τών αυτών κληρικών άφελόμενος την εικόνα 
τήνδε διά τό φθάσαι κατασχεθήναι ταύτην, ώς εΐρηται, παρά τοϋ χρηματίσαντος Κρήτης, εις πρό
εδρον ευρισκομένου τής τοιαύτης άγιωτάτης μητροπόλεως Λακεδαιμόνιας, κατέχει παρ’ έαυτφ.

74. Zakythinos, Despotat, II, 290' Fedalto, Hierarchia Ecclesiastica, 507 αρ. 46.32.3, όπου και 
σχετική βιβλιογραφία. Για την ταύτιση με τον μητροπολίτη Παλαιών Πατρών του 1310, βλ. 
Dölger, Regesten, IV, 55 αρ. 2324.

75. PRK, 1,126-155 αρ. 4-7,158-180 αρ. 9-11,186-194 αρ. 14-15,224-230 αρ. 22. Συνεχής είναι 
η παρουσία, στη σύνοδο, και του μητροπολίτη Μονεμβασίας Σωφρονίου, από τον Ιούλιο του 1315 
ώς το 1317-1318, βλ. Καλλιγα, Π βυζαντινή Μονεμβασία, 317.

76. Η κατ' έπίδοσιν παραχώρηση στον Μιχαήλ της μητρόπολης Λακεδαιμόνιας, ως προέ
δρου αυτής, αμέσως μετά τον Νικηφόρο Μοσχόπουλο (τών Λακεδαιμονίων μητρόπολιν, ... ώς 
αχολάζουσαν), μαρτυρεί τη φροντίδα για την υπό φραγκική κατοχή Αχαΐα και ιδιαίτερα την Πά
τρα, όταν ό ίερώτατος μητροπολίτης Παλαιών Πατρών καί ύπέρτιμος, ονκ εύπόρως δέ δμως τών 
προς αύτάρκειαν εχων εΰρηται. ενθέν τοι καί άναγκαΐον ... φροντίσαι τούτου καί προμηθεύσα- 
σθαι, βλ. PRK, I, αρ. 15,192.12-27. Για την τεράστια διαφορά της εισφοράς της μητρόπολης Παλαι
ών Πατρών σε υπέρπυρα που δίδονται στο πατριαρχείο Κωνσταντινουπόλεως, το 1324, από τις 
διάφορες μητροπόλεις, βλ. ό.π., 506-507 αρ. 88.
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μετά τον Σεπτέμβριο - Δεκέμβριο του 1315, προβαίνει στην αφαίρεση της εικό
νας της Ευφροσύνης-Μαρινίας. Ο Μιχαήλ, ως πρόεδρος Λακεδαιμόνιας, δια
δεχόμενος τον Μοσχόπουλο, αλλά όντας ταυτόχρονα μητροπολίτης Παλαιών 
Πατρών, νπέρτιμος καί εξαρχος πάσης Αχαΐας, όπου ανήκε και η επισκοπή 
Κερνίτζας, ουσιαστικά θεώρησε ότι δικαιούται, εξωθούμενος πάλι από τις 
υποβολές των ίδιων κληρικών, να διεκδικήσει και να αφαιρέσει την εικόνα. Σε 
αυτό έχει ως προηγούμενο, όπως αναφέρει το έγγραφο, το παράδειγμα του 
προκατόχου του στον Μυστρά αλλά, θα προσθέταμε, και του αντιδίκου της 
Ευφροσύνης-Μαρινίας, επισκόπου Κερνίτζας Μαλωταρά, σίγουρα από πα- 
λαιά, κυριότερου υποβολέα. Πιθανότατα ο Μιχαήλ εκτίμησε ότι ως πρόεδρος 
Λακεδαιμόνιας αλλά, κυρίως, ως μητροπολίτης Παλαιών Πατρών και έξαρχος 
πάσης Αχαΐας, θα μπορούσε ευχερέστερα από τον Μοσχόπουλο να διαχειρι
στεί την κατάσχεσή της, αν μάλιστα ο ναός, που είχε κτίσει στο μεταξύ για το 
ιερό αυτό κειμήλιο η Ευφροσύνη-Μαρινία, ανήκε στη δικαιοδοσία του. Το 
έγγραφο δεν παρέχει πληροφόρηση για το μέρος που κτίστηκε ο ναός. Απλώς 
αναφέρει ότι ευθύς μετά την πρώτη φάση της διαμάχης, ο Μοσχόπουλος μετα- 
μελημένος, αλλά το πιθανότερο αναγκασμένος, επέστρεψε στην Ευφροσύνη- 
Μαρινία την εικόνα και ο Ανδρόνικος Ασάν τη βοήθησε να ανεγείρει επ’ όνό- 
ματι ταύτης θειον ναόν.

Η πρώτη μνεία της παρουσίας του Ασάνη στην Πελοπόννησο, αντίθετα 
με την παλαιότερη άποιβη που την τοποθετούσε -με βάση το έγγραφο που με
λετούμε- στα 1316, υπάρχει στο Libro de los/echos, ήδη στα 1305-1308 και συν
δέεται με την αντεπίθεση των Βυζαντινών στην ορεινή Αρκαδία και την ανά
κτηση του Τριπόταμου, περιοχής προς τα Καλάβρυτα. Οι επιτυχίες του Ασάνη 
στην περιοχή αυτή ερμηνεύονται ως αποτέλεσμα της ανάκτησης των Καλα
βρύτων, από το 1277, και του ελέγχου της ευρύτερης ορεινής περιοχής77. Η 
δραστηριοποίηση του Ανδρονίκου στην περιοχή του Χελμού και των Σκορτών 
θεωρούμε ότι συμπίπτει με τη μεταβατική δεύτερη φάση της διεκδίκησης της 
εικόνας, όταν ο Μαλωταράς, επίσκοπος Κερνίτζας, συνεχίζει να κατέχει και 
να νέμεται τα κτήματά της και αμέσως μετά ο Μοσχόπουλος την αφαιρεί από

77. Μετά την αναθεώρηση της παλαιότερης χρονολόγησης του πρώτου επιτρόπου Πελοπόν
νησου, Καντακουζηνού, από τον Nicol, κατέστη αξιόπιστη η σχετική μαρτυρία για τον Ασάνη του 
Libro de los fechos που, ενώ την αναφέρει ο Bon, τη θεωρεί εσφαλμένη, βλ. Libro de los /echos et 
conquistas del Principado de la Morea, compdado por comandamiento de don Fray Johan Ferrandez 
de Heredia. Chronique de Morée aux XIIIe et XIVe siècles, έκδ. A. Morel-Fatio, Γενεύη 1885,116 
§ 528· Nicol, The Byzantine Family, 11-14, 27-30- Bon, Morée, 186-187, 401-402- Zakythinos, 
Despotat, I, 329 προσθήκες. Επίσης, PLP 1,138 αρ. 1489.
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την Ευφροσύνη-Μαρινία. Η παρέμβαση του Ασάνη, αν και κατά τα φαινό
μενα συμβιβαστική, πρέπει να υπήρξε καταλυτική για το μέλλον. Η αρχικά χω
ρίς δικό της ναό (είτε στη Λακεδαιμόνια είτε στην Κερνίτζα ή κάπου αλλού) 
αλλά πλούσια και σημαντικότατη εικόνα της Οδηγητρίας, που ως νομικό πρό
σωπο δέχεται και κατέχει δωρεές και ακίνητα (real estate)78, παύει να αποτε
λεί απλώς αντικείμενο ιδιωτικής διαμάχης, αποκτά στέγη, θειον ναόν. Και ο 
ναός αυτός με τους ιερείς του και τη λατρεία στην εικόνα της Οδηγητρίας βοη- 
θείται, προστατεύεται από την κοσμική εξουσία και υπόκειται σε εκκλησιαστι
κές διατάξεις. Δεν είναι τυχαίο, ότι στη συνέχεια της διαμάχης, όταν και πάλι 
αφαιρείται η εικόνα, δεν υπάρχει διεκδίκηση για τον ναό της. Ενδέχεται με την 
ίδρυση του ναού η Μαρινία -όπως τρεις στις τέσσερις φορές την αποκαλεί το 
έγγραφο, αναφερόμενο σε δικαστικές κοσμικές αποφάσεις- να γίνεται μοναχή 
και να παίρνει το όνομα Ευφροσύνη.

Όσοι σχολίασαν το έγγραφο και αναγκαστικά αναφέρθηκαν στον ναό 
της Οδηγητρίας της Ευφροσύνης-Μαρινίας, σημειώνουν την παντελή απουσία 
τεκμηρίων και πληροφοριών γι’ αυτόν, αλλά και τη χρονολογική σύμπτωσή 
του με την ίδρυση του ναού της Θεοτόκου-Οδηγήτριας του Βροντοχίου, με τον 
οποίο βεβαίως αποκλείουν την όποια σχέση79. Αλλά, πού τελικά θα μπορούσε 
να είχε ιδρυθεί ο ναός για μια τόσο σημαντική εικόνα και περιουσία, ώστε να 
ενδιαφέρεται γι’ αυτήν και τον ναό της ο επίτροπος Πελοποννήσου, να διεκδι- 
κείται από κληρικούς, επισκόπους και μητροπολίτες στην Κερνίτζα και στον 
Μυστρά; Τι, άραγε, υποκρύπτει αυτή η διεκδίκηση και ποια ήταν η ισχύς της 
μοναχής Ευφροσύνης-Μαρινίας, ή μάλλον, η ισχύς της εικόνας της Οδηγητρί
ας, ώστε να καταλήξει η υπόθεση στην Κωνσταντινούπολη, στη σύνοδο όπου 
παρουσιάζονται γράμματα κρίσεων με πέντε μάρτυρες σεβαστούς και Ικανούς 
εκ των έκεϊσε, να μετακαλείται και να ερωτάται για ασφαλέστερη εξέταση ο 
Μοσχόπουλος και να δικαιώνεται τελικά η μοναχή80; Η διαμάχη, πέρα από τη 
διεκδίκηση των προσόδων της εικόνας από τον κατά το ήμισυ κληρονομικά δι
καιούχο επίσκοπο Κερνίτζας -και κατ’ επέκταση από την επισκοπή του- ή α
πό τους μητροπολίτες των περιορισμένων και ισχνών οικονομικά μητροπόλε

78. Oikonomides, The Holy Icon, 40.
79. J. Darrouzès, Les regestes des actes du Patriarcat de Constantinople, I. Les actes des 

patriarches, V. Les regestes de 1310 à 1376, Παρίσι 1977, 45-46 αρ. 2064· Oikonomides, The Holy 
Icon, 40.

80. PRK, 1,276 αρ. 35. Αναφέρονται οι σεβαστοί Μανουήλ Στεφανίτης, Καλοδίκης, Θεόδω
ρος Λακασάς, Θεόδωρος Μαυρόπαπας και Θεόδωρος Σγουρομάλλης, βλ. αντίστοιχα, PLP XI, 90 
αρ. 26756, V, 51 αρ. 10538, VI, 131 αρ. 14380, VII, 166 αρ. 17473, X, 196 αρ. 24994.
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ων Λακεδαιμόνιας και Παλαιών Πατρών, σε ποιο βαθμό είχε υποδαυλισθεί, ό
ταν μάλιστα συμπίπτει χρονικά, από την αρσενιατική κρίση και σχετίζεται με 
τις τριβές και συγκρούσεις των ιεραρχών της Μονεμβασίας και της Λακεδαι
μόνιας;

Η περί τη συγκεκριμένη εικόνα της Οδηγητρίας λατρεία έχει όλα τα χαρα
κτηριστικά, τουλάχιστον στο αρχικό στάδιο, λαϊκής ανεπίσημης λατρείας της 
Θεοτόκου σε σύγκρουση με την επίσημη εκκλησία81. Η εκκλησιαστική τοπική 
εξουσία του αντιαρσενιάτη Μοσχόπουλου και των Λακεδαιμονίων Μαλωτα- 
ράδων, είτε στη νεοσύστατη επισκοπή Κερνίτζας είτε στη Λακεδαιμόνια, προ
σπαθεί να ελέγξει τη λατρεία αυτή κατάσχοντας την εικόνα και ιδιοποιούμενη 
τα οφέλη. Είναι ακριβώς η εποχή που αρχίζει να κτίζεται η μονή της Θεοτόκου 
του Βροντοχίου στον Μυστρά και, καθώς η αντίπαλη μητρόπολη Μονεμβα
σίας διαθέτει ήδη ή διεκδικεί κατ’ όνομα τη δική της Οδηγήτρια82, η μητρόπο
λη Λακεδαιμόνιας αλλά και η των Παλαιών Πατρών, προσβλέπουν επίσης σε 
αντίστοιχη δική τους. Έτσι, η συμμόρφωση με την επίσημη παλαιολόγεια, αυ- 
τοκρατορική ιδεολογία και πολιτική στην Πελοπόννησο θα μπορούσε να συνε
πάγεται ενίσχυση των δικών τους περιουσιών83.

Ας σημειωθεί, ότι ο μητροπολίτης Παλαιών Πατρών και στα επόμενα 
χρόνια θα συνεχίσει να συγκρούεται με τον επίσκοπο Κερνίτζας και, ως τιτου

81.0 OiKONOMiDES, The Holy Icon, 40, πιστεύει ότι η εικόνα αυτή της Οδηγητρίας ήταν προ
φανώς πιστό και εγκεκριμένο αντίγραφο της γνωστής Οδηγητρίας στην Κωνσταντινούπολη και 
ότι οι ιδιοκτήτες της πρέπει να είχαν έλθει σε συμφωνία με τους κατόχους του πρωτοτύπου. Αυτή 
η ιδέα του γνήσιου αντιγράφου δεν μοιάζει πιθανή. Για τη λατρεία των Αρσενιατών, βλ. Γουναρι- 

δης, 7ο κίνημα, 201-234 και τη βιβλιογραφία για τη λατρεία της Θεοτόκου Οδηγητρίας, παραπά
νω, σημ. 33.

82. Παρά τη σχετικά νεότερη μυθοπλασία περί κτήτορος Ανδρονίκου Β', ο οποίος εμφανί
ζεται να προσφέρει εικόνα της Οδηγητρίας στη Μονεμβασία, δεν είναι διευκρινισμένο επαρκώς 
πότε ο ναός, γνωστός ως Αγία Σοφία (κτίσμα του 1150 και ονομασία του 19ου αι.) άρχισε να καλεί
ται Οδηγήτρια, αν και ο 13ος αι. μοιάζει πιθανότερος. Βλ. πάντως, Haris Kallig as, The Church of 
Haghia Sophia at Monemvasia: Its Date and Dedication, ζΙΛΆΕπερ. Δ'9 (1977-79),217-221- MnoY- 

ρας - Μπουρα, Ή έλλαδική ναοδομία, 241-246- Καλλιγα, Η βυζαντινή Μονεμβασία, 93-94,100.
83. Βλ. για παράδειγμα, το χρυσόβουλλο του 1322 για το Αφεντικό: ότε ευδοκήσει ό θεός δια 

τής προστασίας τής ύπεραγίας Θεοτόκου γενέσθαι τής βασιλείας μου τήν απασαν χώραν των 
Σκορτών, καθέξει ή τοιαντη σεβασμία μονή και τήν εις το δηλωθ'εν μετόχιον τής Βόγαλις, άλλα όή 
καί τήν εις τα είρημένα δύο χωρία λατινικήν μερίδα, βλ. G. Millet, Les inscriptions byzantines de 
Mistra, BCH 23 (1899), 118- K. Γ. Ζηςιου, Έπιγραφαί χριστιανικών χρόνων τής Ελλάδος, Α'. Λα- 
κεδαίμονος, Βυζαντίς 1 (1909), 555 (= Έπιγραφαί χριστιανικών χρόνων τής Ελλάδος, Α'. Πελο
πόννησος, Αθήνα 1909,93)- Dölger, Regesten, IV, 94 αρ. 2485- Zakythinos, Despotat, I, 82- Bon, 

Morée, 221.
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λάριος, 0α εδρεύει στην Κερνίτζα ή στο Μέγα Σπήλαιο. Είναι αποκαλυπτικά 
για την ιστορία των σχέσεων της μητροπόλεως Παλαιών Πατρών και του Με
γάλου Σπηλαίου, όσα επιχειρεί και ομολογεί, όπως ήδη αναφέραμε, το 1354 ο 
μητροπολίτης Παλαιών Πατρών Μακάριος, ότι παρά τα όσα πίστευε, ουδόλως 
μετέχει επί τούτω84. Είναι, επίσης, χαρακτηριστικό ότι υπεύθυνες για τη συνο
δική διάγνωση είναι, μεταξύ άλλων, οι μητροπόλεις Ηράκλειας και Μονεμβα- 
σίας, γνωστές για τη σύμπλευσή τους κατά την αρσενιατική κρίση και σε συνε
χή σύγκρουση και διαφωνία με τους ιεράρχες της Λακεδαιμόνιας. Έτσι, σύμ
φωνα με τη «διάγνωσή» τους, η εικόνα της Οδηγητρίας πρέπει να επανέλθει 
τψ εις όνομα ταντης άνεγερθέντι θείω ναω, τα δε δύο μέρη, η μοναχή και ο 
Μαλωταράς, να έχουν όπως και πριν ήμισείας των προσόδων καί των κτημά
των και κανείς να μην τα παρενοχλεί, είτε εντόπιος αρχιερέας είτε όποιος άλ
λος. Στο τέλος του εγγράφου γίνεται ειδική αναφορά στον μητροπολίτη Πα
λαιών Πατρών και πρόεδρο Λακεδαιμόνιας που οφείλει να τηρήσει όλα τα πα
ραπάνω, να συμμορφωθεί με τα καλώς δοκοϋντα στη σύνοδο, να άνασώσει 
την εικόνα ταύτην προς τον είρημένον θειον ναόν και να μην την έχει πλέον 
στην κατοχή του: καί ονκ επιπλέον καθέξει ταύτην παρ’ έαντφ85. Ο Darrouzès 
πιστεύει ότι η συνοδική διάγνωση που δόθηκε στην Ευφροσύνη-Μαρινία, απε- 
στάλη και στον μητροπολίτη Παλαιών Πατρών και πρόεδρο Λακεδαιμόνιας 
και είχε ως συνέπεια να μην επανεμφανισθεί ο εν λόγω μητροπολίτης στη σύ
νοδο ώς το τέλος της θητείας του, το 132486. Τούτο σημαίνει ότι μετά το 1316 η 
ιστορία της διεκδίκησης της εικόνας της Οδηγητρίας μοιάζει να έχει κλείσει, 
καθώς το κειμήλιο επανέρχεται στον ναό του και αρχίζει νέα φάση με την εικό
να και τη λατρεία της σταθεροποιημένα σε συγκεκριμένο ναό και περιοχή.

Η ΠΑΛΑΙΟΛΟΓΕΙΑ ΚΑΤΑΣΚΕΥΗ: ΑΠΟ ΤΗΝ ΕΙΚΟΝΑ ΣΤΗ ΜΟΝΗ ΚΛΙΤΟΝ ΒΙΟ

Πού, τελικά, θα μπορούσε να βρίσκεται ο θείος ναός που στέγασε την ει
κόνα της Οδηγητρίας; Ο Bon, χωρίς δεύτερη σκέψη, σαν να μην απαιτείται η 
παραμικρή αποδεικτική επιχειρηματολογία, τον τοποθετεί στην περιοχή της 
Κερνίτζας. Τρεις φορές, μάλιστα, κάνει λόγο για λακεδαιμονία μοναχή που, με 
τη βοήθεια του Ανδρονίκου Ασάνη, ίδρυσε μονή στην περιοχή της επισκοπής 
Κερνίτζας87, κοντά στα Καλάβρυτα και στο Μέγα Σπήλαιο. Το ίδιο πιστεύουν

84. MM, 1,330 αρ. 145 και παραπάνω, σημ. 22.
85. PRK, I, αρ. 35, 278.47-62. Το δις αναφερόμενο στο έγγραφο παρ’ έαντφ (276.30, 278.60) 

μεταφράζεται (took the icon away) and kept it in his house, βλ. Oikonomides, The Holy Icon, 40.
86. Darrouzès, Les regestes, V, 46 αρ. 2064.
87. Bon, Morée, 221,224,469.
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και οι Λαμπροπούλου και Μουτζάλη, σημειώνοντας ότι στο έγγραφο γίνεται 
μνεία σε ναό που είχε ιδρύσει στην Κερνίτζα η μοναχή Ευφροσύνη-Μαρινία α
πό τη Λακεδαιμόνια88. Πιστεύω, με την σειρά μου, ότι όντως στην περιοχή της 
επισκοπής Κερνίτζας θα πρέπει να αναζητηθεί η τελική στέγαση της εικόνας 
της Οδηγητρίας των κληρονόμων Μαλωταράδων.

Όσα αναλυτικά παρουσιάσαμε παραπάνω για το πολιτικοϊδεολογικό κλί
μα των Παλαιολόγων, στο δεύτερο μισό του 13ου και στις αρχές του Μου αι., 
και πώς αυτό αντανακλάται στην πολιτική και θρησκευτική ζωή των επαρχιών 
της Πελοποννήσου, θεωρώ ότι μας επιτρέπουν να κατανοήσομε καλύτερα α) 
τη σπουδαιότητα της λατρείας μιας σημαντικής εικόνας της Οδηγητρίας στον 
ανακτώμενο Μορέα, β) τις τριβές, διαμάχες και διεκδικήσεις που αυτή δημι
ουργεί σε εποχή θρησκευτικών κινημάτων και παθών, γ) τις αφηγηματικές κα
τασκευές και τα αγιολογικά θρυλούμενα περί αυτήν σε κλίμα εικονομαχικών 
συνειρμών, ανάδειξης νέων αγίων και κέντρων λατρείας και, τέλος δ) μας επι
τρέπουν να υποστηρίξομε τον τοπογραφικό προσδιορισμό των διαδραματι- 
σθέντων και την ίδρυση ναού στην περιοχή των Καλαβρύτων και της Κερνί
τζας, με βάση και την ανάγνωση που επιχειρήσαμε, της συνοδικής διάγνωσης. 
Όντως, όλα τα σχετικά με την περιοχή ιστορικά γεγονότα των ετών 1280-1316 
μας οδηγούν, με αυξημένες πιθανότητες, στην κατάστρωση ενός ιστορικού και 
τοπογραφικού χάρτη, στον οποίο εγγράφεται με ασφάλεια η ιστορία της εικό
νας της Οδηγητρίας της Ευφροσύνης-Μαρινίας.

Στην περιοχή της ορεινής Αιγιαλείας, όπου βρίσκονται τα Καλάβρυτα και 
η Κερνίτζα, ήδη από αιώνες πριν και μετά τη σλαβική διείσδυση και εγκατά
σταση, μαρτυρούνται επισκοπή, ναοί και ίχνη λατρείας, στα δε σπηλαιώδη όρη 
της μεσοβυζαντινές σκήτες και πιθανοί πυρήνες αναχωρητών89, γεγονός που 
υποβάλλει την προσπάθεια εκχριστιανισμού της σλαβικής ενδοχώρας κατά 
τον 9ο αι. και εξής. Στους χώρους αυτούς, με εδραιωμένη την ασκητική και μο
ναστική παράδοση, ενδέχεται να κατέφυγαν αναχωρητές μοναχοί κατά τις 
διώξεις του Μιχαήλ Η' κατά των Αρσενιατών, όταν η περιοχή ανήκε ακόμη 
στο φραγκικό πριγκιπάτο, το οποίο μαρτυρημένα αποτελούσε χώρο υποδοχής 
καταδιωκόμενων λατίνων και ορθοδόξων μοναχών. Οι μοναχοί αυτοί χαρα
κτηρίζονται για την προσήλωσή τους σε λαϊκούς τύπους λατρείας, με προε-

88. Λαμπροπουλου - Μουτζάλη, Νέα στοιχεία, 377.
89. Ό.π., 373-384- Γ. Α. Πικουλας, Τοπογραφικά περιοχής Καλαβρύτων. Συμβολή πρώτη, 

Επετηρίς των Καλαβρύτων 12-13 (1980-1981), 337-372 (= Αρκαδία. Συλλογή Μελετών, Αθήνα 
2002, 39-76 αρ. 2)· ο Ιδιος, Το οχυρό στήν Κέρτεξη Καλαβρύτων, Αρχαία Αχαΐα καί Ηλεία. Ανα
κοινώσεις κατά το πρώτο διεθνές συμπόσιο, Αθήνα, 19-21 Μαΐου 1989, επιμ. Α. Δ. Ριζακης (Μελε- 
τήματα 13), Αθήνα 1991,265-268 (= Αρκαδία, 293-298 αρ. 20).
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ξάρχουσα τιμή στη Θεοτόκο, και οι διώξεις τους από την επίσημη εκκλησία 
ανακαλούν στη μνήμη -σε σημείο ταυτισμού- την περίοδο της εικονομαχίας με 
την καταδίωξη των εικόνων και την απόκρυψή τους. Μετά το 1280 ανακτάται 
μέρος της ευρύτερης περιοχής των Καλαβρύτων και της Κερνίτζας και, σε χρό
νο που δεν μπορεί να προσδιοριστεί με ακρίβεια, επαναδημιουργείται η ορθό
δοξη επισκοπή Κερνίτζας, η οποία, τουλάχιστον δεκαπέντε ή είκοσι χρόνια 
πριν από το 1316, σύμφωνα με την ανάγνωση της συνοδικής διάγνωσης, είχε 
επίσκοπο τον Μαλωταρά, στα χρόνια που ο μητροπολίτης Κρήτης Νικηφόρος 
Μοσχόπουλος ήταν πρόεδρος Λακεδαιμόνιας.

Ο Μαλωταράς, ως επίσκοπος Κερνίτζας, είχε με τη συγγενή του Ευφρο- 
σύνη-Μαρινία από κοινού στην κτήση τους, από κληρονομιά, σεπτή εικόνα της 
Οδηγητρίας με κτήματα και προσόδους. Η Ευφροσύνη-Μαρινία, που μάλλον 
τον είχε ακολουθήσει στην Κερνίτζα90, πρακτική συνηθισμένη σε συγγενείς ιε
ραρχών και μοναχών, διαφώνησε ακολούθως μαζί του για διαφόρους λόγους 
(οικονομικούς και εκκλησιαστικούς) και αντέδρασε δυναμικά, όταν ο επίσκο
πος μετά από χρόνιες προσπάθειες και παρά μια πρώτη δικαστική απόφαση, 
ιδιοποιήθηκε, συνεργούντος μάλιστα του Μοσχόπουλου, τα κοινά περιουσια
κά στοιχεία. Στη συνέχεια, της αφαιρέθηκε η εικόνα για πρώτη φορά. Μια άλ
λη υπόθεση θα μπορούσε, επίσης, να προταθεί: η Ευφροσύνη-Μαρινία είχε πα- 
ραμείνει στη Λακεδαιμόνια, συντηρώντας την ιδιωτική λατρεία στην κατοικία 
της ή στο αναχωρητήριό της, πάντως όχι σε μοναστήρι, όπου συνέχισε με δυ
σκολίες, λόγω των επεμβάσεων του επισκόπου Κερνίτζας και του μητροπολί
τη Λακεδαιμόνιας, την εμπορευματοποίηση -θα λέγαμε με οικονομικούς ό
ρους- της εικόνας, πρακτική επίσης συνήθης και διαπιστωμένη91, μέχρι που 
της αφαιρέθηκε.

Όλα τούτα συμβαίνουν ώς το 1305-1308, κατά τους χρόνους που εμφανί
ζεται ως επίτροπος Πελοποννήσου ο Ανδρόνικος Ασάνης και δραστηριοποιεί
ται στην περιοχή των Σκορτών και των Καλαβρύτων. Με τη συμβολή του γίνε
ται προσπάθεια να διευθετηθεί η διαμάχη και να επέλθει συμβιβαστική λύση

90. Αξίζει να αναφερθεί το αντίστοιχο παράλληλο του οσίου Λεοντίου στο δεύτερο μισό του 
Μου αιώνα. Όπως οι Μαλωταράδες, επίσκοπος και μοναχή Ευφροσύνη, γόνοι σημαντικής οικο
γένειας από τη Λακεδαίμονα, δωρίζονται ή επιλέγουν να μονάσουν σε ανακτημένη περιοχή της 
ορεινής Αιγιαλείας, το ίδιο και ο Αεόντιος, γιος τού διοικητή Πελοποννήσου από τη Μονεμβασία, 
επιλέγει να μονάσει στην ίδια περιοχή, στο όρος Κλωκό κοντά στο Αίγιο. Το γεγονός αυτό απο- 
δεικνύει την έλξη μιας περιοχής, φημισμένης για τα ασκητικά κέντρα της, που αν και δυσπρόσιτη, 
βρίσκεται ακριβώς δίπλα σε σημαντικούς θαλάσσιους και οδικούς παράλιους άξονες επικοινω
νίας, την Πάτρα, την Κόρινθο και τη Θήβα.

91. Βλ. τα παραδείγματα και τη σχετική τυπολογία των περιπτώσεων αυτών, Oikonomides, 
The Holy Icon, 35-43.
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και με τη βοήθεια του ανεγείρεται ναός για να στεγάσει την εικόνα, όπου μάλ
λον σε κελλί του παραμένει η μοναχή Ευφροσύνη-Μαρινία. Ο ναός, όποια από 
τις δύο υποθέσεις και αν ισχύει για την προηγούμενη εγκατοίκηση της Ευφρο- 
σύνης-Μαρινίας (Λακεδαιμόνια ή Κερνίτζα), δεν μπορεί παρά να ανεγείρεται 
σε περιοχή της Κερνίτζας. Για να συμβιβαστούν και να συμφωνήσουν τα δύο 
μέρη, που ουσιαστικά αντιπροσωπεύουν συγκρουόμενα επισκοπικά (Μαλω- 
ταράς) και μοναστικά (Ευφροσύνη-Μαρινία) συμφέροντα για τα κτήματα και 
τις προσόδους της εικόνας, ο μεν ναός δίδεται στην εποπτεία της μοναχής που 
μισθώνει ιερείς, όμως ιδρύεται μάλλον εντός της δικαιοδοσίας του επισκόπου 
Κερνίτζας, περιοχή όπου ο Ασάνης είχε προσφάτως αρχίσει τη νικηφόρα αντε
πίθεσή του κατά του πριγκιπάτου της Αχαίας. Έτσι έχουν τα πράγματα από 
το 1305-1308 και ώς το 1315, οπότε ο μητροπολίτης Παλαιών Πατρών Μιχαήλ, 
στον οποίο ανήκει η επισκοπή Κερνίτζας, αλλά ταυτόχρονα και ως πρόεδρος 
Λακεδαιμόνιας (στην περίπτωση που ο ναός ευρίσκεται κάπου στη Λακεδαι
μόνια), θεωρεί ότι δικαιούται, υποκινούμενος από κληρικούς της μητρόπολής 
του, να αφαιρέσει την εικόνα από τον ναό, για τον οποίο ποσώς ενδιαφέρεται.

Τέτοια επιμονή στην αφαίρεση της εικόνας της Οδηγητρίας, τέτοια χρό
νια διεκδίκηση για την κατοχή και τη διαχείρισή της, θεωρώ ότι απαιτούν πιο 
σύνθετη εξήγηση, εκτός από αυτή για την ιδιοποίηση των προσόδων και των 
κτημάτων. Πιστεύω, λοιπόν, ότι η διεκδίκηση της εικόνας πρέπει να υπαγορεύ
εται από τη σπουδαιότητά της και τα θρυλούμενα γι’ αυτήν στην Πελοπόννη
σο, ώστε να εξωθούνται οι μητροπολίτες Λακεδαιμόνιας και Παλαιών Πατρών 
στην κατάσχεσή της, παρά και ενάντια στις κατά καιρούς δικαστικές αποφά
σεις. Θεωρώ, ότι η σπουδαιότητα της εικόνας της Ευφροσύνης-Μαρινίας, ως 
Οδηγητρίας, σχετίζεται με την παράδοση -μαρτυρούμενη από τον 4ο αι - που 
θέλει την Αχαΐα, εκτός από χώρο δράσης και μαρτυρίου του αποστόλου Αν- 
δρέα, και ως περιοχή όπου ο Λουκάς έγραψε μέρος του ευαγγελίου του92 στο 
Μέγα Σπήλαιο. Σύμφωνα, μάλιστα, με τον Βίο των οσίων Συμεών και Θεοδώ
ρου, στο Μέγα Σπήλαιο είχε βρεθεί η εικόνα της Βρεφοκρατούσης Παναγίας, 
ένα ακόμη έργο του Λουκά. Χαρακτηριστικά, ο Βίος αναφέρει, ότι στο Μέγα 
Σπήλαιον εύρέθη καί ή παλαιό άγια τράπεζα την όποιαν είχε σχεδιάσει εις την 
πέτραν τοϋ βοννοϋ ό ίερώτατος άπόστολος Λουκάς, ό όποιος ιστόρησε καί 
την θείαν εικόνα με τα ίδια του τά χέρια καί έγραψε καί τό Ιερόν Εύαγγέλιον, 
ώς καθώς μαρτυρούν καί άλλοι, όπου έγραψαν τον βίον των άγιων πατέρων 
τούτων93.

92. Burgess, The Passio S. Artemii (βλ. σημ. 40), 5-36.
93. Βίος Συμεών καί Θεοδώρου, 96 στ. 597-605. Για τον έλεγχο αυτού ειδικά του αποσπάσματος από 

τον Θ. Φαρμακίδη, στην κριτική του για την έκδοση Οικονόμου, βλ. Λαππας, Προσκυνητάρια, 116-117.
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Σύμφωνα, πάντα, με τον Βίο των οσίων, η εικόνα είχε βρεθεί μέσα στο Μέ- 
γα Σπήλαιο, κοντά στην Κερνίτζα, από την Κόρη, την επίσης μοναχή Ευφρο
σύνη, παραδόθηκε ακολούθως από την ίδια στους αγίους πατέρες και πολύ 
αργότερα τοποθετήθηκε σε ναό που ανηγέρθη διά μέσον τής ενσεβείας καί 
γενναίότητος τοϋ νϋν βασιλεύοντος Άνόρονίκον. Αν οι μεγάλες ομοιότητες με 
την ιστορία της εικόνας της Ευφροσύνης-Μαρινίας θεωρηθούν τυχαίες, τότε 
είναι σκανδαλωδώς διαβλητές και ύποπτες και χρήζουν ελέγχου. Τον αυτο- 
κράτορα Ανδρόνικο, ως κτήτορα του ναού του Μεγάλου Σπηλαίου, αναφέρει, 
όπως ήδη σημειώσαμε, και ο σύγχρονός του υμνογράφος Παύλος Κορίνθιος, 
που στον Κανόνα του για τους οσίους και την Ευφροσύνη παρακαλεί τη Θεο
τόκο: όίόου τάς νικάς, βαρβάρων κατά πάντων, καί πλήσον θυμηόίας το κρά
τος του Παλαιολόγου άνακτος94. Να υπαινίσσεται, μέσα από την κοινότυπη 
αυτή παράκληση, τη συμβολή του ανιψιού τού αυτοκράτορα, τού Ανδρονίκου 
Ασάνη, τόσο στην ανέγερση του ναού όσο και στις νίκες στην περιοχή των 
Σκορτών και των Καλαβρύτων αλλά και αργότερα σε όλη την Πελοπόννησο, 
όταν, σύμφωνα με τη συνοδική διάγνωση, ον μικράν σπονδήν καί χεϊρα σνμ- 
βαλλομένον καί τοϋ περιποθήτον άνεψιοϋ τοϋ κρατίστον καί άγιον μον αντο- 
κράτορος, κϋρ Ανδρόνικόν Παλαωλόγον τοϋ Ασάνη, εις κεφαλήν εν τή Πελο- 
ποννήσω τνγχάνοντος95', Στη Θεοτόκο, εξάλλου, προσγράφονται όλες οι νίκες 
του Ανδρονίκου Β' διά του ανιψιού του Ασάνη, καθόλη τη θητεία του τελευ
ταίου στην Πελοπόννησο.

Το πολύτιμο κεκτημένο από την παραπάνω προσέγγιση, και στο βαθμό 
που η ανάγνωσή μας ισχύει, είναι ότι, μετά το χρυσόβουλλο του Απριλίου του 
1348, διαθέτομε για το Μέγα Σπήλαιο με τον εκεί ναό της εικόνας, έργο του 
Αουκά, μια ακόμη συγκεκριμένη χρονολογία, τον Απρίλιο του 1316 της συνο
δικής διάγνωσης, με όλους τους επαγόμενους υπολογισμούς προς τα πίσω, 
τουλάχιστον ώς το 1300-1310. Γεννάται, βεβαίως, το ερώτημα, μήπως η Λακε
δαιμόνια Ευφροσύνη-Μαρινία ουσιαστικά εμιμείτο τον βίο και την πολιτεία 
της όσιας Ευφροσύνης, όπως αυτά θρυλούνται και περιγράφονται στον Βίο 
των οσίων Συμεών και Θεοδώρου. Η Ευφροσύνη-Μαρινία κατείχε, όπως και 
η Κόρη, εικόνα της Οδηγητρίας και ενδέχεται, έχοντας μοναστικό πρότυπο 
στον ίδιο χώρο, στην επισκοπή Κερνίτζας, την οσία Ευφροσύνη, να έλαβε ως 
μοναχή, τιμώντας την οσία, το όνομα Ευφροσύνη και να έκτισε ναό. Τούτο ση

94. Βερναρδης, Σνναξις, 57: την εν τώ σπηλαίω σου μονήν τοΐς κάλλεσιν, εις ϋψος έπηνξηαε 
Παλαίολόγος άναξ σοφώς, περφεβλημένος ενσεβείας το κράτος. ’Ανδρόνικος ό μέγας, τούτψ δί- 
όου τάς νικάς...

95. PRK, Ι,αρ. 35,276.19-22.
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μαίνει ότι με βάση τις χρονολογίες που συναγάγαμε παραπάνω, τουλάχιστον 
στην πρώτη δεκαετία του 14ου αι. και μάλιστα στα 1305-1308, η λατρεία της ει
κόνας στο Μέγα Σπήλαιο ήταν εδραιωμένη, υπήρχε ναός και οι διηγήσεις για 
τους οσίους και την εύρεση της Σπηλαιωτίσσης ήταν δημοφιλείς.

Θα μπορούσε, όμως, να έχει συμβεί και το εντελώς αντίθετο: η εικόνα και 
ο ναός της Μαρινίας-Ευφροσύνης να είναι ο ναός και η εικόνα στο Μέγα Σπή
λαιο και σε μια επακόλουΟη μυθοπλασία, όταν γίνεται μονή και συγγράφεται 
ο Βίος των οσίων, να προστέθηκαν νέα στοιχεία από την περιπέτεια της εικό
νας της Ευφροσύνης-Μαρινίας σε έναν αρχικό πυρήνα αγιολογικών θρυλου
μένων. Στην περίπτωση όμως αυτή, ο κυρίως ναός του Μεγάλου Σπηλαίου, ως 
έργο της Ευφροσύνης-Μαρινίας και του Ανδρονίκου Ασάνη, κτίζεται περί το 
1305-1308, η δε σταυροπηγιακή μονή και ο Βίος των οσίων είναι υπόθεση μετα
γενέστερη του 1316.

Ενδέχεται να υπάρχει και μια μεσαία εκδοχή, σύνθεση των δύο αναφερ- 
θέντων: να πρόκειται για δύο διαφορετικές εικόνες στον ίδιο ή διαφορετικό 
χώρο, των οποίων η συγγενής ιστορία και τα θρυλούμενα προσέφεραν υλικό 
στην κατασκευή του Βίου των οσίων. Πάντως, όποια εκδοχή και αν ισχύει, δεν 
χωρεί, πλέον, καμία αμφιβολία ότι η Οδηγήτρια της μοναχής Ευφροσύνης των 
Μαλωταράδων πρέπει να σχετίζεται, αν δεν ταυτίζεται, με τη Σπηλαιώτισσα. 
Σε κάθε περίπτωση, η λατρεία της εικόνας του Μεγάλου Σπηλαίου και τα σχε
τικά θρυλούμενα εγγράφονται στα χρονικά πλαίσια της πριν από το 1300 και 
ώς το 1316 περιόδου και φωτίζονται από τα αναφερόμενα συμβάντα στη συ
νοδική διάγνωση.

Πώς, όμως, μια εικόνα της Οδηγητρίας, εικονογραφικός τύπος βρεφοκρα- 
τούσης Θεοτόκου, γνωστός, παγιωμένος και εύκολα αναγνωρίσιμος96, με πολύ 
συγκεκριμένες κινήσεις ή θέσεις των χεριών και με κατακόρυφη τη στάση του 
φερομένου θείου βρέφους, μπορεί να ταυτίζεται με την εικόνα της δεξιοκρα- 
τούσης Θεοτόκου του Μεγάλου Σπηλαίου, με το θείο βρέφος εξαπλωμένο; Η 
Οδηγήτρια, βέβαια, αν και στον κυρίως τύπο της απεικονίζεται αριστεροκρα- 
τούσα, απαντά επίσης και σε άλλες παραλλαγές ως δεξιοκρατούσα με διαφο
ροποιήσεις στη στάση του εναγκαλισμένου ή ανακλιμένου βρέφους97. Εξάλ

96. Gordana Babic, Les images byzantines et leurs degrés de signification: l'exemple de 
l’Hodigitria, Byzance et les images. Cycle de conférences organisé au musée du Louvre par le Service 
culturel du 5 octobre au 7 décembre 1992, επιμ. A. Guillou - J. Durand, Παρίσι 1994,189-222, όπου 
και η σχετική βιβλιογραφία.

97. A. Grabar, L’Hodigitria et L’Eleousa, Zbornik za likovne umestnosti 10 (1975), 3-14 
(= L'art paléochrétien et l'art byzantin, Λονδίνο, Variorum Reprints, 1979, αρ. Vili)· Doula Mouriki, 
Variants of the Hodegetria on Two Thirteenth-Century Sinai Icons, CA 39 (1991), 153-182. Η αριστε-
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λου, από σχετικά πολύ ενωρίς προϋπάρχουν του επιθέτου Οδηγήτρια ο συγκε
κριμένος εικονογραφικός τύπος και οι παραλλαγές του, οι οποίες απαντούν 
στις σφραγίδες, με πλήθος άλλων επιθέτων και τοπογραφικών ονομάτων, ό
πως θεωρείται και το όνομα Οδηγήτρια από τον 11ο αι. κ.ε. Στα μολυβδόβουλ- 
λα μάλιστα, του 11ου-12ου αι., απεικονίζονται δεξιοκρατούσες Θεοτόκοι, του 
τύπου της Οδηγητρίας, με το όνομα Βασσιώτισα και Ενεργέτις98 99. Ο τύπος της 
εικόνας του Μεγάλου Σπηλαίου (εικ. 1), που μια σύγχρονη μελέτη της πάντα εκ- 
κρεμεί", ομοιάζει με σειρά τέτοιων απεικονίσεων που θεωρούνται παραλλα
γές Οδηγητρίας. Δεξιοκρατούσα Οδηγήτρια απεικονίζεται επίσης στην εικόνα 
που ο Λουκάς ζωγραφίζει στη μικρογραφία του Μου αι. του Σιναϊτικού κώ
δικα100 αρ. 233 φ. 87ν (εικ. 2). Βέβαια, στην περίπτωση της εικόνας της Ευφρο- 
σύνης-Μαρινίας, η συνοδική διάγνωση μας παρέχει μόνο το όνομα Οδηγήτρια 
και ουδέν αναφέρει για τον εικονογραφικό τύπο. Άραγε, θα μπορούσε να θεω
ρηθεί ως απολύτως επαρκές μόνο το όνομα, για να προσδιορισθεί δεσμευτικά 
ο καθορισμένος εικονογραφικός τύπος, δηλαδή ένα πιστό αντίγραφο της εικό
νας της Οδηγητρίας στην Κωνσταντινούπολη, από όπου μάλιστα, όπως έχει 
υποστηριχθεί, είχε δοθεί κατόπιν συνεννοήσεων άδεια για την αντιγραφή της101;

ροκρατούσα Μαυριώτισσα στο τύμπανο της θύρας του ναού στην Καστοριά, επίσης Θεωρείται 
παραλλαγή Οδηγητρίας, με εξαπλωμένο το φερόμενο βρέφος, βλ. Παπαμαςτορακης, Ένα εικα
στικό εγκώμιο, 223-226. Οι εξωτερικές, μάλιστα, παραστάσεις της Θεοτόκου Μαυριώτισσας και 
του Μιχαήλ Παλαιολόγου στον εν λόγω ναό, χρονολογούνται στα 1261-1264, μετά τα γεγονότα της 
ανάκτησης της Κωνσταντινούπολης, και συσχετίζονται με τη δυναστική ιδεολογία και τον ρόλο 
της Οδηγητρίας ως νικοποιού και οδηγού των Παλαιολόγων.

98. Babiî, Les images, 212 σημ. 7l· Ioanna Koltsida-Makre, The Iconography of the Virgin 
Through Inscriptions on Byzantine Lead Seals of the Athens Numismatic Museum Collections, 
Studies in Byzantine Sigillograpliy 8 (2003), 29-30.

99. Γ. A. Σωτήριου, Περί τής μονής τού Μεγάλου Σπηλαίου καί των έν αυτή κειμηλίων. Β'. 
Κειμήλια τής μονής, ΑΔ 4 (1918), Παράρτημα, 56-60· Α. Ξυγγοπουλος, Ή είκών τής Θεοτόκου έν 
τή μονή του Μεγάλου Σπηλαίου, ΑΕ15 (1933), 101-119. Ο Ξυγγοπουλος, ό.π., 108-110,116-117, τη 
χρονολόγησε αρχικά στα τέλη του 11ου - αρχές του 12ου αι. και τη θεώρησε παραλλαγή Οδη
γητρίας του τύπου Παναγία της Αντιόχειας κατά Kondakov, φερμένη στην Αχαΐα από τη Συροπα- 
λαιστίνη στα χρόνια του Ανδρονίκου Β' από δύο ιεροσολυμίτες μοναχούς που δεν είναι άλλοι από 
τους οσίους του Βίου. Αρχές του 13ου αι. την αναχρονολογεί αργότερα, βλ. ο Ιδιος, Icônes du 
XIIIe siècle en Grèce, L'art byzantin du XIIIe siècle: Symposium de Sopoçani 1965, επιμ. V. J. 
DjuriC, Βελιγράδι 1967, 76.

100. Για τον Σιναϊτικό κώδικα και τη μικρογραφία, βλ. Byzantium: Faith and Power (1261- 
1557), επιμ. Helen Evans, Νέα Υόρκη 2004, 344-345 αρ. 203. Για παραλλαγές της Οδηγητρίας, βλ. 
Mouriki, Variants, 153-182.

101. Ο Ikonomi des, The Holy Icon, 40. Για τη δύναμη των πιστών αντιγράφων μιας εικόνας, 
βλ. BabiC, Les images 197-198.
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Έχομε, άραγε, απεικονίσεις της Παναγίας επιγραφόμενες Οδηγήτριες, όπου ο 
εικονογραφικός τύπος είναι αλλότριος ή αποκλίνει σημαντικά από τον κυ
ρίαρχο τύπο της Οδηγητρίας; Την απάντηση δίδουν ορισμένα παραδείγματα 
του 13ου αι., όπου επιγραφή και απεικόνιση δεν εναρμονίζονται. Στην Αγή- 
τρια (= Οδηγήτρια) της Μάνης, παράσταση Βλαχερνίτισσας στο τεταρτοσφαί- 
ριο της αψίδας, επιγράφεται ΜΡ ΘΟΥ Η ΟΔΗΓΗΤΡΙΑ (εικ. 3), όπως «Οδη
γήτρια» επιγράφεται και στον νάρθηκα του ίδιου ναού μια αριστερο- 
κρατούσα, στον τύπο της Γλυκοφιλούσης (εικ. 4)102. Επίσης, δύο μολυβδό- 
βουλλα του 13ου αι., με επιγραφή «Αχειροποίητος», φέρουν εντελώς διαφορε
τικούς εικονογραφικούς τύπους, το ένα κλασική Οδηγήτρια, το άλλο Παναγία 
Βλαχερνίτισσα103 104. Χρήσιμο, επίσης, είναι να αναφερθεί ότι στο Αφεντικό, στο 
Μυστρά, σε μονή με το όνομα Οδηγήτρια, καμία από τις σωζόμενες παραστά
σεις της βρεφοκρατούσης Θεοτόκου δεν αποδίδεται στον τύπο της Οδηγη
τρίας. Δεν γνωρίζω σε ποιο βαθμό είναι δηλωτικό και σημαίνον το γεγονός ότι 
στο ισόγειο του νάρθηκα, πάνω από την είσοδο προς τον κυρίως ναό, παριστά- 
νεται η Ζωοδόχος Πηγή, μάλιστα σε ναό μονής που είναι èri όνόματι τετιμημέ- 
νη τής Θεοτόκον τής 'Οδηγητρίας τής έπικεκλημένης τοϋ Βροντοχίον]Μ. Θα 
μπορούσε, επομένως, να υποστηριχθεί ότι η Οδηγήτρια, κυρίως κατ’ όνομα (επ’

102. N. Β. Δρανδακης, Βυζαντινές τοιχογραφίες τής Μέσα Μάνης, Αθήνα 1995,238-248 εικ. 
13, 21, 252-255 εικ. 16, 30, 31. Τη βιβλιογραφία για τις συχνές παραστάσεις της Βλαχερνίτισσας 
στην Επίδαυρο Λιμηρά και στη Μάνη, βλ. στο Κωνςταντινιδη, Δογματικό υπόβαθρο, 165-166 σημ. 
4,5.

103. Α. Ξυγγοπουλος, Ή λατρευτική εικών τοϋ ναοϋ τής ’Αχειροποιήτου Θεσσαλονίκης, 
Ελληνικά 13 (1954), 261· Koltsida-Makre, The Iconography, 35-36. Ως προς το όνομα, όμως, του 
ναού στη Θεσσαλονίκη και τη δήθεν μετατροπή του, όπως και της εικόνας, από Οδηγήτρια σε Α
χειροποίητο, βλ. Θ. Παπαζωτος, Ό μεγάλος ναός τής Θεοτόκου στή Θεσσαλονίκη. Μία επανεξέ
ταση τών πηγών γιά τήν ιστορία τής ’Αχειροποιήτου, Μακεδονικά 22 (1982), 112-131. Επίσης, Χα

ρά Κωνγγαντινιδη, Ό ναός τής Φανερωμένης στα Φραγκονλιάνικα τής Μέσα Μάνης, Αθήνα, 
1998,47, 80-87· η Ιδια, 'Η Αχειροποίητος-Φανερωμένη τών πρώτων Παλαιολόγων,ΔΧΑΕ περ. Δ' 
24 (2003), 89-98. Βλ. και Μ. Bacci, Il pennello dell’Evangelista. Storia delle imagini sacre attribuite a 
san Luca, Πίζα 1998,165-166.

104. Σύμφωνα με τον Χατζηδάκη, απεικονίζονται η «Πλατυτέρα» στην αψίδα του βήματος, 
η «Βλαχερνίτισσα» πάνω από την είσοδο προς τον ναό, η «Βρεφοκρατούσα δεόμενη» στον τρού
λο του υπερώου του νάρθηκα, «όρθια Παναγία» στο ΒΔ παρεκκλήσι και «η Κυριώτισσα» στη νό
τια στοά, βλ. Χατζηδακης, Μυστράς, 59, 62, 64, 67. Επίσης, Rodoniki Etzeoglou, Quelques re
marques sur les portraits figurés dans les églises de Mistra, XVI. Internationaler Byzantini- 
stenkongress, Wien, 4.-9. October 1981. Akten, ΙΙ/5. Kurzbeiträge. 10. Die Stilbildende Funktion der 
byzantinischen Kunst, Βιέννη 1982 (= JÖB 32/5), 513-521. Βλ. και Ursula Weissbrod, "Hier liegt der 
Knecht Gottes...”. Gräber in byzantinischen Kirchen und ihr Dekor (II. bis 15. Jahrhundert). Unter 
besonderer Berücksichtigung der Höhlenkirchen Kappadokiens, Βισμπάντεν 2003,97,106-108,137-
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όνόματι) και δευτερευόντως κατά τύπον, υπέβαλε ως το κατεξοχήν κυρίαρχο 
και σημαίνον όνομα θαυματουργού εικόνας, έργο του ευαγγελιστή, τη σχέση 
με τον ζωγράφο Λουκά και τους Παλαιολόγους. Να υποτεθεί, ότι το όνομα 
«Οδηγήτρια» της εικόνας της Ευφροσύνης-Μαρινίας παρέπεμπε κατά τον ίδιο 
τρόπο στο παγκοίνως γνωστό αντίστοιχό της και ομώνυμο πρότυπο, την Οδη
γήτρια της Κωνσταντινούπολης, πριν ακόμη αντικατασταθεί από το Μεγα- 
σπηλαιώτισσα;

Θεωρώ, λοιπόν, ότι, στον βαθμό που ταυτίζονται οι δύο εικόνες, αυτή της 
μοναχής Ευφροσύνης-Μαρινίας και αυτή της μοναχής-οσίας Ευφροσύνης του 
Μεγάλου Σπηλαίου, μια θρυλούμενη σχέση της εικόνας αυτής, ως Οδηγητρίας, 
με τον ζωγράφο Λουκά χρησίμευε στην/στον κάτοχό της για να επιβάλλει έτι 
περαιτέρω τη λαϊκή λατρεία και να ενισχύει τα περιουσιακά και τις προσόδους 
της εικόνας. Όπως αναφέραμε, η Αχάία ήδη από πολύ ενωρίς εθεωρείτο χώ
ρος δράσης του Λουκά, συνεπώς μια εικόνα της Θεοτόκου θα μπορούσε να εί
χε ζωγραφιστεί στην περιοχή από τον ευαγγελιστή. Ως εικόνα, όμως, κηροπλά
στη, ήταν διαφορετική από την Οδηγήτρια της Κωνσταντινούπολης. Οι άμεσα 
ενδιαφερόμενοι δεν πρέπει να δυσκολεύτηκαν να βρουν τεκμηρίωση, παρερ- 
μηνεύοντας αυτά που αναφέρονται ήδη από τον Συμεώνα τον Μεταφραστή 
και τον Φιλάγαθο Κεραμίτη (12ος αι.) για τον ζωγράφο-ευαγγελιστή. Ο Μετα
φραστής αναφέρει ότι ο Λουκάς, Χριστού τύπον, τόν τε τής αυτών τεκούσης 
καί δούσης το πρόσλημμα χαρακτήρα, πρώτος ούτος κηρώ καί χρώμασι βά- 
ιβας, εν είκόνι τιμάσθαι μέχρι καί νϋν παραόέδωκεν, ενώ ο Φιλάγαθος, την ει
κόνα τής Θεομήτορος κηρώ καί χρώμασιν εζωγράφησεν, έν ταΐς ίεραϊς ώλέ- 
ναις άγκαλιζομένην τον Κύριον, ήτις εν τή μεγαλοπόλει νϋν διασώζεται105. 
Μια εικόνα ζωγραφισμένη από τον Λουκά, που διασώζεται στην Κωνσταντι
νούπολη τον 12ο αι., δεν μπορεί παρά να παραπέμπει στην Οδηγήτρια, το δε

138. Η Weissbrod θεωρεί ότι στο ΒΔ παρεκκλήσι, στον τάφο του Παχωμίου, απεικονίζεται 
αριστεροκρατούσα Οδηγήτρια (ό.π., 106), όπως Οδηγήτρια θεωρεί και την Παναγία στην εικόνα 
του Ιωάννη Ασάνη του Μεγάλου Σπηλαίου (ό.π., 137), την οποία χρονολογεί στα 1400, αγνοώντας 
το άρθρο του Papamastorakis, Ioannes, 65-73. Όμως, τόσο η χειρονομία της Παναγίας όσο και ο 
τρόπος που ευλογεί ο Χριστός αλλά και το γεγονός ότι αυτός ο ειδικός τύπος απαντά σε επιτύμ
βιες και αφιερωτικές παραστάσεις, μας απομακρύνει από τον τύπο της Οδηγητρίας και των 
παραλλαγών της, βλ. Τ. Παπαμαςτορακης, Επιτύμβιες παραστάσεις κατά τη μέση και ύστερη 
βυζαντινή περίοδο, ΔΧΑΕ περ. Δ' 19 (1996-1999), 285-304.

105. Συμεών Μεταφραστής, Υπόμνημα εις Λουκάν τόν άγιον απόστολον καί ευαγγελιστήν, 
PG 115, στ. 1136- Φιλαγαθος Κεραμιτης, Θεοφάνους Κεραμέως, Όμιλίαι εις ευαγγέλια κυριακά, 
καί έορτάς του δλου ενιαυτού, PG 132, Ομιλία XX, στ. 440. Για την ταύτιση του Θεοφάνη Κερα
μέως με τον Φιλάγαθο Κεραμίτη και τη χειρόγραφη παράδοση, βλ. Filagato da Cerami, Omelie per 
i vangeli domenicali e le feste di tutto l’anno, έκδ. G. Rossi Taibbi, Παλέρμο 1969.
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κηρώ καί χρώμασι σημαίνει, βεβαίως, την εγκαυστική τέχνη106 107. Σε ανέκδοτο 
Προσκυνητάρι του 1765, που στηρίζεται σε παλαιότερες παραδόσεις και επε
ξεργασίες, το απόσπασμα του Φιλαγάθου παρερμηνεύεται και εφαρμόζεται 
στην εικόνα του Μεγάλου Σπηλαίου. Το κηρώ καί χρώμασιν σημαίνει εικόνα 
ανάγλυφη κατασκευασμένη από κερί, το δε ι]τις έν τη μεγαλοπόλει νϋν δια
σώζεται γίνεται ήτις έν τφ μεγάλω σπηλαίω μέχρι τοϋ νϋν (ή καί είσέτι) δια- 
σώζεται101. Κανείς δεν μπορεί να αποκλείσει ότι οι παρερμηνείες αυτές είχαν 
χρησιμοποιηθεί ήδη σε παλαιότερους χρόνους για την απόδοση της κηροπλά
στης εικόνας της Ευφροσύνης-Μαρινίας στον απόστολο Λουκά.

Συμπερασματικά, μπορεί να υποστηριχθεί ότι η εικόνα της Ευφροσύνης- 
Μαρινίας συσχετιζόταν, όχι ως προς τον τύπο αλλά ως προς το όνομα, με το 
ευρύτατα γνωστό και αγιολογικά συγγενές αντίστοιχό της, την Οδηγήτρια της 
Κωνσταντινούπολης108, συσχετισμός που της επέτρεπε να αντλεί θαυματουρ
γή ισχύ και να συγκεντρώνει πλούτο. Αργότερα, με την επιβολή και τη στερέω
ση της λατρείας της στον ναό και το μοναστήρι, στο Μέγα Σπήλαιο, αυτονομή- 
θηκε ως παραλλαγή της Οδηγητρίας και σύμφωνα με τις εντόπιες παραδόσεις 
ως διαφορετική εικόνα του Λουκά, με το όνομα Σπηλαιώτισσα ή Μεγασπη-

106. Bacci, Il pennello, 99,172. Την Οδηγήτρια στην Κωνσταντινούπολη βλέπει να περιγρά- 
φεται στο απόσπασμα και ο πρώτος εκδότης του Φιλαγάθου, Fi. Scorso (Παρίσι 1644), βλ. PG 
132, στ. 440 σημ. 86.

107. Λαππας, Προσκυνητάρια, 93. Bacci, Il pennello, 172. Ας σημειωθεί, ότι το ανέκδοτο α
νώνυμο Προσκυνητάρι του Μεγάλου Σπηλαίου, του 1765 -που έχει ως βασική του πηγή, στην ο
ποία και παραπέμπει, τη χαμένη σήμερα παράφραση του Βίου των οσίων, από τον Θεοδώρητο 
Λακεδαιμόνιας, περί το 1670- αποδίδει το σχετικό απόσπασμα με τις παραναγνώσεις ή και τις η
θελημένες παραποιήσεις σε έργα δύο διαφορετικών συγγραφέων, του Θεοφάνη Κεραμέα και κά
ποιου άγνωστου αρχιεπισκόπου πόλεως 'Αρμενίου, ονομαζόμενου Ραμεώτη. Αναφέρει, μάλιστα, 
ότι το απόσπασμα περιέχεται σε ομιλία του Ραμεώτη, η οποία σωζόταν σε μεμβράνινο χειρόγρα
φο στη μονή Ομπλού Πατρών, βλ. Λαππας, Προσκυνητάρια, 85,90-91,93. Πρόκειται, βεβαίως, για 
τον ίδιο συγγραφέα, τον Φιλάγαθο Κεραμίτη του 12ου αι., που ως Θεοφάνης Κεραμέας εθεωρεί- 
το ήδη από τον 13ο αι. αρχιεπίσκοπος Ταυρομενίου, βλ. Rossi Taibbi, Filagato da Cerami, Omelie, 
vii-xvi, li-lvi. Πιστεύω ότι τα Αρμενίου και Ραμεώτη αντιστοιχούν σε Ταυρομενίου και Κεραμίτη ή 
Κεραμεώτη, το δε χειρόγραφο της μονής Ομπλού πρέπει να προστεθεί στο κατάλογο του Rossi 
Taibbi με τα έργα του Φιλαγάθου Κεραμίτη.

108. Αν και μεταγενέστερη, μόλις του 1751, σημαντική πληροφορία για Οδηγήτρια στο Μέγα 
Σπήλαιο αναφέρεται στο έργο του Εφραιμ Αθηναίου, Ή περιγραφή τής σεβάσμιας, καί βασιλικής 
μονής τοϋ Κόκκου, ήτοι Διήγηαις περί τής έν Κύπρω άποκομίσεως, τής θαυματουργού άγιας Εί- 
κόνος τήςΎπεραγίας Θεοτόκου τής λεγάμενης Κυκκιοτίσης, Βενετία 1751,20, όπως εκδίδεταιαπό 
τον Κωνςταντινιδη, Ή Δ ιήγηαις (βλ. σημ. 38), 256.10-13: Κυκκιότισαα έπεγράφη, επειδή έξελέξα- 
το εις κατοικητήριον τήν κατά το όρος τοϋ Κόκκου ιερόν μονήν, έν τή νήσφ Κύπρω. Οΰτω γάρ 
καί ή 'Οδηγήτρια, ή έν τφ Μεγάλφ Σπηλαίω ουσα, Σπηλαιότισοα λέγεται.
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λαιώτισσα. Έχει, μάλιστα, υποστηριχθεί ότι simulacra simulate an idea, not a 
thing και ότι μια εικόνα (όπως αυτή της Οδηγητρίας που είχε a score of ver
sions και ελάχιστοι γνώριζαν ή ενδιαφέρονταν αν είναι διαφορετικά από το 
πρωτότυπό της), εμπλουτίζεται με τοπογραφικό επίθετο, π.χ. Μεγασπηλαιώ- 
τισσα, μόνο τη στιγμή που το επιβάλλει η συλλογική πίστη στη θαυματουργή 
δύναμή της109. Αν, μάλιστα, η Ευφροσύνη-Μαρινία διακήρυσσε ότι η εικόνα 
της ήταν έργο του Λουκά, όπως η Οδηγήτρια της Κωνσταντινούπολης, όταν 
τελικά την τοποθετεί στο Μέγα Σπήλαιο εκλείπει ένας επιπλέον λόγος διώξε
ων και κατασχέσεων, καθώς εμφανίζεται ως άλλη, διαφορετική εικόνα του ευ- 
αγγελιστή-ζωγράφου με τοπογραφικό επίθετο. Εξάλλου, ο Βίος και τα χρυσό- 
βουλλα μόνο ως Σπηλαιώτισσα και Μεγασπηλαιώτισσα την αναφέρουν110.

Όπως κι αν έχουν τα πράγματα, πιστεύω ότι δύο σημαντικές εικόνες Βρε- 
φοκρατούσης, αυτή της Ευφροσύνης-Μαρινίας και αυτή του Μεγάλου Σπη
λαίου, με τόσα κοινά στοιχεία, στην ίδια περιοχή, στα ίδια ακριβώς χρόνια ... 
παραείναι υπερβολικό! Θεωρώ, λοιπόν, ότι η εικόνα της Ευφροσύνης-Μα
ρινίας πρέπει να είναι αυτή της Ευφροσύνης-Κόρης του Βίου των οσίων του 
Μεγάλου Σπηλαίου. Κατά συνέπεια, στις δύο πρώτες δεκαετίες του Μου αι. 
στα ασκητήρια της Κερνίτζας και των Καλαβρύτων, η εικόνα τής Ευφροσύ
νης-Μαρινίας γίνεται η θρυλούμενη εικόνα που ζωγράφισε ο Λουκάς στο Μέ
γα Σπήλαιο και ήταν στην κατοχή της Ευφροσύνης-Κόρης. ΕΙ εικόνα εναποτί- 
θεται στον νεοϊδρυμένο ναό και από την εικόνα και για την εικόνα γίνονται ό
λα, ο ναός, το μοναστήρι, ο Βίος·. Χάριτι μεν ούν τής Θεοτόκου καί των ρηθέ- 
ντων άγιων καί το ιερόν τοϋτο Σπήλαιον μετεσκευάσθη καί εγεινε μοναστή- 
ριον111. Τότε, έλαβεν μεταβολήν καί τό μοναστηριού τοϋτο τοϋ Σπηλαίου καί 
μετεκομίσθησαν καί ταϋτα των άγιων τά λείψανα ..., ανακομιδή που εγεινεν 
είς ταϊς είκοσιεπτά τοϋ Απριλίου μηνάς112. Βέβαια, τον Απρίλιο του 1316, με 
βάση τη συνοδική διάγνωση, η εικόνα αποδίδεται πανηγυρικά από την πα
τριαρχική σύνοδο στον ναό της, όμως η εορτή, τα Απόόοτρα, σύμφωνα με τον 
Βίο, θεσπίστηκε από τους οσίους: να καλήται φερωνύμως ή ημέρα τής εύρέσε-

109. A. Cutler, Uses of Luxury: on the Functions of Consumption and Symbolic Capital in 
Byzantine Culture, Byzance el les images, 323-324. Βλ. επίσης, BabiC, Les images, 207· Bacci, Il pen
nello, 164-165.

110. Στις δύο γνωστές μας συγγενείς παραστάσεις με επιγραφή Σπηλαιώτισσα, η στάση του 
σώματος του Χριστού και η χειρονομία της αριστεροκρατούσης είναι διαφορετική από αυτές της 
εικόνας της Μεγασπηλαιωτίσσης. Βλ. παραπάνω σημ. 23.

111. Βίος Συμεών καί Θεοόώρου, 109 στ. 928-931.
112. Ό.π., 107 στ. 881-884, 112-113 στ. 1019-1021. Βέβαια, στις 27 Απριλίου εορτάζεται η 

μνήμη του αγίου ιερομάρτυρος Συμεών, επισκόπου Ιεροσολύμων.
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ώς της Απόδοτρα, καί νά γίνεται εις την εικοστήν όευτέραν τοϋ Αύγουστου 
μηνάς ή εορτή, ώσάν όπου είς την αυτήν ημέραν ήθέλησεν ή θεία πρόνοια νά 
μάς άποόώση το μέγα τούτο καί παράδοξον τής θείας είκόνοςμυστήριον113. Ο 
Ανδρόνικος Β', όπως αναφέραμε, είχε ήδη από το 1296 καθιερώσει όλο τον 
Αύγουστο ως μήνα εορτασμού της Θεοτόκου.

Η τελική απόφαση του Απριλίου του 1316 αποτελεί το χρονικό και θεμα
τικό σημείο, όπου τα ιστορικά γεγονότα συμπλέκονται με τους υπάρχοντες 
θρύλους, ο μύθος εναγκαλίζεται ασφυκτικά την ιστορία, τα σημαίνοντα και τα 
σημεία αναδιατάσσονται και αρχίζει η μυθοπλασία για τη συγκρότηση του 
αγιολογικού αφηγήματος, όπου όλα αλλάζουν θέσεις και οι σημασίες ανασυ
γκροτούνται114 115. Συνεπώς, μόνο μετά το 1316 πρέπει να χρονολογηθεί η κατα
σκευή του Βίου των οσίων του Μεγάλου Σπηλαίου, μάλιστα σε απόσταση που 
επιτρέπει στον συντάκτη να υποστηρίζει ότι η εικόνα, διά μέσον φρικτών θαυ
μάτων εμεινεν πάντα άμετασάλευτος]]5, σαν να υπαινίσσεται ή να εξορκίζει 
πρόσφατες και μελλοντικές διεκδικήσεις, αφαιρέσεις και απομακρύνσεις της.

Θεωρώ, λοιπόν, ότι ισχύουν τα κατασκευαστικά στάδια του Βίου, που 
είχαμε παρουσιάσει στην πρώτη μελέτη μας, όπου χαρακτηριστικά αναφέρα
με: «Ό βίος των οσίων συμπλέκεται κατά τέτοιο τρόπο μέ τό βίο τής όσιας Ευ
φροσύνης καί τή διήγηση τής εΰρέσεως τής εικόνας, πού προδίδει ένα μεταγε
νέστερο στάδιο προσθηκών καί έπεξεργασίας ενός πρώτου κειμένου, όπου ή 
έξιστόρηση τού βίου των όσιων διακοπτόταν γιά νά παρεμβληθεί ό βίος τής ό
σιας. Δημιουργειται έτσι ή εντύπωση ότι ή διήγηση τής εύρέσεως τής εικόνας 
άπ’ τήν ποιμενίδα αποτελούσε αυτοτελή ενότητα πού ήλθε αργότερα νά προ
στεθεί στον βίο των όσιων Συμεών καί Θεοδώρου»116. Ανεξάρτητα από το αν 
προϋπήρχε Βίος των οσίων, η πρώτη αυτή θέση μας ενισχύεται ακόμη περισ-

113. Βίος Συμεών καί Θεόδωρόν, 101 στ. 726-732. Πρόκειται,, βεβαίως, για τα μεθέορτα ή 
Άπόδοσις της Κοιμήσεως και για ετυμολογική προσαρμογή της εορτής στην ιστορία της εΰρέσεως 
της εικόνας στο Μέγα Σπήλαιο. Η Άπόδοσις της Κοιμήσεως εορταζόταν σε διάφορες ημερομηνίες 
εντός του μηνός Αυγούστου, 18,22,23,28, βλ. V. Grumel, L’apodosis de la fête de la Koimesis dans 
le rite byzantin, Είς μνήμην Σπυρίδωνος Λάμπρου, Αθήνα 1935, 321-327. Ας σημειωθεί, ότι και η 
Παναγία Φανερωμένη, η λατρεία της οποίας εισάγεται επί Παλαιολόγων (βλ. Κωνςταντινιδη, Ή 
Άχειροποίητος-Φανερωμένη, 89-98), εορτάζεται στις 24 Αυγούστου.

114. Ρ. Μπαρτ, Μυθολογίες. Μάθημα. ’Εναρκτήρια παράδοση στην έδρα τής Φιλολογικής 
Σημειολογίας τής Λογοτεχνίας στο Collège de France (7 του Γενάρη 1977), μετάφραση Καίτη Χα- 
τζηδημου - Ιουλιέττα Ραλλη, Αθήνα 1979, 208-209· ο Ιδιος, Στοιχεία σημειολογίας, Κείμενα 
σημειολογίας Μπενβενίστ, Μπαρτ, Ντεριντά, Πιρς, Φουκώ, επιλογή - μετάφραση Κ. Παπαγιωρ- 
γης, Αθήνα 1981, 129.

115. Βίος Συμεών καί Θεόδωρόν, 107 στ. 887-888.
116. Αναγνωςτακης - Ιουστίνος, Οί Θεαααλονικεϊς όσιοι, 25.
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σότερο με βάση όσα εκτέθηκαν παραπάνω για την εικόνα της Ευφροσύνης- 
Μαρινίας. Έτσι, θεωρώ ότι κατασκευάζεται ένας Βίος με αφορμή πραγματικά 
γεγονότα των αρχών του 14ου αι., τα οποία συμπλέκονται με προγενέστερα 
θρυλούμενα περί εικόνων και ασκητών στην περιοχή Κερνίτζας-Καλαβρύτων 
και τα οποία προσδιορίζονται τοπογραφικά στο Μέγα Σπήλαιο. Αλλά, προ 
πάντων, η κατασκευή συμμορφώνεται και υπακούει στο κυρίαρχο αγιολογικό 
και πατριογραφικό ρεύμα του 13ου και Μου αι. για εικόνες της Θεοτόκου, 
έργα του Λουκά, με κυρίαρχο μοντέλο αυτό της διήγησης για την Οδηγήτρια 
της Κωνσταντινούπολης. Ο Βίος των οσίων συμμετέχει σε αυτό το κλίμα που 
ήδη στον 13ο αι. έχει κατασκευάσει τον Βίο των αθηναίων μοναχών, ιδρυτών 
της μονής Σουμελά, τις πρώιμες διηγήσεις για τη Θεοτόκο Ελεούσα του Κύκ- 
κου και τις επί Φραγκοκρατίας πελοποννησιακές παραδοξογραφικές διηγή
σεις περί Θεοδοσίου και Πουλχερίας117. Στις τελευταίες, μάλιστα, ο αναφερό- 
μενος θρύλος της εικόνας της Οδηγητρίας, που θεωρήθηκε από τον Λάμπρο 
ότι «έγεννήθη τό πρώτον μετά τό πρώτον ήμισυ τού Μου αί.», εμπλέκεται με 
μυθικά πελοποννησιακά γεγονότα που τοποθετούνται επί Θεοδοσίου Λ' και Β' 
και Πουλχερίας118.

Λραγε, κατά την κατασκευή του Βίου των οσίων, όπως περίπου τον γνω
ρίζομε σήμερα, χωρίς τις μεταγενέστερες προσθήκες, βοήθησαν παλαιότερος 
Βίος, συναξάριο ή σχετικά θρυλούμενα για τον Συμεών, του οποίου ο θάνατος 
και η μνήμη τιμώνται συν έταίροις στις 18 Οκτωβρίου, όχι τυχαίως ημέρα μνή
μης του ευαγγελιστή Λουκά119; Άραγε, ο Συμεών και οι σύντροφοί του, μετα

117. Για τον πολλαπλώς προβληματικό και ιστορικά αναξιόπιστο Βίο των, επίσης αδελφών, 
Βαρνάβα και Σωφρονίου των Αθηναίων, φερομένων ως ιδρυτών της μονής Σουμελά, σύμφωνα με 
το συγγραφικό «πλάσμα» του Ακακίου Σαββαΐτη (13ου αι.) και σωζόμενο μόνο σε αθωνικό κώδι
κα του 15ου αι., βλ. Halkin, Novum Auctarium (βλ. σημ. 38), 217 αρ. 2005. Για την πορεία των οσί
ων, τους αναχρονισμούς και τα γενικότερα προβλήματα χρονολόγησης του -μερικώς δημοσιευμέ
νου- έργου τού Ακακίου, που είναι «μέχρι τού νυν ό μόνος, δστις έγραψεν ιστορίαν των ιδρυτών 
τής μονής Σουμελά», βλ. Λαμψιδης, Συμβολή εις τον Βίον, 3-12, αλλά κυρίως, ο Ιδιος, Μιά παραλ
λαγή, 286,304-317- Bacci, Il pennello, 174-176. Για την Ελεούσα του Κύκκου, βλ. Κωνγγαντινιδης, 
Ή Διήγησις, 75-76,138-141 (για τις πρώιμες παραδόσεις, την πυρκαγιά του 1365 και την καταστρο
φή τυπικού και χρυσοβούλλων), 14-18, 100,123,137-138 (για τη βυζαντινή κυπριακή παράδοση 
και τις άλλες εικόνες του Λουκά)· Bacci, Il pennello, 157-164,207-212. Για τις πελοποννησιακές πα- 
ραδοξογραφίες, βλ. Σπ. Π. Λάμπρος, Τρεις παραδοξογραφικαί διηγήσεις περί Πελοπόννησου, 
Πουλχερίας καί Θεοδοσίου τού Μικρού, NE 4 (1907), 129-151.

118. Λάμπρος, Τρεις παραδοξογραφικαί διηγήσεις, 135 και κείμενα 136-143. Βλ. και Η. Ανα- 
γνωγγακης, Ιστορικογεωγραφικές σημειώσεις, Σύμμεικτα 8 (1989), 74 σημ. \· Angelidi, Un texte, 
124 σημ. 58.

119. Βίος Συμεών και Θεοόώρου, 73: Όγόοάτμ Συμεών θάνε προς όεκάτρ συν έταίροις.
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ξύ των οποίων και ο αδελφός του Θεόδωρος120, είναι αυτοί που στα τέλη του 
9ου αι. εγκατέλειψαν τον Άθω και διαπορθμεύθηκαν στην Ελλάδα; Όσο κι αν 
κάτι τέτοιο το επιτρέπει ο συσχετισμός του Βίου Ευθυμίου με τον Βίο των οσί
ων, η προκροΰστεια προσπάθεια στην πρώτη μας εργασία, να τοποθετήσομε 
ακόμη και τις παραμικρές λεπτομέρειες και αποστροφές της αφήγησης στα 
χρόνια της δεύτερης εικονομαχίας και του Βασιλείου Α', μου φαίνεται πλέον 
υπερβολικά αφελής. Αν, μάλιστα, οδηγούσα στα άκρα την κριτική ή την καχυ
ποψία μου, θα διατύπωνα έντονες επιφυλάξεις και για αυτή την ίδια την ταύτι- 
ση-κλειδί του Συμεώνα του Βίου Ευθυμίου με τον Συμεώνα του Βίου των οσίων.

Ποιος θα μπορούσε να αποκλείσει από τον χώρο των υποθέσεων έναν 
ακόμη, μεταξύ πολλών άλλων, συσχετισμό του πυρήνα της αφήγησης των 
οσίων, όπως π.χ. με τα πιθανώς ιστορικά αλλά αμάρτυρα γεγονότα και ακο
λούθως θρυλούμενα, τα οποία αναφέρονται στα πλαστά χρυσόβουλλα (σωζό- 
μενα σε αντίγραφα του 15ου αι.) του Ανδρονίκου Β' και του Ιωάννη ΣΤ Κα- 
ντακουζηνού για το Βατοπέδι: τώ πρώην βασιλεΐ Άλεξίω τώ Κομνηνώ μετά 
πάσης συνέσεως εόοξε μετοικίσαι τους εγχωρίους εκ τοϋ άγιωνύμου ορούς 
τοϋ Άθω προς Πελοπόννησον121. Η αναφορά στη μετοίκηση Αθωνιτών στην 
Πελοπόννησο κατά τον 11ο-12ο αι., που έδωσε λαβή στους μελετητές να 
συσχετίσουν τη Βουρβουρού της Χαλκιδικής με τα Βούρβουρα της Κυνου- 
ρίας122, προστίθεται στο κείμενο κατά την πλαστογράφηση του αυθεντικού 
χρυσοβούλλου του Ανδρονίκου, του 1301. Στο χρυσόβουλλο αυτό, όπως βε
βαίως και στα πλαστά, υπάρχουν στοιχεία ομοιάζοντα με τα πελοποννησιακά 
αντίστοιχα που αναφέραμε παραπάνω, περίπου την ίδια εποχή, όπως όμοιες 
αναφορές στη Θεοτόκο, προστάτιδα του Ανδρονίκου, στο όνομα της οποίας 
είναι ιδρυμένη η μονή, και αναφορά σε μονύδριο Σπηλαιωτίσσης στα Σιδηρο-

120. Ας σημειωθεί ότι στον Βίο, σύμφωνα με την προσθήκη του 1509, αναφέρεται εντός του 
Σπηλαίου πολύ παλαιότερο σταυροπηγιακό οικοδόμημα που ελέγετο πρώτα, ώςκαί την σήμερον, 
τών άγιων καλλινίκων μαρτύρων Θεοδώρων και των όσιων πατέρων. Τον ναό αυτό, πάντα σύμ
φωνα με ευρεθείσα επιγραφή κατά μαρτυρία της προσθήκης του 1509, είχε ανακαινίσει και μετο
νομάσει στο όνομα του αγίου Νικολάου κάποιος προγενέστερος ηγούμενος Ιωσήφ και ο επίσκο
πος Κερνίτζας Ιωάννης, άγνωστοι παντελώς από άλλες πηγές, βλ. Βίος Συμεών καί Θεοδώρου, 
110-111 στ. 959-979.

121. Actes de Vatopédi (βλ. σημ. 24), Appendice III, 388 κριτικό υπόμνημα 58/59-71 CD. Στο 
πλαστό χρυσόβουλλο του Καντακουζηνού αναφέρεται: εμετοίκηαε τα χωρία άπό τοϋ άγιου 
’Όρους εις την Πελοπόννησον, βλ. Μ. Γουδας, Βυζαντιακά έγγραφα τής έν ‘Άθω ίεράς μονής του 
Βατοπεδίου, ΕΕΒΣ 4 (1927), 230-233 αρ. 13- F. Dölger, Chronologisches und diplomatisches zu 
den Urkunden des Athosklosters Vatopedi, BZ 39 (1939), 337-338- ο Ιδιος, Regesten, V, 11 αρ. 2898.

122. Τη σχετική με τα Βούρβουρα βιβλιογραφία, βλ. Βούλα Κοντή, Συμβολή στην ιστορική 
γεωγραφία τής ’Αρκαδίας (395-1209), Σύμμεικτα 6 (1985), 102-105.
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καύσια, κτήμα της μονής123. Ποια θα μπορούσε να είναι η σχέση των Σπηλαιω- 
τισσών του Βορρά (Σιδηροκαυσίων, Μελενίκου, κτήσεις και οι δύο του Βατο
πεδίου) με τη μυθοπλασία των θεσσαλονικέων αγιορειτών οσίων Συμεώνος 
και Θεοδώρου, που οδηγούνται στην Αχαΐα για να βρουν (ή τελικά να φέ
ρουν) την εικόνα της Σπηλαιωτίσσης στο Μέγα Σπήλαιο των Καλαβρύτων;

Αν και καταλήγω οριστικά στο συμπέρασμα ότι ο Βίος κατασκευάστηκε 
στις πρώτες δεκαετίες του 14ου αι., συνεχίζω να λαμβάνω υπόψη μου την επι- 
χειρηθείσα ταύτιση, δίδοντας πολλά περιθώρια στη δύναμη της παράδοσης 
και του θρύλου. Ο Συμεών, στο αφήγημα του Βίου των οσίων του Μεγάλου 
Σπηλαίου, κατασκευάζεται μεν, όπως και η Ευφροσύνη, τον 14ο αι., όμως το 
υλικό της κατασκευής του έχει πιθανότητες να σχετίζεται με προγενέστερα 
θρυλούμενα και μάλιστα με τον «θαυμάσιο Συμεώνα». Πρόκειται για τον μόνο 
φημισμένο ομώνυμο αγιορείτη μοναχό και ιεραπόστολο που από το Άγιο Ό
ρος π) Έλλάδι διαπορθμεύεται στο δεύτερο μισό του 9ου αι. και του οποίου η 
μνήμη διασώθηκε, πιθανώς από την παράδοση, στα ασκητήρια των Καλαβρύ
των και στην περιοχή της μεσοβυζαντινής Κερνίτζας. Το γεγονός, ότι ώς τον 
13ο αι. δεν μνημονεύεται ούτε μαρτυρείται, δεν πρέπει να μας ξενίζει, όταν μό
λις και μετά βίας υπάρχει μόνο μία βέβαιη αναφορά ακόμη γι’ αυτή την επι
σκοπική έδρα της περιοχής, την Κερνίτζα. Η περιορισμένου βεληνεκούς λα
τρεία οσίου είναι σύνηθες φαινόμενο, ακόμη και για περιωνύμους ασκητές, ι
δρυτές μονών, των οποίων η μνήμη δεν σημειώνεται ούτε σε συναξάρια ούτε 
σε μηνολόγια, μέχρι μια εποχή αρκετά πρόσφατη. Τέτοια είναι η περίπτωση 
π.χ. του συνασκητή του Συμεών, οσίου Ευθυμίου του Νέου, του οποίου ο βίος 
και η λατρεία ξεκίνησαν πρώτα από τη μονή στις Περιστερές, που ίδρυσε ο ί
διος, και ευτύχησαν να διασωθούν ακολούθως για λίγο μόνο καιρό στο Άγιον 
Όρος, εξ αιτίας της γειτνίασης και των δεσμών που ένωναν τη μονή του με τον 
Άθω: “Ce culte n’alla jamais plus loin”124.

H άμεση ανάγκη συγγραφής Βίου και σύνταξης διαθηκών για τη διατή
ρηση της μνήμης και της λατρείας αγίων έπεται συνήθως της ίδρυσης μονών

123. Actes de Vatopédi, 207-208 αρ. 31 στ. 27-29,41-44,85-87, Appendice III, 386-387 στ. 15-17, 
24,49: α) η μονή του Βατοπεδίου καλείται αεβασμία μονή τής βασιλείας μου ή εις δνομα τής πανυ- 
περάγνου Θεομήτορος άνιόρνμένη καί τετιμημένη καί ουτω πως τον Βατοπεδίου έπικεκλημένη, 
β) τη Θεομήτορα θερμήν προστάτιν ή βασιλεία μου κέκτηται καί των εξ αυτής άντιλήψεων καί 
συνασπισμών καθ’ έκάατην παραπολαύουσα δείκννται, γ) μεταξύ των κτημάτων της μονής εν τή 
περιοχή τοϋ τόπου τών Σιδηροκαυσείων μονύδριον εις δνομα τιμώμενον τής νπεραγίας Θεοτόκου 
τής Σπηλαιωτίσσης μετά τών δικαίων αύτοϋ. Για τη μονή της Σπηλαιωτίσης στο Μελένικο, βλ. 
παραπάνω, σημ. 24.

124. Papachryssanthou, La Vie, 229.
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και εξαρτάται από την ακτινοβολία της ιεράς προσωπικότητας και τη γειτνία- 
ση του τόπου δράσης της με αστικό ή μοναστικό κέντρο. Βίος ή ψυχωφελείς 
διηγήσεις που αφορούν και αναφέρονται σε ασκητές, προϋποθέτουν σε μεγά
λο βαθμό κοινό στο οποίο απευθύνονται, οργανωμένο μοναστικό πυρήνα γειτ- 
νιάζον και σχετιζόμενο με τον τόπο άσκησης, μοναστήρι ή κέντρο εκκλησια
στικής διοίκησης. Και όλα τούτα, θεωρώ ότι απουσιάζουν στην περίπτωση των 
οσίων. Η προφορική παράδοση αναπληρώνει τα μη γεγραμμένα στη στενή το
πική κλίμακα μιας ορεινής περιοχής αναχωρητών της μεσοβυζαντινής ΓΤελο- 
ποννήσου. Στον χώρο των Καλαβρύτων σχεδόν όλα διασώζονται και παραδί- 
δονται αγράφως, εξ αιτίας συγκεκριμένων ιστορικών συνθηκών εκβαρβάρω- 
σης ή απομονωτισμού, όταν τούτο ισχύει ώς και τον 9ο αι. ακόμη και για φημι
σμένο αστικό κέντρο, όπως η Πάτρα125.

Την παράδοση αυτή, εμπλουτισμένη σταδιακά, αξιοποίησε ο βιογράφος, 
κατασκευάζοντας μια πορεία και μια συμπεριφορά μοναχών με στοιχεία των 
παλαιολόγειων αντιλήψεων περί εικόνων και εικονομαχίας. Για να δηλώσει 
τους χρόνους της εικονομαχίας ακολουθεί το παράδειγμα της αγιολογικής πα
ραγωγής κατά την περίοδο του σχίσματος των Αρσενιατών, χρησιμοποιεί θέ
ματα από τους βίους της μεσοβυζαντινής εποχής και μάλιστα του 9ου ή 10ου 
αι.126, όπως το προσκύνημα στους Αγίους Τόπους, αλλά κυρίως το προγραμ- 
ματιζόμενο, εν εξελίξει αλλά μη πραγματοποιηθέν, τελικά, ταξίδι των οσίων 
στη Ρώμη. Το προσκύνημα ή το ταξίδι στη Ρώμη ως πρακτική, σχεδόν απαραί
τητο στοιχείο στη βυζαντινή αγιολογία, συνεχίζει να επιδιώκεται ή να αναφέ- 
ρεται αλλά ατονεί από τα μέσα του 11ου αιώνα. Όμως, παρά την αξιοποίηση 
σίγουρα παλαιοτέρων αγιολογικών θεμάτων, μοτίβων και προφορικών παρα
δόσεων της μοναστικής κοινότητας των Καλαβρύτων, το αγιολογικό κλίμα, η 
κυρίαρχη θεματική, η αναφερόμενη τοπογραφία και η ιστορική γεωγραφία 
των μετακινήσεων αντανακλούν, όπως μας παραδίδονται, μάλλον την πραγ
ματικότητα της ελληνικής χερσονήσου κατά τους παλαιολογείους χρόνους.

125. Ακόμη και τα περί του θαύματος του αποστόλου Ανδρέα κατά την αποστασία των 
Σκλάβων-Σκλαβήνων στην Πάτρα, στις αρχές του 9ου αι., θεωρούνται στα μέσα του 10ου -που 
συντάσσεται το έργο του Κωνσταντίνου Πορφυρογέννητου, Προς τον ίδιον υιόν 'Ρωμανόν, 
Constantine Porphyrogenitus, De Administrando Imperio, έκδ. Gy. Moravcsik - R. J. H. Jenkins 
(CFHB 1), Ουάσίγκτον 19672- ότι έχουν παραδοθεί προφορικά, αγράφως: ταϋτα οι πρεοβύτεροι 
καί άρχαιότεροι ανήγγειλαν, παραδόντες αγράφως χρόνφ τε και βίω τοΐς ύστερον, ό.π., 230.60-61. 
Για το όλο θέμα, βλ. Ο. Kresten, Zur Echtheit des σιγγίλιον des Kaisers Nikephoros I. für Patras, 
Römische Historische Mitteilungen 19 (1977), 15-78. Βλ. επίσης τα περί προφορικών παραδόσεων 
και υμνογραφίας, Ν. Oikonomides, St Andrew, Joseph the Hymnographer, and the Slavs of Patras, 
ΛΕΙΜΩΝ. Studies Presented to Lennart Rydén on His Sixty-Fifth Birthday, επιμ. J. O. Rosenqvist, 
Ουψάλα 1996,71-78.

126. Παπαχρυςανθου, Ό ’Αθωνικός μοναχισμός, 49-51.
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Στον 13ο και 14ο αι. ουσιαστικά άρχεται η διά τεκμηρίων ιστορία της 
μονής και του Βίου των οσίων του Μεγάλου Σπηλαίου, αιώνες τους οποίους ο 
θετικιστικός έλεγχος θα μπορούσε να θεωρήσει ως το μόνο σημείο εκκίνησης 
για τη μελέτη της λατρείας των οσίων και της κατασκευής του Βίου τους. Και, 
όπως πιστεύω ότι καταφάνηκε παραπάνω, πρόκειται για ιστορία και έρευνα 
εγγράφων και χρυσοβούλλων αυτοκρατορικής ή δεσποτικής εκ Μορέως εύ
νοιας προς τους μοναστικούς πυρήνες των Καλαβρύτων, ίδρυσης μονών, διεκ
δίκησης, μεταφοράς και αφιέρωσης εικόνων με δυναστικές παρασημάνσεις, 
μεταφοράς της έδρας του τιτουλαρίου μητροπολίτη Παλαιών Πατρών στο Μέ- 
γα Σπήλαιο αλλά και πολιτικών, δογματικών και επισκοπικών αντιπαλοτήτων. 
Όλα τούτα αποτελούν το αρχικό πολυφωνικό σύστημα σημείων που καθόρι
σε ένα άλλο, αυτό του αφηγήματος του Βίου των οσίων, με την ανάδειξη των 
ορθοδοξούντων εξ Αγίου Όρους ασκητών του Μεγάλου Σπηλαίου, με την 
αναδιάταξη ιστορικών γεγονότων και θρυλουμένων περί εικόνος του Λουκά 
στην Αχαΐα και ενός, πιθανότατα παλαιού, τοπικού βεληνεκούς Βίου των ο
σίων. Και από την άποψη αυτή ο Βίος, στην παράφραση Βερναρδή, μπορεί να 
βοηθήσει τα μέγιστα την ιστορία και την έρευνα. Μόνο ύστερα από υποχ|πα- 
σμένη και ευέλικτη ανάγνωσή του, όπου θα ανιχνεύονται οι παρασημάνσεις 
και οι συνδηλώσεις, μπορεί να θεωρηθεί πολύτιμη πηγή για τη μελέτη της ιστο
ρίας των Καλαβρύτων αλλά και των συμπεριφορών και αντιλήψεων στην 
Πελοπόννησο την εποχή των πρώτων Παλαιολόγων.
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Εικ. 1. Η εικόνα της Μεγασπηλιωτίσσης (λεπτομέρεια). 
(Φωτογραφικό Αρχείο Μουσείου Μπενάκη)
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Εικ. 2. Μονή Αγίας Αικατερίνης Σινά. 
Κώδικας Σινά, αρ. 233, φ. 87ν
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Εικ. 3. Αγήτρια Μέσα Μάνης, Βλαχερνίτισσα με επιγραφή ΜΡ ΘΟΥ 
Η Οδηγήτρια (λεπτομέρεια). (N. Β. Δρανδάκης, 

Βυζαντινές τοιχογραφίες τής Μέσα Μάνης, Αθήνα 1995, 247 αρ. 21)

Εικ. 4. Αγήτρια Μέσα Μάνης, Παναγία Γλυκοφιλούσα 
με την επιγραφή Οδηγήτρια (Δρανδάκης, ό.π., 254 αρ. 30)



ΙΩΑΝΝΗΣ ΚΟΥΡΤΗΣ

ΔΥΟ ΙΣΤΟΡΗΜΕΝΑ ΒΥΖΑΝΤΙΝΑ ΧΕΙΡΟΓΡΑΦΑ 
ΤΗΣ ΜΟΝΗΣ ΜΕΓΑΛΟΥ ΣΠΗΛΑΙΟΥ1

Πριν από την καταστροφική πυρκαγιά της 17ης Ιουλίου 1934 η ιερά μονή 
Μεγάλου Σπηλαίου είχε στην κατοχή της, σύμφωνα με την καταγραφή του Ν. 
Βέη2, τριακόσια πενήντα δύο ελληνικά χειρόγραφα, αριθμό που άλλοι ερευνη
τές ανέβαζαν σε περισσότερα από τετρακόσια. Σήμερα σώζονται μόνο εννέα 
χειρόγραφα, περγαμηνά και χαρτώα, τα οποία εκτίθενται στην αίθουσα κει
μηλίων της μονής. Στην παρούσα ανακοίνωση θα μας απασχολήσουν οι κώδι
κες 1 και 8, δύο περγαμηνά τετραευάγγελα της βυζαντινής εποχής.

Ο κώδικας 8 είναι ένα περγαμηνά τετραευάγγελο, με διαστάσεις 22 x 17,5 
εκατοστά και 301 φύλλα. Η στάχωση αποτελείται από ξύλινες πινακίδες επεν- 
δεδυμένες με δέρμα που φέρει χρυσοτυπία με σχηματοποιημένους βλαστούς. 
Το κείμενο είναι γραμμένο με σκούρο καστανό μελάνι σε 23 στίχους, ενώ για 
τα μουσικά σύμβολα και τους τίτλους περιθωρίου χρησιμοποιείται κόκκινο. 
Περιλαμβάνει την επιστολή του Ευσεβίου προς Καρπιανό (φ. 7α-δΡ), τα τέσ
σερα ευαγγέλια (φ. 10a-265ß), τα ευαγγέλια των Ωρών της Μ. Παρασκευής (φ. 
266α-278α), Μηνολόγιο (φ. 278ß-281a) και Κυριακοδρόμιο (φ. 28lß-301a). 
Σημειωτέον ότι το μηνολόγιο είναι γραμμένο με κόκκινο μελάνι και ότι από το

1. Στα πλαίσια της εκπόνησης της παρούσας μελέτης θα ήθελα να ευχαριστήσω για την 
πολύτιμη βοήθεια τους τη διευθύντρια της 6ης Εφορείας Βυζαντινών Αρχαιοτήτων κ. Μυρτώ 
Γεωργοπούλου, στην ευθύνη της οποίας εμπίπτει το μνημείο, τον πατέρα Νικηφόρο, ηγούμενο της 
ιερός μονής Μεγάλου Σπηλαίου, που μου επέτρεψε τη μελέτη και φωτογράφιση των κωδίκων, το 
μοναχό Καλλίνικο για τη συνεισφορά του, και όλη την αδελφότητα, καθώς και το διευθυντή του 
Βυζαντινού και Χριστιανικού Μουσείου Αθηνών κ. Δ. Κωνστάντιο, που χωρίς δισταγμό μου επέ
τρεψε να μελετήσω από κοντά και να φωτογραφίσω το χειρόγραφο 204 του Μουσείου.

2. N. Α. Βεης, Κατάλογος των ελληνικών χειρογράφων κωδίκων τής έν Πελοποννήσω μονής 
τον Μεγάλου Σπηλαίου, Α', Αθήνα 1915, 7-9. Με τα χειρόγραφα του Μεγάλου Σπηλαίου έχουν 
ασχοληθεί επίσης ο Γ. Α. Σωτήριου, Περί τής μονής του Μεγάλου Σπηλαίου καί των έν αύτή κει
μηλίων. Β'. Κειμήλια τής μονής, ΑΔ 4 (1918), Παράρτημα, 64 και οι Ε. Τζιμας - Σ. Π απαχατζηδα- 
κης, Χειρόγραφα ευαγγέλια μονής Μεγάλου Σπηλαίου, Αθήνα, χ.χ., 34-58.
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φ. 266« μικραίνει το μέγεθος των γραμμάτων και αυξάνεται, κατά συνέπεια, ο 
αριθμός των σειρών από 23 σε 35 με 38.

Ο κώδικας περιλαμβάνει τις εξής διακοσμήσεις:
* Κανόνες αντιστοιχίας: φ. lß-6«.
* Επίτιτλα: χωρίζονται σε δύο κατηγορίες, α) σχήματος «Π» που περιβάλλει 
τους πρώτους στίχους της υπόθεσης του ευαγγελίου, φ. 10ß, 83ß, 130ß, 209α, β) 
ορθογωνίου σχήματος, φ. 7α, 8ß, 10α, 11«, 82«, 84«, 128«, 132«, 208«, 210«.
* Ολοσέλιδες μικρογραφίες: α) εικονίζεται ο ευαγγελιστής του οποίου το κεί
μενο έπεται και στην επάνω ζώνη μία ευαγγελική σκηνή: Ματθαίος και Γέννη
ση (φ. 6ß), Μάρκος και άγιος Ιωάννης ο Πρόδρομος (φ. 8lß), Λουκάς και Ευ
αγγελισμός (φ. 13lß), Ιωάννης με τον Πρόχορο και Εις Άδου Κάθοδος (φ. 
208ß), β) χριστολογικές σκηνές (Μεταμόρφωση, Σταύρωση, Ανάληψη, Πεντη
κοστή) σε μετάλλια και οι τέσσερις ευαγγελιστές (φ. 130«).

Οι κανόνες αντιστοιχίας εγγράφονται σε περίτεχνα αρχιτεκτονικά πλαίσι
α (εικ. 1). Δύο ραδινοί κιονίσκοι με βαθμιδωτές βάσεις και ανθεμωτά κιονό
κρανα βαστάζουν επιστύλιο που αποτελεί ταυτόχρονα και τη βάση για ένα ορ
θογώνιο πλαίσιο το οποίο περιλαμβάνει ένα μεγάλο τόξο, μέσα στο οποίο εγ- 
γράφονται άλλα δύο μικρότερα. Το πλαίσιο γεμίζει από άνθη μέσα σε κύκλους 
ή ελεύθερα και, καθώς το μήκος του δεν καλύπτει όλο το μήκος του επιστυλί
ου, πλαισιώνεται από ελικόμορφους σχηματοποιημένους βλαστούς, ενώ τις 
άνω γωνίες του ορθογωνίου κοσμούν δύο σχηματοποιημένα άνθη. Οι κανόνες 
αντιστοιχίας των φ. 6-7 φέρουν επιπροσθέτως και πτηνά στο άνω μέρος (πέρ
δικες, γεράκια).

Οι 4 πρώτοι στίχοι της επιστολής Ευσεβίου προς Καρπιανό (εικ. 2) περι
βάλλονται από πλαίσιο σχήματος «Π», όπου εγγράφονται 4 μεγάλοι και πολ
λοί μικρότεροι κύκλοι με τρίφυλλα σε χρυσό κάμπο. Οι γωνίες του πλαισίου 
κοσμούνται επίσης με ένα φύλλο.

Η λοιπή εικονογράφηση του κώδικα ακολουθεί την ίδια λογική σειρά: σε 
κάθε ευαγγέλιο προηγούνται ο πίνακας των κεφαλαίων και η υπόθεση του 
ευαγγελίου. Οι μικρογραφίες των ευαγγελιστών εντάσσονται στο ίδιο αρχιτε
κτονικό πλαίσιο. Χωρίζονται σε δύο ζώνες: στην κάτω ζώνη, σε δάπεδο, πα
τούν δύο κιονίσκοι με τρίβαθμες βάσεις, ανθεμωτά κιονόκρανα και άβακα και 
κρατούν επιστύλιο, που ταυτόχρονα χρησιμεύει και ως δάπεδο για την άνω 
ζώνη. Ανάμεσα στους δύο κιονίσκους, μέσα σε ορθογώνιο πλαίσιο με χρυσό 
κάμπο, οι ευαγγελιστές εικονίζονται καθιστοί σε κάθισμα χωρίς ερεισίνωτο αλ
λά με υποπόδιο, κρατώντας κάλαμο, να ξεκινούν τη συγγραφή του ευαγγελίου 
ή να έχουν ήδη αρχίσει (Μάρκος, εικ. 3). Μπροστά τους βρίσκεται αναλόγιο, 
από όπου τα σύμβολά τους τούς υπαγορεύουν το κείμενο. Το αναλόγιο στη
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ρίζεται σε ερμάριο, κλειστό (Μάρκος), άδειο (Λουκάς, εικ. 4) ή γεμάτο με ειλη- 
τά τυλιγμένα (Ματθαίος, εικ. 5). Εξαίρεση αποτελεί η μικρογραφία του Ιωάν
νη ο οποίος εικονίζεται όρθιος να υπαγορεύει το ευαγγέλιο στον καθιστά μα
θητή του Πρόχορο (εικ. 6). Το γεγονός ότι όλοι οι ευαγγελιστές απεικονίζονται 
να γράφουν σε κώδικες και όχι σε ειλητά αντιστοιχεί σε εξέλιξη που έλαβε χώ
ρα τον 11ο αιώνα, ενώ η συνήθεια της απεικόνισης του αναλογίου το οποίο 
στηρίζεται σε ερμάριο είναι χαρακτηριστικό του 12ου αιώνα3.

Η επάνω ζώνη φέρει αέτωμα, με τριγωνική κορυφή που εξέχει από το ψη
λό, ορθογώνιο πλαίσιο, στο τύμπανο του οποίου, μέσα σε ένα κυκλικό μετάλ
λιο -στην περίπτωση του Ιωάννη και του Λουκά ξεπερνά τα όρια του τριγώ
νου και εισέρχεται και στο πλαίσιο- εικονίζεται μία ευαγγελική σκηνή: Ευαγ
γελισμός, Γέννηση, εις Λδου Κάθοδος. Στη σκηνή της Γέννησης λείπει η προ
σκύνηση των Μάγων και απεικονίζεται ένας μόνο βοσκός. Η Θεοτόκος εικο- 
νίζεται ξαπλωμένη, στραμμένη αντίθετα από τη φάτνη, στοιχείο σχετικά πα- 
λαιότερο4 που αντικαταστάθηκε από την Παναγία που αγγίζει τη φάτνη. Ω
στόσο, η μεταφορά της σκηνής του λουτρού της γέννησης στο κέντρο και του 
Ιωσήφ κάτω αριστερά αποτελούν εξέλιξη του 11ου και 12ου αιώνα5. Στη Βά- 
πτιση η προσωποποίηση του Ιορδάνη λείπει, ενώ στην Εις Λδου Κάθοδο ο 
Χριστός είναι στατικός και άκαμπτος. Κατά τον Hunger, ο συνδυασμός της α
πεικόνισης της ευαγγελικής σκηνής, στον εορτασμό της οποίας διαβάζεται η 
πρώτη περικοπή από το ευαγγέλιο του ευαγγελιστή που παριστάνεται στην 
κάτω ζώνη, εμφανίζεται για πρώτη φορά στη στροφή του 12ου αιώνα6. Τα τρι
γωνικά πεδία του αετώματος που παραμένουν ελεύθερα κοσμούνται με λε
πτούς, σχηματοποιημένους βλαστούς με τρίφυλλα. Παρόμοιο κόσμημα βρί
σκουμε και στις άκρες του επιστυλίου, όπου προβάλλεται το αέτωμα, το οποίο 
τονίζεται, όπως και οι πλευρές του τριγώνου, με ταινία. Ελικόμορφοι κλάδοι 
κοσμούν τις άκρες του και σχηματοποιημένα ανθέμια τονίζουν τις άνω γωνίες 
της όλης κατασκευής. Οφείλουμε ωστόσο να σημειώσουμε ότι τα διακοσμητι- 
κά θέματα είναι περιορισμένα σε σχέση με τη διακοσμητική έξαρση του 11ου 
αιώνα. Εξαίρεση αποτελεί η άνω ζώνη του ευαγγελιστή Μάρκου, η οποία μέσα 
σε απλό ορθογώνιο πλαίσιο εικονίζει σε προτομή τον Ιωάννη τον Πρόδρομο 
με ανοικτό ειλητό σε χρυσό κάμπο, προφανώς μεταγενέστερη επιζωγράφιση 
των μεταβυζαντινών χρόνων, όπως φανερώνουν οι επιγραφές.

3. Κ. Benda - J. Myslivec, The Illuminations of the Codex Mavrocordatianus, Byzantino- 
ilavica 38 (1977), 12.

4. G. RiSTOW, Geburt Christi, RLbk 2 (1971), 650-657.
5. Benda - Myslivec, The Illuminations, 11.
6. H. Hunger, Evangelisten, RLbk 2 (1971), 457-458.
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Η παράδοση της εικονογράφησης του συγγραφέα πριν από την αρχή του 
κώδικα, γνωστή και ευρέως χρησιμοποιημένη πρακτική, ανάγεται σε προχρι- 
στιανικούς χρόνους7, που στην περίπτωση των ευαγγελίων παρείχε το πλεονέ
κτημα της επικύρωσης της αυθεντικότητας των ιερών κειμένων. Η εισαγωγή 
της εικονογράφησής τους στα χριστιανικά βιβλία είναι άγνωστη σχετικά, δεδο
μένου ότι η εικονομαχική διαμάχη μας στέρησε από πολλές τέτοιες μαρτυρίες. 
Ένας από τους ελάχιστους σωζόμενους κώδικες από την προεικονομαχική πε
ρίοδο, ο πορφυρός κώδικας που βρίσκεται σήμερα στον καθεδρικό ναό του 
Rossano στη Ν. Ιταλία, χρονολογούμενος στον 6ο αιώνα, φανερώνει την ύπαρ
ξη τέτοιων πορτραίτων και τοποθετεί την εμφάνισή τους κατά πάσα πιθανότη
τα στην εποχή του Μ. Κωνσταντίνου, περίοδο κατά την οποία η θρησκεία μπό
ρεσε να αναπτυχθεί, γεγονός που δεν ήταν τόσο πρόσφορο στα πρώτα χρι
στιανικά χρόνια8.

Όπως πρώτος διαπίστωσε ο A. Friend9, ο τύπος του καθιστού ευαγγελι
στή (μπροστά από αρχιτεκτονικό βάθος, όπου συχνά συμπεριλαμβάνεται θρα
νίο, κάθισμα, όργανα γραφής και αναλόγιο) είναι ο πλέον συνήθης στα βυζα
ντινά χειρόγραφα, με καταγωγή από τα ελληνιστικά κέντρα της πρωτοχριστια
νικής εποχής, από όπου και διασώθηκε ώς το Μεσαίωνα.

Η συνήθεια απεικόνισης του ευαγγελιστή με το αντίστοιχο σύμβολο από 
το όραμα του Ιεζεκιήλ και την Αποκάλυψη χρονολογείται μετά το 10ο αιώνα 
και διαδίδεται κατά το 12ο10. Η αντιστοίχηση που συνήθως χρησιμοποιείται11, 
Ματθαίος - άγγελος, Λουκάς - μόσχος, Μάρκος - λέων, Ιωάννης - αετός, είναι 
αυτή που αναφέρει σε κείμενό του ο Επιφάνιος Κύπρου και υιοθέτησε ο Ιερώ
νυμος, τον οποίο ακολουθεί η δυτική παράδοση, ενώ σύμφωνα με τον Ειρη
ναίο, επίσκοπο Λυών, είναι Ματθαίος - άγγελος, Λουκάς - μόσχος, Μάρκος - 
αετός και Ιωάννης - λέων. Το χειρόγραφό μας δεν ακολουθεί καμία από αυτές

7. R. Bergman, Portraits of the Evangelists in Greek Manuscripts, Illuminated Greek Ma
nuscripts from American Collections. An Exhibition in Honor of Kurt Weitzmann, επιμ. G. Vikan, 
Πρίνστον 1973,44.

8. Πρόκειται για κοινή παραδοχή που επαναλαμβάνεται από πολλούς ερευνητές, βλ. R. 
Deshman, The Illustrated Gospels, Illuminated Greek Manuscripts from American Collections, 40 
Bergman, Portraits, 44.

9. A. M. Friend, The Portraits of the Evangelists in Greek and Latin Manuscripts, Art Studies 
5 (1927), 142.

10. Επισκόπηση της εικονογραφικής αυτής πρακτικής παρέχει ο R. Nelson, The Icono- 
graghy of Preface and Miniature in the Byzantine Gospel Book, Νέα Υόρκη 1980, ιδιαίτερα στο 
κεφάλαιο The Symbols of the Evangelists, 15-53, όπου και εκτενής βιβλιογραφία.

11. Bergman, Portraits, 48.
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τις αντιστοιχήσεις, αλλά μάλλον ένα ανάμικτο σύστημα12: έτσι, έχουμε τον αετό 
με τον Ιωάννη, τον άγγελο με το Λουκά και το λιοντάρι να συνοδεύει τόσο το 
Μάρκο όσο και το Ματθαίο. Ωστόσο, η μικρογραφία του Μάρκου είναι μετα
γενέστερη, οπότε η αρχική διακόσμηση είναι πιθανό να περιείχε το μόσχο με 
το Μάρκο, αφού αυτό είναι το σύμβολο που απουσιάζει. Αξίζει να σημειωθεί 
ότι στο αναλόγιο του Μάρκου εικονίζεται ο λέων της Βενετίας- το στοιχείο αυ
τό μπορεί να συνδυαστεί με το σημείωμα του φ. 1α, όπου αναφέρεται ότι το 
χειρόγραφο αγοράστηκε στη Βενετία το 1598.

Στα τέλη του 10ου - αρχές 11ου αιώνα ο Ιωάννης δεν εικονίζεται πλέον 
καθιστάς13 αλλά αποδίδεται όρθιος να υπαγορεύει το ευαγγέλιο στον καθιστά 
Πρόχορο, μπροστά από το βραχώδες τοπίο της Πάτμου. Ο τύπος αυτός απει
κόνισης αποδίδεται στα χρόνια έκδοσης του βίου του ευαγγελιστή Ιωάννη από 
το Συμεών Μεταφραστή (τέλη 10ου αιώνα).

Στο φ. 130α υπάρχει ολοσέλιδη μικρογραφία 4 χριστολογικών σκηνών σε 
σταυροειδή διάταξη (εικ. 7). Μέσα σε κυκλικά μετάλλια με διακοσμητική μπλε 
ταινία εικονίζονται

Μεταμόρφωση
Σταύρωση Ανάληψη

Πεντηκοστή
Στις γωνίες των «κεραιών», επίσης μέσα σε μετάλλια, παριστάνονται οι 

Λουκάς Ιωάννης (;)
Ματθαίος (;) Μάρκος

Φυτικός διάκοσμος περιτρέχει τα μετάλλια, ενώ ο χρυσός κάμπος κυριαρ
χεί. Η ύπαρξη μικρογραφίας με αυτό το θέμα στο τέλος του ευαγγελίου του 
Μάρκου ίσως αποτελεί μίμηση του διακόσμου των ευαγγελισταρίων, στα οποί
α συνηθιζόταν να εμπλουτίζεται το κείμενο με πλήθος σκηνών, συνήθεια από 
την οποία εξάλλου προήλθε και η πρακτική της διακόσμησης των ευαγγελί
ων14. Η μικρογραφία θυμίζει έντονα την αντίστοιχη διάταξη της μικρογραφίας

12. Βλ. ιδιαίτερα G. Galavaris, The Illustrations of the Preface in Byzantine Gospels, Βιέννη 
1979, κεφ. The Symbols of the Evangelists, ειδικότερα 36-49- Nelson, The Iconograghy, πίν. B, III.

13. To ζήτημα έχουν διαπραγματευθεί ο Η. Buchthal, A Byzantine Miniature of the Fourth 
Evangelist and Its Relatives, DOP 15 (1961), 127-139 και ο K. Weitzmann, The Constantinopolitan 
Lectionary, Morgan 639, Studies in Art and Literature for Belle da Costa Greene, επιμ. Dorothy 
Miner, Πρίνστον 1954, 358-373.

14. Με το θέμα αυτό ασχολήθηκε ιδιαίτερα ο Κ. Weitzmann, The Narrative and Liturgical 
Gospel Illustrations, New Testament Manuscript Studies, επιμ. Μ. M. Parvis - A. P. Wikgren, Σικάγο 
1950,151-174 (= Studies in Classical and Byzantine Manuscript Illumination, επιμ. H. L. Kessler, 
Σικάγο - Λονδίνο 1971, αρ. 10,248-270)- ο Ιδιος, The Constantinopolitan Lectionary, 358-373.
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της Διάβασης της Ερυθράς Θάλασσας στο Ψαλτήριο, ms. gr. 3, της Βιβλιοθή
κης του πανεπιστημίου του Χάρβαρντ (φ. 216α)15.

Έχοντας πάντα υπόψη μας ότι η εικονογράφηση των χειρογράφων πα
ρουσίαζε αργή εξέλιξη, με σεβασμό και προσκόλληση στην παράδοση, στοιχεί
ο που σημαίνει ότι η διακοσμητική πρακτική συνεχιζόταν ανά τους αιώνες 
σχεδόν απαράλλαχτη, μπορούμε να αναζητήσουμε παράλληλα για τον κώδι
κα 8 ή ίσως και πρότυπα στον κώδικα Mavrocordatianus του Lycaeum Augu- 
stanum στη Μπρατισλάβα της Σλοβακίας16 και στο χειρόγραφο 204 του Βυ
ζαντινού Μουσείου Αθηνών. Το τελευταίο17 διασώζει μόνο τη μικρογραφία 
του Μάρκου και αυτή με αρκετές απολεπίσεις, που ωστόσο διατηρεί κοινά χα
ρακτηριστικά με τα άλλα δύο χειρόγραφα. Και τα τρία παρουσιάζουν παρό
μοια αρχιτεκτονικά πλαίσια με αετώματα που τέμνονται από το τρίγωνο, δια- 
κοσμητικά μοτίβα (ταινίες, ελικόμορφους βλαστούς, καρδιόσχημα φύλλα) με 
περιορισμένη ποικιλία και ομοιότητες στην ποιότητα εκτέλεσης, την οποία 
χαρακτηρίζει τραχύτητα που δεν υπήρχε τον 11ο αλλά εμφανίζεται το 12ο 
αιώνα, καθώς και ταυτόσημα σχεδόν πραγματικά στοιχεία (ερμάρια, αναλό
για, κτήρια). Ο Μάρκος απεικονίζεται με το λέοντα, στοιχείο που δηλώνει ότι 
ακολουθήθηκε η σειρά του Ιερώνυμου για το χειρόγραφο 204, όπως και στον 
κώδικα της Μπρατισλάβας, αν και δεν αποκλείεται και εδώ να υπήρχε κάποιο 
ανάμικτο σύστημα. Το χειρόγραφο 204 ανήκει στην ίδια ομάδα με το Ψαλτήριο 
της Βιβλιοθήκης του Χάρβαρντ και τις Πράξεις των Αποστόλων στην Εθνική 
Βιβλιοθήκη του Παρισιού, Cod. Suppl, gr. 1262, χρονολογημένα στο 1104/5 και 
1101 αντίστοιχα. Ιδιαίτερα το Ψαλτήριο του Χάρβαρντ18 παρουσιάζει αξιοσιμ 
μείωτες ομοιότητες με τον κώδικα 8, όπως το κεφάλι του Πρόχορου με το κε
φάλι της Παναγίας στη Δέηση του Ψαλτηρίου, τα μικρά βαθιά μάτια, οι γραμ
μές στο λαιμό που τονίζουν το πηγούνι, τα μικρά λουλούδια με τους μακρείς 
καμπυλούμενους βλαστούς που ακουμπούν στους κιονίσκους του αρχιτεκτο
νικού πλαισίου. Η γενικότερη απόδοση της διακόσμησης και στα δύο χειρό
γραφα συνηγορεί υπέρ της απόδοσής τους στο ίδιο αντιγραφικό εργαστήριο19.

15. L. Nees, An Illuminated Byzantine Psalter at Harvard University, DOP 29 (1975), 219-220.
16. Η δημοσίευση του χειρογράφου έγινε από τους Benda - Myslivec, The Illuminations, 1- 

13, όπου παρατηρούμε την απόλυτη αντιστοιχία των μικρογραφιών, με εξαίρεση τη μικρογραφία 
του ευαγγελιστή Αουκά που, όπως ήδη αναφέρθηκε, είναι μεταγενέστερη.

17. Στέλλα Παπαδακη-Ökland, "Ενα εικονογραφημένο τετραευάγγελο του 12ου αιώνα στο 
Βυζαντινό Μουσείο ’Αθηνών, ΔΧΑΕ περ. Δ' 10 (1980-1981) (= Μνήμη Ανδρέα Γρ. Ξνγγόπονλου), 
289-305.

18. Nees, An Illuminated Byzantine Psalter, 204-225.
19. Ό.π., 217.
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Οι κώδικες 8 της μονής του Μεγάλου Σπηλαίου και 204 του Βυζαντινού 
Μουσείου Αθηνών έχουν κοινά χαρακτηριστικά. Πρόκειται για δύο χειρόγρα- 
cpa γραμμένα με μικρογράμματη στρογγυλόσχημη γραφή με πυκνή διάταξη η 
οποία διατηρεί πολλά πρώιμα στοιχεία, όπως ο χαρακτήρας β, η χρήση του σ 
και ως ς, καθώς και η χρήση και των δύο μορψών λ και κ. Οι τίτλοι και ορι
σμένα αρχικά γράμματα είναι γραμμένα με χρυσό επάνω σε κιννάβαρη.

Ο κώδικας 1 είναι περγαμηνό τετραευάγγελο, με διαστάσεις 15,2 x 11 εκα
τοστά και 453 φύλλα. Η στάχωση είναι βυζαντινή, αποτελείται από δύο ξύλι
νες πινακίδες επενδεδυμένες με κόκκινο ύφασμα, από το οποίο σώζονται μόνο 
ίχνη. Στην εμπρόσθια και στην οπίσθια όψη του εξωφύλλου υπάρχουν πέντε 
μεταλλικά διακοσμητικά κομβία (τέσσερα στις άκρες και ένα στο κέντρο). Δια
τηρούνται ακόμη οι ταινίες που φύονται από το πίσω εξώφυλλο και αποτελού
σαν τα κλείστρα του κώδικα ασφαλίζοντας στα κομβία της μπροστινής όψης.

Ο κώδικας περιέχει τις εξής διακοσμήσεις:
* Αψιδωτές διακοσμήσεις φ. 4α-5α: σε δύο κίονες με κιονόκρανα φύλλων άκαν
θος ακουμπά αψίδωμα, το οποίο διακοσμείται εσωτερικά με τετραγωνάκια 
και σταυρούς με χρυσό και μπλε χρώμα, ενώ από πάνω υπάρχουν ανθέμια.
* Κανόνες αντιστοιχίας: φ. 6α-13α (εικ. 8).
* Επίτιτλα: χωρίζονται σε δύο κατηγορίες, α) υπό μορφή κιβωρίων, φ. 15α, 
145α, 225°, 355α, β) υπό μορφή σχήματος Π, φ. 19α, 148α, 229α, 358α.
* Ολοσέλιδες μικρογραφίες: εικονίζεται ο ευαγγελιστής του οποίου το κείμενο 
έπεται και στην επάνω ζώνη ευαγγελική σκηνή: Ματθαίος και Γέννηση (φ. 
18ß), Μάρκος και Βάπτιση (φ. 147ß), Λουκάς και Ευαγγελισμός (φ. 155ß), 
Ιωάννης με τον Πρόχορο και Εις Αδου Κάθοδος (φ. 237ß).

Όπως σημείωσε ο K. Weitzmann20, τα επίτιτλα και οι κανόνες αντιστοιχί
ας είναι σύγχρονα με το κείμενο και χρονολογούνται στο 10ο αιώνα. Οι μικρο
γραφίες των ευαγγελιστών, ωστόσο, ανήκουν στην παλαιολόγεια καλλιτεχνική 
παράδοση και συνεχίζουν τον καθιστά τύπο που γνώρισε ευρεία διάδοση 
στους χρόνους αυτούς ως δείγμα της αρχαίας κληρονομιάς21. Συγκρίνοντας τις 
μικρογραφίες αυτές με τις αντίστοιχες του κώδικα 8 διαπιστώνεται ότι πρόκει
ται για την παλαιολόγεια έκδοση των ίδιων εικονογραφικών τύπων.

Σε κάθε ευαγγέλιο προηγείται ο πίνακας των κεφαλαίων. Οι μικρογραφί
ες των ευαγγελιστών εντάσσονται σε παρόμοιο με τον κώδικα 8 αρχιτεκτονικό

20. Κ. Weitzmann, Die byzantinische Buchmalerei des 9. und 10. Jahrhunderts, Βερολίνο 1935, 
15.

21. Friend, The Portraits, 142.
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πλαίσιο: στην κάτω ζώνη, σε δάπεδο, πατούν δύο κιονίσκοι με βάσεις, κιονό
κρανα και άβακα και κρατούν επιστύλιο, που ταυτόχρονα χρησιμεύει και ως 
δάπεδο για την άνω ζώνη. Ανάμεσα στους δύο κιονίσκους, μέσα σε ορθογώνιο 
πλαίσιο με χρυσό κάμπο, οι ευαγγελιστές εικονίζονται καθιστοί σε κάθισμα 
χωρίς ερεισίνωτο αλλά με υποπόδιο, κρατώντας κάλαμο, να ξεκινούν τη συγ
γραφή του ευαγγελίου. Μπροστά τους βρίσκεται αναλόγιο με όργανα γραφής, 
από όπου τα σύμβολά τους τους υπαγορεύουν το κείμενο. Το αναλόγιο 
στηρίζεται σε ερμάριο, ενώ το βάθος γεμίζουν αρχιτεκτονήματα. Εξαίρεση 
αποτελεί η μικρογραφία του Ιωάννη που εικονίζεται όρθιος να υπαγορεύει το 
ευαγγέλιο στον καθιστά μαθητή του Πρόχορο, ενώ στρέφει το κεφάλι του πίσω 
δεξιά, δεχόμενος την έμπνευση από θεία ακτίνα φωτός (εικ. 9). Η επάνω ζώνη 
φέρει ορθογώνιο πλαίσιο, στο τύμπανο του οποίου, μέσα σε κυκλικό μετάλλιο, 
εικονίζεται μία ευαγγελική σκηνή- ο κενός χώρος γεμίζει με 6 κύκλους ελισσό- 
μενων βλαστών με άνθη σε χρυσό φόντο. Εξαίρεση αποτελεί η σκηνή της Γέν
νησης, το μετάλλιο της οποίας τονίζεται μέσα σε περίτεχνο ρομβοειδές πλαί
σιο, το οποίο υπερβαίνει τα όρια του ορθογωνίου (εικ. 10).

Οι διαφορές με τα προαναφερθέντα χειρόγραφα αφορούν στις ευαγγελι
κές σκηνές, στην απεικόνιση του Ιωάννη με τον Πρόχορο και στα ευαγγελικά 
σύμβολα. Όλοι οι ευαγγελιστές εντάσσονται στο ίδιο αρχιτεκτονικό πλαίσιο με 
ορθογώνιο στην επάνω ζώνη, με τη διαφορά ότι η ευαγγελική σκηνή εντάσσε
ται σε μετάλλιο που δεν εγγράφεται σε αετωματικό τρίγωνο, με εξαίρεση τη 
σκηνή της Γέννησης, η οποία τονίζεται μέσα σε περίτεχνο ρομβοειδές φόντο. 
Στην ίδια σκηνή η Παναγία δεν εικονίζεται να κείται οριζόντια, διχοτομώντας 
έτσι την παράσταση όπως στα παραπάνω χειρόγραφα, αλλά καθιστή να 
στρέφεται προς τη φάτνη. Η παράσταση πλαισιώνεται από περισσότερα πρό
σωπα, προσδίδοντας φυσιοκρατική αίσθηση και χαρίζοντας σχεδόν στην πα
ράσταση ορθότερη αντίληι[ιη του βάθους και της προοπτικής. Η καλύτερη δια
χείριση του χώρου αποτελεί ένα από τα επιτεύγματα της παλαιολόγειας επο
χής, ειδικά του 13ου και Μου αιώνα22. Η προσθήκη των Μάγων που ιππεύουν 
προς το σπήλαιο έχει εικονογραφικό παράλληλο το αντίστοιχο -ψηφιδωτό των 
Αγίων Αποστόλων Θεσσαλονίκης23. Η Βάπτιση (εικ. 11) παρουσιάζει διαφο
ρετικό τοπίο από ό,τι στα προηγούμενα χειρόγραφα, στοιχείο που είναι ακόμη 
πιο έντονο στη σκηνή της Καθόδου στον Άδη, που εμπλουτίζεται και με περισ

22. Tania Velmans, Le rôle du décor architectural et la représentation de l’espace dans la 
peinture des Paléologues, CA 14 (1964), 183-216.

23. R. Nelson, The Iconograghy of Preface and Miniature in the Byzantine Gospel Book, Νέα 
Υόρκη 1980, 36.
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σότερα πρόσωπα. Ο Ευαγγελισμός (εικ. 12) μοιάζει να λαμβάνει χώρα σε περι
φραγμένο κήπο24 με αρκετή βλάστηση (τύπο του hortus enclusus), ενώ παλαιό- 
τερα τοίχος υπήρχε μόνο ανάμεσα στον αρχάγγελο και την Παναγία.

Η μικρογραφία του Ιωάννη παρουσιάζει αρκετές διαφοροποιήσεις σε 
σχέση με τις υπόλοιπες, που αφορούν κυρίως στο σύνθετο αρχιτεκτονικό βά
θος και όχι το βραχώδες τοπίο, στη ζωηρότητα της μορφής του και στην τοπο
θέτηση του αετού επάνω σε αναλόγιο στη μέση της σκηνής. Σημειωτέον ότι 
όλοι οι ευαγγελιστές εικονίζονται σε πρώτο επίπεδο, έχοντας στο βάθος αρχι- 
τεκτονήματα. Μία γενική παρατήρηση που θα μπορούσαμε να διατυπώσουμε 
είναι ότι πρόκειται για εκσυγχρονισμό των πορτραίτων αυτών, οφειλόμενο 
στις προτιμήσεις του καλλιτέχνη. Τα σύμβολα των ευαγγελιστών ακολουθούν 
τη σειρά του Ιερώνυμου, στοιχείο που συνηγορεί υπέρ της παλαιολόγειας χρο
νολόγησης των μικρογραφιών του κώδικα 1.

Οι κώδικες 1 και 8 (σχ. 1-2) της μονής του Μεγάλου Σπηλαίου διακρίνο- 
νται για την υιρηλή αισθητική τους. Η περγαμηνή είναι πολύ καλής ποιότητας, 
η γραφή εξαιρετικά προσεγμένη, τα πλαίσια και ο φυτικός διάκοσμος παρου
σιάζουν ποιότητα στην εκτέλεσή τους, ενώ οι μορφές μαρτυρούν χέρι προικι
σμένου καλλιτέχνη. Όλα αυτά τα στοιχεία, σε συνδυασμό με την άφθονη 
χρήση χρυσού στο βάθος των παραστάσεων και στα αρχικά γράμματα, χαρα
κτηριστικά τα οποία διακρίνουν και όλη την ομάδα των χειρόγραφων με τα 
οποία τα συγκρίναμε και που ήδη αποδίδονται από τους μελετητές τους σε 
κωνσταντινουπολίτικο εργαστήριο, συνηγορούν υπέρ της απόδοσης και των 
κωδίκων αυτών σε εργαστήριο της βασιλεύουσας.

24. Ό.π.
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Εικ. I. Μέγα Σπήλαιο, κώδ. 8. Κανόνας αντιστοιχίας
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Εικ. 2. Μέγα Σπήλαιο, κώδ. 8, φ. 7α. Επιστολή Ευσεβίου
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Εικ. 3. Μέγα Σπήλαιο, κώδ. 8, φ. 8lß. Ευαγγελιστής Μάρκος

Εικ. 4. Μέγα Σπήλαιο, κώδ. 8, φ. 13lß. Ευαγγελιστής Λουκάς
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Εικ. 5. Μέγα Σπήλαιο, κώδ. 8, φ. 6ß. Ευαγγελιστής Ματθαίος

Εικ. 6. Μέγα Σπήλαιο, κώδ. 8, φ. 208Ρ. Ευαγγελιστής Ιωάννης
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Εικ. 7. Μέγα Σπήλαιο, κώδ. 8, φ. 130α. Χριστολογικές σκηνές

Εικ. 8. Μέγα Σπήλαιο, κώδ. 1. Κανόνας αντιστοιχίας
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Εικ. 9. Μέγα Σπήλαιο, κώδ. 1, φ. 237ß. Ευαγγελιστής Ιωάννης

Εικ. 10. Μέγα Σπήλαιο, κώδ. 1, φ. 18Ρ. Ευαγγελιστής Ματθαίος
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Εικ. 11. Μέγα Σπήλαιο, κώδ. 1, φ. 147ß. Ευαγγελιστής Μάρκος

Εικ. 12. Μέγα Σπήλαιο, κώδ. 1, φ. 155ß. Ευαγγελιστής Λουκάς
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Σχ. 1. Χαράξεις χειρογράφου 8 (κλίμακα 1:2)

Σχ. 2. Χαράξεις χειρογράφου 1 (κλίμακα 1:2)



ΔΙΟΝΥΣΙΟΣ I. ΜΟΥΣΟΥΡΑΣ

Η ΜΟΝΗ ΣΤΡΟΦΑΛΩΝ (1200-1500).
ΕΝΑ ΠΑΡΑΔΕΙΓΜΑ ΑΜΥΝΤΙΚΟΥ ΜΟΝΑΧΙΣΜΟΥ

Ή άφιερωμένη εις τήν Θεοτόκον τήν «Πάντων Χαράν» μονή των Στρο- 
φάδων είναι περισσότερο γνωστή καί ως μονή τής Μεταμορφώσεως του Σωτή- 
ρος (κατά τούς τελευταίους αιώνες καί τοΰ 'Αγίου Διονυσίου). Ή γεωγραφική 
της θέσις άλλά και ή πορεία της στό χρόνο έπιβάλλουν νά συνεξετάζεται άπό 
ιστορικής άπόψεως μέ τή γειτονική Ζάκυνθο καί τις άπέναντι πελοποννησια- 
κές ακτές. Ή διοικητική έξάρτησις των Στροφάδων κατά τή διάρκεια τής πρώ
της Φραγκοκρατίας εκ τής Πελοποννήσου και άργότερα έκ τής Ζακύνθου 
συνέδεσε τή μονή μέ τις τύχες των γειτονικών αύτών περιοχών. Ή παλαιοτέρα 
ιστορία της καί ιδιαιτέρως έκείνη τών θεωρουμένων ώς τριών πρώτων αιώνων 
λειτουργίας της (1200-1500) δέν είναι τόσο γνωστή καί άποτελεΐ αντικείμενο έ- 
ρεύνης* 1. Σ’ αυτή τήν περίοδο αφιερώνεται καί ή παρούσα έργασία, ή όποια ά
ποτελεΐ διασκευή τμήματος τής διδακτορικής μου διατριβής2. Ή σπανιότης 
καί άποσπασματικότης τών στοιχείων καθιστούν προς τό παρόν δυσχερή τή 
σύνθεσι μιας πληρεστέρας μελέτης περί τής ιστορίας τής μονής κατά τούς πα- 
λαιοτέρους χρόνους. Ή δική μας συμβολή περιορίζεται στήν κατάθεσι νεωτέ- 
ρων στοιχείων περί τής συγκεκριμένης περιόδου, διά τών όποιων διευρύνονται 
ο'ι μέχρι στιγμής γνώσεις μας.

Στην ανακοίνωση αυτή διατηρήθηκαν η ορθογραφία και το ύφος του συγγραφέα.
1. Μνεία τής μονής μετά παραθέσεως ολίγων αρχειακών στοιχείων, βλ. στις παλαιότερες ερ

γασίες τοΰ Λ. Ζωη, Αί έν Ζακύνθω μοναί, ’Ελληνικός Φιλολογικός Σύλλογος Κωνσταντινουπόλε
ως, Παράρτημα τόμ. 24-26 (1896), 149-153 και τοΰ Ν. Κονομου, ’Εκκλησίες καί μοναστήρια στη 
Ζάκυνθο, ’Αθήνα 1967, 154-157. Στις νεώτερες μελέτες ανήκει ή έργασία τής Άννας Ί. Λαμπρο- 

πουλου, Σταθμοί στήν ιστορία τής μονής Στροφάδων. Μία πρώτη προσέγγιση, Πρακτικά Ήλεια- 
κον πνευματικού συμποσίου 1993 (Πύργος - Γαστούνη 26-28 Νοεμβρίου 1993), Άθήναι 1994,289- 
310, μέ άριστη παρουσίαση ιστορικών καί αρχειακών τεκμηρίων καί έκείνη τών Γ. Πουλημένου - 

Ιωάννας Στουφη, Το οικοδομικό χρονικό της ιεράς μονής Μεταμορφώσεως του Σωτήρος Στροφά
δων, Μονές της Ζακύνθου, Ιστορία - Αρχιτεκτονική - Τέχνη. Α' Επιστημονική ημερίδα 16 Νοεμ
βρίου 1996, Πρακτικά, Ζάκυνθος 1998,211-268, μέ πλούσιες αρχαιολογικές παρατηρήσεις.

2. Δ. Μουςουρας, Αί μοναί Στροφάδων καί 'Αγίου Γεωργίου τών Κρημνών Ζακύνθου. (Με
λέτη φιλολογική καί παλαιογραφική), έν Άθήναις 2003, 23-65.
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ΤΑ ΠΕΡΙ ΤΗΣ ΙΔΡΥΣΕΩΣ ΤΗΣ ΜΟΝΗΣ

Παλαιά παράδοσις, έπαναλαμβανομένη καί υπό τής νεωτέρας σχετικής 
βιβλιογραφίας, άναφέρει τον Θεόδωρο καί τήν Ειρήνη έκ τής βασιλικής οικο
γένειας των Λασκάρεων ώς ίδρυτάς τής μονής τών Στροφάδων3. Ή άρχαιολο- 
γική έξέτασις τού κτιριακοΰ συγκροτήματος τής μονής διακρίνει τμήματα πού 
ανήκουν στήν υστεροβυζαντινή έποχή καί άλλα πού κατεσκευάσθησαν έπί 
Βενετοκρατίας (1609) καί μετέπειτα4. Ή άναζήτησις αρχειακών τεκμηρίων ή 
αύτοκρατορικών εγγράφων προς έπιβεβαίωσι τής περί τών Λασκάρεων παρα- 
δόσεως προσκρούει στο γεγονός οτι ή μονή έχει ύποστή πολλές λεηλασίες, έξ 
αιτίας τών όποιων κατεστράφησαν τά παλαιά άποδεικτικά στοιχεία5. Ή μελέ
τη τού άρχείου καί τών χειρογράφων τής μονής, τά όποια σήμερα σέ μεγάλο 
ποσοστό εύρίσκονται διασκορπισμένα σέ πολλές βιβλιοθήκες τής Ελλάδος 
καί τού έξωτερικού6, άπέδωσε μερικές πληροφορίες καί περί τής ιστορίας της. 
Δι’ αυτών καί άλλων άρχειακών τεκμηρίων κατέστη δυνατό νά άναπλασθή εν 
μέρει ή ιστορία τού μοναστηριού καί νά φωτισθοϋν ώρισμένες δραστηριότητες 
τών μοναχών, έκ τών όποιων χαρακτηριστικότερη είναι ή συμβολή τους στήν 
κατοχή τού στρατηγικού χώρου τής μονής καί στήν άμυνα κυρίως κατά τών 
μουσουλμάνων πειρατών.

Μία άξιομνημόνευτη μαρτυρία έκ χειρογράφου τής μονής, τό όποιο σήμε
ρα εύρίσκεται στή μονή 'Αγίου Ίωάννου τού Θεολόγου τής Πάτμου, άναφέρει 
τό όνομα ενός Θεοδώρου Λασκάρεως, χωρίς βεβαίως νά άποτελή τίποτε πε
ρισσότερο άπό απλή ενδειξι. Πρόκειται περί τού κώδικος Πάτμου 2427, τού

3. Μνεία τών Λασκάρεων ώς κτητόρων τής μονής Στροφάδων υπήρχε, σύμφωνα μέ μαρτυρί
α τού Π. Χιωτου, Ιστορικά Απομνημονεύματα τής νήσου Ζακύνθου, Β', έν Κέρκυρα 1858 (φωτοτ. 
άνατ. ’Αθήνα 1978), 122 σημ. 51, είς τό Χρονικόν τον Μαλούχον, τό όποιον εύρίσκετο ανέκδοτο 
στή Βιβλιοθήκη τής μονής τοϋ 'Αγίου Διονυσίου, αλλά σήμερα λανθάνει, πρβλ. Λαμπροπουλου, 
Σταθμοί, 294 σημ. 27. Είς πατριαρχικά γράμματα τών αρχών τοΰ 18ου αίώνος, τά όποια έπαναλαμ- 
βάνουν τόν έκπαλαι ίσχύοντα σταυροπηγιακό χαρακτήρα τοϋ μοναστηριού, φέρει τούτο τήν ονο
μασία τοϋ βασιλικού καί πατριαρχικού σταυροπηγίου, βλ. Μουςουρας, Aiμοναί, 300-304. Ή πα- 
ράδοσι περί αύτοκρατόρων τής ’Ανατολής ώς κτητόρων τής μονής σώζεται καί σέ μεταγενέστερο 
βενετικό έγγραφο τοϋ έτους 1790, πού μνημονεύεται υπό τής Λαμπροπουλου, Σταθμοί, 298 σημ. 
44.

4. Πουλημένος - Στουφη, Το οικοδομικό χρονικό, 225-231.
5. Σαφή καί χρονολογημένη μαρτυρία μιας τέτοιας καταστροφής, βλ. κατωτέρω, 237-239.
6. Περιληπτικό κατάλογο τών χειρογράφων τής μονής, βλ. Μουζουρας, Ai μοναί, 121-134.
7. Ί. Σακκελιων, Πατμιακή Βιβλιοθήκη, ήτοι Αναγραφή τών έν τή βιβλιοθήκη τής κατά τήν 

νήσον Πάτμον γεραράς καί βασιλικής μονής τοϋ άγιου άποστόλου καί εύαγγελιστοϋ Ίωάννου τοϋ 
Θεολόγου τεθησανρισμένων χειρογράφων τευχών, Άθήνησιν 1890,122.
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13ου αίώνος, ό όποιος στην άνω ώα του φ. 31r φέρει τή σημείωσι: ~Ω Χριστέ βο- 
ήθει μοι τφ όονλω σου. Θεόδωρος Λάσκαρις. Κάτωθεν τούτου καί δι’ άλλης 
χειρός έχουν γραφή τά εξής: καμϋ ετι Τορνικίω Χοϋμνω τώ Λιάση. Τό δείγμα 
γραφής τής πρώτης σημειώσεως δέν έπιτρέπει όποιαδήποτε σοβαρή συσχέτισι 
προς τον ιδρυτή τής δυναστείας τής Νίκαιας. Ή παρουσία όμως του ονόματος 
τής βυζαντινής οικογένειας Τορνίκη8 καί ώρισμένες παλαιογραφικές παρατη
ρήσεις έπί συγγενών προς τον κώδικα Πάτμου 242 χειρογράφων, προερχόμε
νων επίσης έκ Στροφάδων, ενισχύουν την ΰπόθεσι τής κοινής προελεύσεως αυ
τών έκ τού ίδιου κέντρου, τό όποιο πιθανώτατα ήταν ή πρωτεύουσα τής αυτο
κρατορίας9. Έκ Κωνσταντινουπόλεως υποστηρίζεται ότι προέρχεται καί ή ει
κόνα τής Θεοτόκου των Στροφάδων, ή λεγομένη «Θαλασσομαχούσα», ή όποια 
σέ πρόσφατη έκδοσι των εικόνων τής Ζακύνθου έχει χρονολογηθή στις αρχές 
τού 13ου αίώνος10. Τά άνωτέρω παλαιογραφικά καί έκ τής άγιογραφικής τέ
χνης στοιχεία, σέ συνδυασμό μέ τήν παράδοσι περί Λασκάρεων ώς ιδρυτών 
τού μοναστηριού τών Στροφάδων, είναι δυνατό νά έξηγήσουν τό λόγο, για τόν 
όποιο ό Θεόδωρος καί ή Ειρήνη τής αύτοκρατορικής οικογένειας μνημονεύο
νται ακόμη εις τά Δίπτυχα τής μονής ώς πρώτοι κτήτορες αυτής.

Ή Ειρήνη, σύζυγος τού δεσπότου Ανδρονίκου Παλαιολόγου καί -μετά 
τό θάνατό του- τού Ίωάννου Γ Δούκα Βατάτζη (1222-1254), τού δευτέρου 
κατά σειράν αύτοκράτορος τής Νίκαιας, είχε έσφαλμένως ταυτισθή κατά τό 
παρελθόν προς τήν Ειρήνη Λασκαρΐνα Παλαιολογινα. Ή τελευταία παραδί- 
δεται εις χειρόγραφα ώς κτήτωρ τής έν Κωνσταντινουπόλει μονής τού Φιλαν-

8. Ό άνωτέρω Τορνίκιος Χοΰμνος δέν συναντάται στήν πολυπρόσωπη οικογένεια Τορνίκη. 
Γιά τήν έξήγησι τής μεταφοράς τών χειρογράφων είναι χρήσιμο νά γνωρίζουμε τή μετακίνησι προ
σώπων έκ του κέντρου τής αυτοκρατορίας πρός τήν περιφέρεια. Τελευταίος μητροπολίτης 
Παλαιών Πατρών προ τής Λατινοκρατίας ήταν ό Γεώργιος Τορνίκης Β' (1157-1217), υιός του 
μεγάλου λογοθέτου Δημητρίου Τορνίκη, βλ. A. Sideras, Zur Frage nach dem letzten Metropoliten 
von alt-Patras vor der Lateinerherrschaft, RSBN 27 (1990), 184-190.

9. Συγγενείς κώδικες πρέπει νά θεωρηθούν οί Πάτμου 229 καί 244 (Σακκελιων, Πατμιακή 
Βιβλιοθήκη, 120, 123), χρονολογημένοι έπίσης εις τόν 13ο αιώνα μέ τό ίδιο περιεχόμενο (Βίοι 
άγιων ϋπό Συμεών τού Μεταφραστοΰ) καί ίσως οί'Αγίου Όρους - Βατοπεδίου 454 (S. Eustra- 

TIADES - Arcadios, Catalogue of the Greek Manuscripts in the Library of the Monastery ofVatopedi 
on Mt. Athos, Λονδίνο 1924,91) καί Marc. gr. VII, 29 (E. Mioni, Bibliothecae Divi Marci Venetarum, 
Coti ices graeci manuscripti, II. Codices qui in sextant, septimam atque octavam classent includuntur 
continens, [Ρώμη] 1960, 47-52), οί όποιοι πιθανώτατα προέρχονται έκ τού αυτού βιβλιογραφικού 
εργαστηρίου, βλ. περισσότερα Μουςουρας, Aiμοναί, 254-255.

10. Μυρτάλη Αχειμαςτου-Ποταμιανου, Εικόνες τής Ζακύνθου, Αθήνα 1997, 46-48, όπου 
άναφέρεται ώς ή άρχαιοτέρα τών εικόνων τής μονής Στροφάδων καί συγκρίνεται ό σπάνιος είκο- 
νογραφικός τύπος της πρός τόν τύπο εικόνων πού άποδίδονται εις έργαστήρια τής Κωνσταντι
νουπόλεως καί μάλιστα εις τήν χειρα Θεοφάνους τού Έλληνος.
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θρώπου Σωτήρος, μετονομασθεΐσα διά τής λήψεως του μοναχικού σχήματος 
εις Ευλογία. Τήν άφορμή γιά τήν ταύτισι είχαν δώσει άποσπάσματα έκ τοϋ τυ
πικού τής μονής Φιλανθρώπου Σωτήρος, στα όποια μεταξύ άλλων άναφέρεται 
ότι ή ευσεβής βασίλισσα Ειρήνη Λασκαρΐνα Παλαιολογίνα άνεκαίνισε έκ βά
θρων τή μονή11. Νεώτερες έρευνες, όμως, άπεκάλυψαν ότι ή Ειρήνη εκείνη ή
ταν τό ί'διο πρόσωπο μέ τήν Είρήνη-Εύλογία Χούμναινα Παλαιολογίνα, ή ό
ποια έγινε μοναχή τό έτος 1307 καί έγκατεβίωσε στο γυναικείο τμήμα τής μο
νής Φιλανθρώπου Σωτήρος πού είχε άνακαινισθή διά δαπάνης τού πατρός 
της12.

Ή πληροφορία ότι ή Ειρήνη, κτήτωρ τής μονής Φιλανθρώπου Σωτήρος, 
κατήγετο δήθεν έκ τής οικογένειας των Λασκάρεων (Λασκαρΐνα), προέρχεται 
έξ αποσπάσματος τού τυπικού τής μονής, τό όποιο διεσώθη διά χειρός Παχω- 
μίου Ρουσάνου στον κώδικα τής μονής Ίβήρων 593, 'Αγίου Όρους (Λάμπρου, 
άρ. 4713)13, έκ τού όποιου έξεδόθη υπό τού Meyer14. Τό γεγονός ότι ό Παχώ- 
μιος Ρουσάνος άντέγραψε διάταξι έκ τού τυπικού τής μονής Φιλανθρώπου 
Σωτήρος έκίνησε τήν εύλογη μέν άλλ’ έν προκεμιένω άστοχη υποψία τού Π. 
Χιώτου, ότι δηλαδή ή έκ τής οικογένειας των Λασκάρεων συγγράψασα τό 
τυπικόν Ειρήνη είναι ή εις τά Δίπτυχα των Στροφάδων μνημονευομένη, ή δέ 
μονή έκ τής όποιας ή τυπική διάταξις προήρχετο είναι ίσως ή των Στροφά
δων15. Σύμφωνα μέ τήν εικασία τού Χιώτου, τό άπόσπασμα έκ τού τυπικού πα
ρείχε μίαν έξήγησι τής παρουσίας τού ονόματος τής Ειρήνης εις τά Δίπτυχα 
τής μονής ώς κτήτορος καί προφανώς έξ αίτιας αυτού είχε αντιγραφή υπό τού

11. Ph. Meyer, Bruchstücke zweier τυπικά κτητορικά, BZ 4 (1895), 48. Πρβλ. N. A. VÉES, Die 
Klosterregeln des Nikephoros Blemmydis in Bezug auf Pachomios Rhousanos sowie eine Inschrift 
aus Jenischehir, BNJ 10 (1932-1933), 116. Περί τοϋ τυπικού τής μονής, βλ. K. Α. Μαναψης, Μονα
στηριακά Τυπικά - Διαθήκαι. Μελέτη φιλολογική, έν Άθήναις 1970,86,188.

12. J. Verpeaux, Notes prosopographiques sur la famille Choumnos, Byzantinoslavica 20 
(1959), 260-261, όπου καί ή παλαιοτέρα περί τής Ειρήνης βιβλιογραφία. Βλ. επίσης, Angela C. 
Hero, Irene-Eulogia Choumnaina Palaiologina Abbess of the Convent of Philanthropos Soter in 
Constantinople, Byzantinische Forschungen 9 (1985), 119-147. Πρβλ. Σ. Ί. Κουρουςης, Μανουήλ 
Γαβαλάς είχα Ματθαίος μητροπολίτης 'Εφέσου (1271/2-1355/60), Α'. Τά βιογραφικά, Άθήναι 1972, 
235.

13. Σπ. Π. Λάμπρος, Κατάλογος τών έν ταΐς Βιβλιοθήκαις τοϋ Άγιου 'Όρους ελληνικών 
κωδίκων, Β', έν Κανταβριγία 1900,179.

14. Meyer, Bruchstücke, 48. Έκ μικροταινίας πού φυλάσσεται στο Μορφωτικό "Ιδρυμα τής 
’Εθνικής Τραπέζης προκύπτει, οτι τό έκδοθέν άπόσπασμα έκ τοϋ ίβηριτικοΰ κώδικος εϋρίσκεται 
ατά φ. 298ν-299ν. Τό αυτό άπόσπασμα εύρίσκεται καί στον κώδικα Marc. gr. II, 105, φ. 201 ν-203Γ, 
έπίσης διά χειρός Παχωμίου, βλ. Μιονι, Bibliothecae..., I. Codices in classes a prima usque ad 
quintain inclusi. Pars prior: Classis I - Classis 11, codd. 1-120, [Ρώμη] 1967,316-320.

15. ΧίΩΤΗΣ, Ιστορικά άπομνημονεύματα, 536.
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ζακυνθίου λογίου Παχωμίου Ρουσάνου16. Ό Χιώτης έπιθανολόγησε τήν ταΰ- 
τισι του τυπικού προς τή μονή βασιζόμενος προφανώς στή δευτέρα ονομασία 
τοΰ μοναστηριού των Στροφάδων, δηλαδή του Παντοκράτορος, ή όποια όμως 
είναι σαφώς νεωτέρα17.

Οί παρατηρήσεις μας έπί τών ύποστηριχθέντων υπό τοΰ Χιώτου δέν έπι- 
λΰουν βεβαίως τό πρόβλημα περί τών ιδρυτών τής μονής Στροφάδων άλλά 
τουλάχιστον άποκαΟιστοΰν τήν άλήθεια γιά τά πρόσωπα πού έχρησιμοποιή- 
θησαν υπό τής παλαιοτέρας βιβλιογραφίας στήν προσπάθεια άναζητήσεως 
τών κτητόρων.

Ή παράδοσις περί Λασκάρεων δημιουργεί βεβαίως τήν άπορία περί τής 
έκδηλώσεως ένδιαφέροντος εκ μέρους τών αύτοκρατόρων τής Νίκαιας προς 
τήν άπομακρυσμένη μονή τών Στροφάδων. Ή μεταγενεστέρα, δμως, γνωστή 
πολιτική καί διοικητική κατάστασις τών Στροφάδων σέ συνδυασμό μέ τήν 
στρατηγικής σημασίας θέσι τους, στά όποια άναφερόμεθα κατωτέρω, έπιτρέ- 
πουν μίαν έξήγησι τοΰ πιθανού αύτοΰ ένδιαφέροντος τών Λασκάρεων. Ή με
ταγενεστέρα ιστορία φανερώνει έναλλαγή ευεργετικών παρεμβάσεων υπέρ 
τών Στροφάδων, όσων ένδιαφέρονται στρατηγικώς περί αυτών. Διά τών ευερ
γεσιών έξηγοράζετο τρόπον τινά ή δυνατότης χρησιμοποιήσεως τής ναυτικής 
αυτής βάσεως υπό τών πλοίων τών εύεργετούντων.

Ή ρευστότης τής πολιτικής καταστάσεως εις πλεΐστα σημεία τοΰ παλαιού 
κατακερματισμένου κράτους έκ τών φραγκικών έπιθέσεων έπέτρεπε τήν αύ- 
τοκρατορική παρέμβασι σέ μοναστήρια, οπού ή έναντι τών έχθρών άμυνα έν- 
ισχΰετο άπείρως έκ τής θρησκευτικής συνειδήσεως. Αύτοκρατορικά ήσαν 
κατά τούς αιώνας έκείνους τά πλειστα τών μοναστηρίων, ιδρυμένα είτε ύπ’ 
αυτών τών αύτοκρατόρων είτε ύπ5 άνθρώπων τοΰ περιβάλλοντος αυτών. Ή 
θέσις τής μονής τών Στροφάδων καί ή μετέπειτα γνωστή ιστορία της δύναται 
νά προϊδεάση τόν έρευνητή γιά μία παράλληλη καί άντίστοιχη άποστολή καί 
κατά τούς άμέσως προηγουμένους αιώνας. Οί ίδρυταί ή άνακαινισταί τής 
μονής πρέπει νά είχαν διπλό στόχο: πνευματική καλλιέργεια στό πλαίσιο τοΰ 
ορθοδόξου μοναχισμού καί τόνωσι τής έθνικής συνειδήσεως στό πλαίσιο τής

16. Ό Παχώμιος είναι γνωστόν δτι δέν υπήρξε μοναχός τών Στροφάδων. Έκάρη στή μονή 
τών Κρημνών καί μετά ταΰτα άνεχώρησε γιά τό Άγιον Όρος. Στά Στροφάδια, δμως, διετέλεσε 
ηγούμενος ό πατέρας του, Ιωακείμ, ό ίδιος δέ έγραψε κανόνα εις τούς έν Στροφάσι μαρτυρήσα- 

ντας.
17. Χιωτης, 'Ιστορικά άπομνημονεύματα, 579-580 σημ. 52. Τήν δευτέρα αυτή ονομασία, πού 

δέν απαντάται εις τά παλαιότερα τών αρχειακών έγγραφων τής μονής, νομίζουμε δτι έλαβε μετά 
τή συνένωσι μετά τής μονής Παντοκράτορος Λιθακιάς Ζακύνθου, βλ. Δ. Μουςουρας, Μετόχια τής 
ίεράς μονής Στροφάδων καί Άγ. Διονυσίου, Μονές της Ζακύνθου, 104.
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κατά των έχθρών τοϋ έθνους καί τής πίστεως άμύνης. Τοιουτοτρόπως 
έξηγεϊται ή μαρτυρουμένη ύπό τοϋ Θεοδώρου Σκουταριώτου ένίσχυσις μονών 
καί ναών άκόμη καί σ’ αυτή τήν Κωνσταντινούπολι ή τήν ’Αττική έκ μέρους 
τοϋ Βατάτζη, μολονότι πολιτικώς έφραγκοκρατοΰντο καί εκκλησιαστικώς 
ελατινοκρατοϋντο18. Οί πτωχές καί έλλιπεΐς ειδήσεις περί τής ιστορίας των 
Στροφάδων νήσων δέν αποκλείουν, τουλάχιστον μέχρι στιγμής, τό πιθανόν 
ενδιαφέρον καί τήν ευεργετική υπέρ τής μονής παρέμβασι τών Λασκάρεων. Ή 
αναγραφή εις τά Δίπτυχα άπηχει ίσως άρχαιοτάτη παράδοσι, τήν όποια δέν 
έχομε ισχυρούς λόγους νά άπορρίψωμε.

ΤΑ ΠΕΡΙ ΛΑΤΙΝΙΚΗΣ ΔΙΟΙΚΗΣΕΩΣ ΤΗΣ ΜΟΝΗΣ

Έάν τά σχετικά μέ τήν ϊδρυσι τής μονής άφοροΰν στις αρχές τοϋ 13ου 
αίώνος, οί επόμενες ειδήσεις προέρχονται άπό τό τέλος τοϋ 13ου καί τις αρχές 
τοϋ Μου. Τά έντοπισθέντα τεκμήρια είναι δύο γράμματα παπών, τά όποια βε
βαιώνουν περί τής λατινικής διοικήσεως τής μονής τουλάχιστον κατά τούς 
χρόνους αυτούς.

Τό πρώτο γράμμα προέρχεται άπό τον πάπα Βονιφάτιο Η' καί άπεστάλη 
έκ Ρώμης τήν 29 Δεκεμβρίου 1299 προς έπικύρωσι τής έκλογής ήγουμένου τής 
Αγίας Μαρίας τών Τροφαρίων (Scinde Marie de Tropharia)19. Παραλήπτης 
είναι ό νέος ηγούμενος Hugolino, διά τοϋ ήγουμένου τοϋ τάγματος τοϋ Αγίου 
Βενεδίκτου τής λατινικής επισκοπής ’Ωλένης. Ή μονή τής Sancte Marie άναφέ- 
ρεται ως οικοδομημένη επί νήσου ευρισκόμενης πλησίον τοϋ πριγκιπάτου τής 
Αχαΐας καί έπομένως πρόκειται περί τών Στροφάδων, όνομαζομένων κατά τά

18. Θεόδωρός Σκουταριωτης, Theodori Scutariotae, Additamenta ad Georgii Acropolitae 
Historiam, στό Georgii Akropolitae, Opera, έκδ. A. Heisenberg (Λιψία 1903) μέ διορθώσεις P. 
WiRTH, I, Στουτγάρδη 1978, 287: άλλα καί iv rrj Κωνσταντινούπολη, τών τότε αυτής άρχόντων 
Ιταλών πολλάς τών έν αυτή εκκλησιών βουλευσαμένων καταστρέψαι προς Θεραπείαν τής ένού- 
σης ένδειας αύτοΐς, αυτός δή χρήμασιν έξωνησάμενος σώους διαμένειν περιεποιήσατο· ή τών 
Βλαχερνών αυται ή τε τών 'Ρονφινιανών καί ή έν τφ άνάπλφ τοϋ ταξιάρχου τών άνω δυνάμεων, 
τον δε τών θεοκηρύκων αποστόλων ναόν άγιώτατον ύπό σεισμού κινδυνεύσαντα βασιλικώς έπε- 
σκέψατο καί χρήμασιν ίκανοϊς άνακτισθήναι πεποίηκεν. Πρβλ. R. Janin, Les sanctuaires de 
Byzance sous la domination latine (1204-1261), REB 2 (1944), 155.

19. Αρχείο Βατικανού, Reg. Vat. 49, φ. 239 άρ. CCCCLIII. Περίληψι τοϋ κειμένου βλ. είς G. 
Digard - Μ. Faucon - A. Thomas - R. Fawtier, Les registres de Boniface Vili: recueil des bulles 
de ce pape publiées ou analysées d’après les manuscrits originaux des Archives du Vatican, IV, Παρίσι 
1935, 540-541 άρ. 3330. Πρβλ. W. Miller, Ιστορία τής Φραγκοκρατίας στην 'Ελλάδα (1204-1566), 
μετάφρασις, εισαγωγή, σημειώσεις Ά. Φουριωτης, Αθήνα 1960 (φωτοτ. άνατ. 1990), 606· Λαμπρο- 
πουλου, Σταθμοί, 294-295.
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πρώιμα χρόνια ώς Στροφαδίων20 καί διά παραφθοράς τής λέξεως υπό των Λα
τίνων, ώς Τροφαρίων. Ή θέσις του ήγουμένου ήταν κατά xò 1299 ήδη χηρεύου- 
σα άπό τεσσάρων ετών καί πλέον, μετά τό θάνατο τοϋ προηγουμένου λατίνου 
προεστώτος τής μονής, Guillielmi. Tò γεγονός ότι ή μονή παρέμεινε επί τέσ
σερα καί πλέον έτη άνευ ήγουμένου σημαίνει ίσως ότι ή παρουσία τών Βενε
δικτίνων εκεί δέν ήτο διαρκής ή οτι συνήντησε δυσχερείας.

Μία άλλη πληροφορία πού προκύπτει εκ του γράμματος είναι οτι ή έκλο- 
γή νέου ήγουμένου δέν προήλθε υπό τής συνάξεως τών πατέρων τής μονής άλ
λα δι’ έντολής τοϋ πάπα προς ένα έπίσκοπο καί δύο καρδιναλίους. Εκείνοι έ- 
πέλεξαν εκ τοϋ μοναστηριού τής Sancte Praxedis de Urbe, τοϋ τάγματος τών 
Vallisumbrose, τό μοναχό Hugolino de Forolivio, τόν όποιο κατέστησαν ηγού
μενο Στροφάδων. Τήν έκλογή έπεκύρωσε ό πάπας Βονιφάτιος Η', άποστέλλο- 
ντας τό γράμμα ώς διοριστήριο έγγραφο προς τό νέο ήγούμενο διά τής επισκο
πής ’Ωλένης, στήν όποια είχε τήν έδρα του ό προϊστάμενος τοϋ τάγματος τοϋ 
'Αγίου Βενεδίκτου.

Στο κείμενο άναφέρονται έν τέλει πάντες οί ένδιαφερόμενοι άποδέκται21, 
ήτοι οί μοναχοί τής μονής, ό λατίνος άρχιεπίσκοπος Πατρών22, ό κόμης Κε
φαλληνίας καί Ζακύνθου Ριχάρδος καί ή πριγκίπισσα τής Άχαΐας Ισαβέλλα. 
Ή ύπό τοϋ πάπα κατ’ ουσίαν έκλογή καί ή γνωστοποίησις αυτής εις όλα τά ση
μαντικά έκκλησιαστικά καί πολιτικά πρόσωπα τής έποχής δηλώνει τή σπου- 
δαιότητα τήν όποια είχε ή μονή καί ό ήγούμενος αυτής στήν ευρύτερη περιο
χή. Οί μοναχοί προτρέπονται υπό τοϋ πάπα νά έπιδεικνύουν τήν όφειλομένη 
πρός τόν ήγούμενο ύπακοή προσέχοντας τις σωτήριες συμβουλές καί εντολές 
του. Καλοϋνται επίσης νά χαίρουν διότι εύρήκαν στο πρόσωπό του τόν εύ-

20. Βλ. βιβλιογραφικά σημειώματα τών παλαιοτέρων μέχρις ώρας κωδικογράφων της μονής, 
Μανουήλ αναγνώστου (Β. Shartau, Codices Graeci Haunienses. Ein descripliver Katalog des 
griechischen Handscriftenbestandes der Koeniglichen Bibliothek Kopenhagen, Κοπεγχάγη 1994, 90- 
91) καί Ήσαΐα Παντάγαλλι (Ά. Παπαδοπουλος-Κεραμευς, Ίεροσολυμιτική Βιβλιοθήκη, ήτοι 
Κατάλογος τών έν ταϊς Βιβλιοθήκαις τοϋ άγιωτάτου άποοτολικοϋ τε καί καθολικού ορθοδόξου 
πατριαρχικού θρόνου τών Ιεροσολύμων καί πάοης Παλαιστίνης άποκειμένων ελληνικών κωδί
κων, Β', 'Αγία Πετρούπολις 1894, φωτοτ. άνατ. Βρυξέλλαι 1963, 426-427), τοϋ 15ου αίώνος, οί 
όποιοι έγραψαν τά χειρόγραφα αυτών εν τή μονή καί έν τή νήσω τών Στροφαδίων.

21. Στήν πραγματικότητα τό κείμενο πού έχομε στά χέρια μας άποτελεϊται έκ τών περιλή
ψεων τών γραμμάτων, τά όποια άπεστάλησαν ύπό τοϋ πάπα πρός τούς διαφόρους άποδέκτας. 
Έκάστη περίληψις επαναλαμβάνει έν όλίγοις τό αρχικό περιεχόμενο τοϋ γράμματος συμπληρου- 
μένη διά τών ιδιαιτέρων οδηγιών ή παροτρύνσεων τοΰ ποντίφηκος πρός έκαστον έκ τών αποδε
κτών. Τό πλήρες κείμενο τοΰ έγγράφου αύτοϋ θά έκδώσομε σέ προσεχή μελέτη μας.

22. Ώνομάζετο ’Ιωάννης καί είχε έκλεγή τό 1295 έκ τής συνόδου τών κανονικών καί θησαυ
ροφυλάκων, βλ. G. Fedalto, La chiesa latina in Oriente, I, Βερόνα 1973,284-285.
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σπλαγχνικό πατέρα, όπως εκείνος στά πρόσωπα τών μοναχών τούς άφωσιω- 
μένους υιούς. Ή επομένη φράσις τού κειμένου, στον 38 στίχο, παρ’ δτι δέν είναι 
πλήρης, δημιουργεί υπόνοιες περί άντιδρώντων έπαναστατών, άνευ διευκρι,- 
νήσεως έάν έπρόκειτο περί μοναχών ή άλλων Ελλήνων: Alioqitin sententiam 
quam ipse propter hoc rite tulerit in rebelles et cetera23. Ό λατΐνος άρχιεπίσκο- 
πος Πατρών καλείται νά υποστήριξή τό νέο ήγούμενο, ώστε ταπεινώς νά ύπα- 
κοΰουν σ’ αυτόν οί μοναχοί καί οί άλλοι υπήκοοι του μοναστηριού, προκεμιέ- 
νου νά άποδίδωνται στό άκέραιο τά πόσης φύσεως εισοδήματα. Την εύνοιά 
τους προς τό πρόσωπο του ηγουμένου καλούνται νά έπιδείξουν καί οί κοσμι
κοί ηγεμόνες τής περιοχής, Ριχάρδος καί ’Ισαβέλλα.

Τό δεύτερο γράμμα δέν άπευθύνεται στή μονή τών Στροφάδων, άλλ’ άνα- 
φέρεται εις αύτήν έμμέσως. Προέρχεται από τόν πάπα Κλήμη Ε' καί 
άποστέλλεται έκ Λουγδούνου τήν 17 ’Ιανουάριου 1306 προς τόν ήγούμενο τής 
μονής τού Δαφνιού24. Ό πάπας, υποχωρώντας στις παρακλήσεις τού Λεονάρ
δου, έπισκόπου Άλβάνου25, καί τής Ισαβέλλας, πριγκιπίσσης Άχαΐας, προβαί
νει στην ένωσι καί ενσωμάτωσι (counit et incorporât) τής εκκλησίας τής Θεοτό
κου εις Κάμαινα τής επισκοπής ’Ωλένης, ή όποια άλλοτε ήταν μετόχι τής μονής 
τών Στροφάδων26, μετά τού μοναστηριού τού Δαφνιού (Daphino), πού ανήκε

23. Διά τοΰ et cetera αντικαθιστά ό συντάκτης τών περιλήψεων πολύτιμες λεπτομέρειες. 
Είναι όμως καί έτσι σαφές δτι ό νέος ηγούμενος είχε νά αντιμετώπισή αντιδράσεις προφανώς εκ 
μέρους τών ορθοδόξων.

24. Τό περιεχόμενο τοΰ γράμματος μάς γίνεται γνωστό έκ περιλήψεως πού έχει δημοσιευθή 
εις τό Regestum dementis Papae V, ex Vaticanis archetypis, sanctissimi domini nostri Leonis XIII, 
pontifici maximi, jussu et munificentia nunc primum edition cura et studio monachorum ordinis S. 
Benedicti, I, Ρώμη 1885, 283-284. Τό πλήρες κείμενο τοΰ γράμματος έζητήθη έκ τοΰ αρχείου του 
Βατικανού αλλά δέν άνευρέθη. Μνεία τοΰ γράμματος βλ. εις Fedalto, La chiesa, 238.

25. Ό επίσκοπος τής πλησίον τής Ρώμης πόλεως Albano φαίνεται νά αναμειγνύεται ατά ζη
τήματα τής αρχιεπισκοπής Πατρών από τής εποχής τοΰ πρώτου λατίνου αρχιεπισκόπου Άντέλ- 
μου. Τό έτος 1213 άποστέλλεται ύπό τοΰ πάπα Ίννοκεντίου στην Αχαΐα ό έπίσκοπος Albano Πε
λάγιος. Δέκα έτη αργότερα ό αύτός Πελάγιος συμμετέχει σέ έπιτροπή διαιτησίας στή Ρώμη γιά τήν 
άποκατάστασι καλών σχέσεων μεταξύ της Εκκλησίας Πατρών καί τοΰ ήγεμόνος Γοδεφρείδου Β' 
Βιλλεαρδουΐνου, βλ. Δ. Α. Ζακυθηνος, Ό άρχιεπίσκοπος Άντελμος καί τά πρώτα έτη τής λατινι
κής έκκλησίας Πατρών, ΕΕΒΣ10 (1933), 412-413. Περί τών διωγμών εις βάρος τών ορθοδόξων τής 
Κωνσταντινουπόλεως ύπό τοΰ Πελάγιου κατά τά έτη 1213-1214, βλ. Georgii Akropolitae, Ope
ra, I, 30- πρβλ. F. E. Thiriet, La symbiose dans les états latins formés sur les territoires de la 
Romania byzantine (1202 à 1261): phénomènes religieux, XVe Congrès International d’Études 
Byzantines. Rapports et co-rapports, I. Histoire, Άθήναι 1976, IL Π. Γουναριδης, Οί πολιτικές προ
ϋποθέσεις γιά τήν αντίσταση ατούς Λατίνους τό 1204, Σύμμεικτα 5 (1983), 159.

26. Ή Sancta Maria de Camina δέν φαίνεται νά ταυτίζεται προς τήν εκκλησία τής Θεοτόκου 
στό σημερινό ’Ανήλιο τής Ηλείας, ή όποια πιστεύεται δτι ήταν παλαιό μετόχι τής μονής τών Στρο-
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στην αρχιεπισκοπή Αθηνών. Άλλοι άποδέκται τοϋ γράμματος είναι ό λατΐνος 
πατριάρχης Κωνσταντινουπόλεως καί οί άρχιεπίσκοποι Αθηνών καί Θηβών27.

Έκ τοΰ γράμματος γίνεται γνωστό ότι τό 1306 ή μονή Στροφάδων ύπήγε- 
το εις τό τάγμα τών Βενεδικτίνων τής έπισκοπής Κεφαλοΰ28 (Cefalù, στή Βό
ρειο Σικελία), ή δέ μονή Δαφνιού άνήκε στους Κιστερκίους (Cistercians) μονα
χούς. Οί Κιστέρκιοι είχαν κτίσει άπό κοινού μετά Δομηνικανών μοναχών πολ
λά μοναστήρια στήν Πελοπόννησο, άφοΰ είχαν παρακληθή προς τούτο υπό 
τού Γοδεφρείδου Β' τοΰ Βιλλεαρδουΐνου29, άλλ’ ή μονή Daphino j Daphinet30 
ήταν ή μόνη σωζομένη καί κατεχομένη κτήσις τών Κιστερκίων επί ελληνικού 
έδάφους31. Ή άφαίρεσις τής Sancte Mariae de Camina άπό τής μονής Στροφά
δων καί ή ένσωμάτωσις αυτής στο μοναστήρι τοϋ Δαφνιού, κατόπιν παρακλή- 
σεως καί αυτής τής Ισαβέλλας, υποδηλώνει ίσως τήν υποχρέωση τήν όποια 
ήσΟάνετο τό πριγκιπάτο τής Άχαΐας προς τούς Κιστερκίους μοναχούς. Στο 
γράμμα άναφέρεται επίσης ότι ή Ισαβέλλα προσεπάθει νά κτίση άλλο μονα
στήρι πλησίον τής Θεοτόκου Καμαίνης, αφιερωμένο στό τάγμα τής Άγιας 
Κλάρας, προς άντιμετώπισι πειρατικών επιδρομών καί άλλων δυσχερειών. Ή 
παραχώρησις προς τούς Κιστερκίους ήταν οπωσδήποτε καί πράξις ένισχύσε- 
ως τής μονής Δαφνιού, ή όποια παρήκμασε λίγο άργότερα, κυρίως μετά τήν 
ήττα τών γάλλων ήγεμόνων τών Αθηνών ύπό τών Καταλανών στή μάχη τής 
λίμνης Κωπάίδος (1311)32.

Έκ τής περιλήψεως τοΰ γράμματος φαίνεται ότι τό μετόχι στήν Κάμαινα 
δέν άνήκε πλέον στή μονή τών Στροφάδων (consuetam olim per monachos mo- 
nasterii b. Mariae de Strofaria ord. s. Ben. Cephaluden. dioc. gubernari). Τούτο ή
ταν ίσως ένας άλλος λόγος, γιά τόν όποιο ή Ισαβέλλα παρεκάλεσε τόν πάπα 
νά επιτρέψη τήν παραχώρησι προς τούς Κιστερκίους, γιά νά έπανδρωθή δη
λαδή άπ’ αυτούς καί λειτουργήση μαζί μέ τό άλλο, πού κατεσκεύαζε εκεί κο
ντά ή πριγκίπισσα, προς άντιμετώπισι τών πειρατικών έπιδρομών. Ό χαρακτη
ρισμός τής beatae Mariae de Strofaria ώς μονής πού άνήκει στό τάγμα τοΰ

φάδων, βλ. X. Μγιουρας, Ή φραγκοβυζαντινή έκκλησία τής Θεοτόκου στό ’Ανήλιο (τ. Γκλάτσα) 
τής ’Ηλείας, ΔΧΑΕ περ. Δ' 12 (1984), 240-241.

27. Ύπό τοϋ Fedalto (La chiesa, 238) άναφέρεται ότι τό μέν όνομα τοϋ αρχιεπισκόπου 
’Αθηνών δέν είναι γνωστό, ό δέ Θηβών ώνομάζετο Νικόλαος.

28. Είδαμε ότι κατά τό 1299 ή μονή ύπήγετο εις τούς Βενεδικτίνους τής ’Ωλένης.
29. Miller, Ιστορία τής Φραγκοκρατίας, 137.
30. "Ο.π., 114. Πρβλ. Thiriet, La symbiose, 21 σημ. 62.
31. Miller, 'Ιστορία τής Φραγκοκρατίας, 203. Μοναστήρια απέκτησαν οί Κιστερκιανοί καί 

στήν Κωνσταντινούπολή Θεσσαλονίκη (Χορταΐτου) καί Κρήτη, βλ. Thiriet, La symbiose 20-21.
32. Miller, Ιστορία τής Φραγκοκρατίας, 290.
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Sancii Benedicti δέν έπιτρέπει άμφιβολίες περί τής παρουσίας άκόμη των Δυ
τικών στά Στροφάδια.

Τό γεγονός τής λατινικής διοικήσεως δημιουργεί εύλογα έρωτήματα περί 
τής καταστάσεως στήν όποια εύρίσκετο ή μονή τών Στροφάδων υπό τούς Βε
νεδικτίνους μοναχούς. Τά ίδια ερωτήματα ισχύουν καί περί τής καταστάσεως 
άλλων ορθοδόξων μονών, οί όποιες περιήλθαν υπό λατινική διοίκησι33. Οί αλ
λαγές στο καθεστώς τών ορθοδόξων μονών θά προεκάλεσαν βεβαίως άντι- 
δράσεις. 'Ιστορικώς βεβαιωμένη άπό ορθοδόξου πλευράς είναι ή άντίδρασις 
τού επισκόπου Ζακύνθου, ό όποιος έπειδή δέν ύπέκυψε στις πιέσεις τού λατί- 
νου αρχιεπισκόπου Πατρών άπεμακρύνθη ως φιλοτάραχος. Καθαίρεσις καί έν 
συνεχεία άντικατάστασις ύπό λατίνων έπεφυλάσσετο, άλλωστε, κατά δια
ταγήν τού πάπα Ίννοκεντίου, εις όλους τούς έλληνες επισκόπους πού δέν 
άνεγνώριζαν τήν παπική εξουσία34.

Περί τών λατίνων όμως κληρικών ύπάρχει ή πληροφορία ότι εκαρποΰντο 
τις προσόδους καί έγκατέλειπαν τις ένορίες τους35, πράγμα πού δημιουργεί 
τήν υποψία ότι καί οί ήγούμενοι τών μονών είχαν παρόμοιες συνήθειες. Ή ύ- 
ποψία αυτή θά πλανάται μέχρι τής προσκομίσεως νέων στοιχείων καί περί τής 
λατινικής διοικήσεως στή μονή τών Στροφάδων, ότι δηλαδή οί έκλεγέντες δι’ 
εντολής τού πάπα ήγούμενοι υπήρξαν μάλλον τ[πλω όνόματι προεστώτες

33. Έκ τών επιστολών πού απευθύνει ό Μιχαήλ Χωνιάτης άπό τήν Κέα, όπου εξόριστος 
εύρίσκετο, προς τούς ορθοδόξους ακόμη ηγουμένους μοναστηριών τής ’Αττικής (Μιχαήλ 
Ακομινατος Χωνιάτης, Τά σφζόμενα, έκδ. Σπ. Π. Λάμπρος, Β', έν Άθήναις 1880,148-149,155- 
157, 247-248, 252-256, 261-263, 311-314, 319-320 καί 352-353), άποδεικνύεται δτι αυτά δέν 
περιήλθαν αμέσως ύπό λατινική διοίκησι, παρά τό γεγονός οτι ό πάπας Ίννοκέντιος έπεκύρωνε 
τήν υπαγωγή τους (Miller, 'Ιστορία τής Φραγκοκρατίας, 111). Έκ τής επιστολής προς τον ηγού
μενο τής μονής Καισαριανής (Μιχαήλ Χωνιάτης, 7α σφζόμενα, 311-312) δέν προκύπτει τό ύπό 
του Miller ('Ιστορία τής Φραγκοκρατίας, 115) ύποστηριξόμενον δτι ό ορθόδοξος ηγούμενος είχε 
συνθηκολογήσει προς τούς νέους αύθέντας τού τόπου καί έκαλεΐτο δήθεν ύπό τοϋ Χωνιάτου νά 
μή συγκρούεται προς τούς Ισχυρούς τής ήμέρας. Έάν είχε συμβή κάτι τέτοιο δέν θά επικοινω
νούσε ό Χωνιάτης μαζί του, ούτε τις άναφερόμενες στό γράμμα κυψέλες μελισσών θά τοϋ είχε 
άποστείλει, γιά τις όποιες ό ήγούμενος, έπειδή έ'δειξε άδιαφορία, έλέγχεται ύπό τοϋ έπισκόπου. Ή 
συμβίωσις δέν υπήρξε έφικτή ούτε στήν Κωνσταντινούπολη οπού τά γεγονότα τοϋ 1203-1204 καί 
ή έπακολουθήσασα εισβολή τών δυτικών μοναχικών ταγμάτων παρώθησαν άλλους εις άντίστασι 
καί άλλους εις φυγή, κυρίως προς τήν αυτοκρατορία τής Νίκαιας (Thiriet, La symbiose, 18-23). 
’Αλλά καί δπου δέν συνέβησαν φανερές συγκρούσεις μεταξύ τών ιερωμένων τών δύο δογμάτων 
οφείλεται στό γεγονός δτι οί ορθόδοξοι περιωρίσθησαν στά χωριά τους καί οί μοναχοί κατέφυγαν 
σέ ορεινά κοινόβια (δ.π., 26).

34. Ζακυθηνος, Ό αρχιεπίσκοπος Αντελμος, 406' Fedalto, La chiesa, 253-254.
35. Ζακυθηνος, Ό αρχιεπίσκοπος ’Αντελμος, 406.
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αυτής. Έως τότε θά παραμένη άδηλος καί ή διάρκεια τής παρουσίας των 
Βενεδεκτίνων στη μονή των Στροφάδων.

ΕΙΔΗΣΕΙΣ ΕΞ ΕΓΓΡΑΦΩΝ ΚΑΙ ΚΕΙΜΕΝΩΝ ΠΕΡΙΗΓΗΤΩΝ ΤΟΥ 15θΥ ΑΙΩΝΟΣ

Ό υπόλοιπος 14ος αιώνας είναι ό πλέον σκοτεινός από τήν άπο\(π μαρτυ
ριών περί τής ιστορίας τής μονής. Οί επόμενες γνωστές άρχειακές μαρτυρίες 
προέρχονται έκ δημοσιευμένων βενετικών έγγραφων τών αρχών τοϋ 15ου 
αίώνος.

Τό πρώτο είναι έγγραφο τοϋ 1411, τό όποιο άναφέρεται σέ άπόφασι τής 
Βενετίας νά καταβάλη στον ύπατο τήςΤύνιδος (consul de Tunis), Antoine Grit- 
ti, χρήματα πού έδαπάνησε γιά τήν έξαγορά μοναχών36, αίχμαλωτισθέντων υ
πό πειρατικού πλοίου στά Στροφάδια37. Άλλη μία μαρτυρία βοήθειας προς τή 
μονή είναι τοϋ έτους 1416, όταν ή βενετική κυβέρνησις άπεφάσισε νά ένισχύση 
τούς μοναχούς στήν κατασκευή καί όχΰρωσι μιας κατοικίας, προκειμένου νά 
προστατευθοϋν έκ τών πειρατικών επιδρομών τών μουσουλμάνων38.

Καί τά δύο ανωτέρω περιστατικά άποτελοΰν αποδείξεις τοϋ βενετικού 
ένδιαφέροντος περί τής μονής καί τών νήσων. Ή κατασκευή προστατευτικής 
κατοικίας δέν σημαίνει ότι ή μονή ήταν μέχρι τότε ανοχύρωτη. Καί αν άκόμη 
δεχθούμε μόνο τήν ιστορική μαρτυρία έκ τών παπικών γραμμάτων περί ύπάρ- 
ξεως τής μονής, είναι άδύνατο νά φαντασθοϋμε ότι στούς φυσικώς άπροστα- 
τεύτους βράχους τών Στροφάδων ήταν δυνατό νά έλειτούργει άπό αίώνος καί 
πλέον μοναστήρι άνοχύρωτο. Έάν ή πειρατεία έλυμαίνετο τή μονή κατά τούς 
χρόνους τής βενετικής άκμής καί κυριαρχίας, πολύ περισσότερο πρέπει νά

36. Ν. Jorga, Notes et extraits pour servir à l’histoire des Croisades au XVe siècle, ROL 4 
(1896), 508. Πρβλ. Miller, 'Ιστορία τής Φραγκοκρατίας, 606 σημ. 73· Λαμπροπουλου, Σταθμοί, 

295.
37. 'Υπό του ίδιου πειρατικού πλοίου είχαν αίχμαλωτισθή καί πτωχοί άλιεις της κατεχομένης 

υπό τών Βενετών Κορώνης, τούς όποιους ομοίως έξηγόρασε ό Antoine Gritti. Ένήργησε δηλαδή 
περί τών μοναχών ώς ακριβώς καί περί τών υπηκόων τής βενετικής πολιτείας, κατοίκων τής Κο
ρώνης. Τό στοιχείο αυτό, έάν συνεκτιμηθή μέ μία μαρτυρία βενετικού έγγραφου τοϋ έτους 1514 
περί παλαιοτέρας διοικητικής υπαγωγής τών Στροφάδων στήν άρμοδιότητα τής βενετικής έξουσί- 
ας τής Μεθώνης, έπιβάλλει νά θεωρηθή καί ή έξαγορά τών αιχμαλώτων μοναχών ώς πράξις άπορ- 
ρέουσα έκ τής υπαγωγής έκείνης. (Τή μαρτυρία βλ. στο έργο I Diarii di Marino Sanuto <MCCCC- 
XCVI-MDXXXIII> dall'autografo marciano ital. cl. VII, codd. CDXIX-CDLXXVII, III, Βενετία 
1880,159-160. Περισσότερα περί τού έγγραφου, βλ. Μουςουρας, Aiμοναί, 66). Μεθώνη καί Κορώ
νη ανήκουν στή βενετική δημοκρατία ήδη άπό τής ένάρξεως τής Φραγκοκρατίας.

38. Jorga, Notes, 563. Πρβλ. Miller, Ιστορία τής Φραγκοκρατίας, 606· Λαμπροπουλου, 
Σταθμοί, 295.
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συνέβαινε αυτό στους προγενεστέρους καιρούς. Αυτά βεβαίως δεν αποκλεί
ουν βελτιώσεις στο ύπαρχον οικοδόμημα ή προστατευτικές προσθήκες, όπως 
καί ή άναφερομένη στο έγγραφο.

Τό ενδιαφέρον τών Βενετών δεν ήταν βεβαίως αφιλοκερδές. Έξηγόρα- 
ζαν αιχμαλώτους ή έδιναν ένίσχυσι γιά τήν κατασκευή κατοικίας, γιά νά έχουν 
απέναντι τους φιλικούς τούς μοναχούς καί τή μονή φιλόξενο κατάλυμα. Τά 
έμπορικά βενετικά πλοία είναι βέβαιο ότι θά ήσθάνοντο περισσότερο ασφαλή, 
όταν έπλεαν διά τών Στροφάδων. Οί μοναχοί προσφέροντας πολύτιμες πληρο
φορίες περί τών κινήσεων τών έχθρικών ή πειρατικών πλοίων ήσαν οπωσδή
ποτε άξιοι προστασίας. Ή κοσμική εξουσία επί τών Στροφάδων νήσων τυπι- 
κώς ανήκε κατά πάσαν πιθανότητα στους Τόκκους, ούσιαστικώς όμως ήσκεΐτο 
ύπό τών δυναμένων νά έπεμβαίνουν προστατευτικώς ύπέρ τής μονής Βενε
τών39.

Τό έπόμενο χρονολογικώς περί τών Στροφάδων κείμενο είναι μία ταξι
διωτική περιγραφή. ’Ανήκει στον περιηγητή Buondelmonti, ό όποιος έπεσκέ- 
φθη τή μονή τό 1420. Ή μαρτυρία του είναι πολύτιμη γιά τις ιστορικές πληρο
φορίες περί τής μονής, έκ τών όποιων προκύπτει σαφώς τό άμυντικό έργο τών 
μοναχών, καί κυρίως γιά τις ειδήσεις μοναστικής καί ασκητικής τάξεως. Σύμ
φωνα μέ τήν έλληνική, άνώνυμη μετάφραση ή περιγραφή περί τών Στροφάδων 
έχει ώς έξής:... μετά ταϋτα δε καί τάς άπό τής στροφής Στροφάδας όνομασθεί- 
σας, εν αίς καί άδελφότης οίκεΐμοναχών δίαιταν εχόντων σκληρόν εξ Ιχθύων 
μόνον καί ϋόατος. Έπεί δ’ οί πάλαι αυτόθι οίκοϋντες υπό βαρβάρων ληφθέντες 
επράθησαν διά τούτο οί ύστερον ελθόντες, δπως μετ’ άσφαλείας τήν τού Θεού 
οδόν διανύωσιν, φκοδόμησαν πύργον, εν ώ ερημικόν ώς άληθώς διάγουσι 
βίον. Είσί ό’ εκεί ύπέρ τους πεντήκοντα συνηγμένοι εκ διαφόρων συγγενειών 
τε καί οικιών.... ’Έστι ό’ εν αύταϊς, ώς εϊρηται, πύργος καί εν αντώ ναός, ένθα 
καί μοναχοί τής τών κανονικών καλονμένων συνέρχονται τάξεως· οΐς ό ηγού
μενος, ό παρά Λατίνοις λεγόμενος πρίωρ, τούς τών άγιων πατέρων άναγινώ- 
σκων βίους διασαφεϊ. Όποιος αρα ό βίος αυτών έστι, πάτερ αιδεσιμότατε, κρί
νον σκληρότατος γάρ τώ δντι παρά πάντων νομίζεται, τού τόπου τούτου στε- 
νωτάτου καί ου πλείονος ένός μιλίου, ώς εϊρηται, τήν περίμετρον δντος καί 
οκτακόσια τής γής άπέχοντος στάδια. Έν τούτοις ή τών κρεών έδωδή κατα-

39. Γιά τήν προσπάθεια τών Βενετών, στό τέλος του Μου καί στις αρχές τού 15ου αίώνος, νά 
έπηρεάσουν τούς Τόκκους, ώστε νά εξυπηρετούνται καλύτερα τά συμφέροντα τής Γαληνότατης 
στή δυτική κυρίως Πελοπόννησο, βλ. Marianna Kolyva-Karaleka, La penetrazione della Repub
blica Veneta nella Contea palatina degli Orsini e nel ducato dei Di Tocco nelle Isole Ionie, dalla 
quarta Crociata alla prima guerra Veneto-turca, Ίταλοελληνικά. Rivista di cultura greco-moderna 1 
(1988), 84-85.
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φρονεϊταί παντάπασιν, ίχθύσι δε μόνον πολλάκις ήλίω ξηρανθεΐσι καί άρτω 
ξηρω καί ϋδαπ την έαυτών συνέχειν δίαιταν χαίρονσιν, όπως εντεύθεν άσπι
λον την εαυτού -ψυχήν έκαστος τώ ύψίστψ άποδοϋναι δννηθείη40.

Τρεις βασικές πληροφορίες προκύπτουν εκ τής περιγραφής καί φωτίζουν 
τήν ιστορία τής μονής κατά τό 1420 αλλά καί προ τής έποχής έκείνης. Πρώτον, 
οτι υπήρχαν σέ παλαιότερη έποχή (πάλαι) μοναχοί κατοικοϋντες εκεί, οί όποι
οι συλληφθέντες υπό βαρβάρων έπωλήθησαν ώς δούλοι. Δεύτερον, οτι οί έλ- 
θόντες μετέπειτα έκτισαν πύργο γιά νά ζοϋν μέ άσφάλεια καί ότι ίδρυσαν 
μοναστική αδελφότητα 50 περίπου μοναχών. Ή κατασκευή τού πύργου απο
τελεί άπόδειξι τής συνειδητοποιήσεως υπό τών μοναχών οτι ή παραμονή τους 
στά Στροφάδια ήταν συνυφασμένη μέ τον αμυντικό εξοπλισμό τής μονής. Τρί
τον, ότι οί μοναχοί έκεΐνοι προήρχοντο εκ διαφόρων συγγενειών τε καί οικιών, 
ανήκαν στην τάξι τών κανονικών καί είχαν αυστηρή δίαιτα, μή έπιτρεπομένης 
τής κρεωφαγίας.

Ή πληροφορία περί τής παλαιάς καταστροφής καί αιχμαλωσίας δέν είναι 
δυνατό νά προσδιορισθή έπακριβώς. Τό πάλαι παραπέμπει περισσότερο στις 
παλαιές βαρβαρικές καταστροφές τής Ζακύνθου ύπό τών Βανδάλων41 ή 
αργότερα τών Σαρακηνών42 καί λιγώτερο στις πιό πρόσφατες έπιδρομές τών 
Νορμανδών43 καί λοιπών Φράγκων44. Όπως καί αν έχη τό πράγμα, ό άμυντι-

40. C. Buondelmonti, Description des îles de l'Archipel·, version grecque par un anonyme, έκδ. 
E. Legrand, Παρίσι 1897, 13-14. Πρώτη -μερική- άναδημοσίευσι τοΰ ανωτέρω κειμένου, βλ. Κ. 
Καιροφυλλας, Αί Στροφάδες κατά τό έτος 1420, Μοϋοαι φ. 966 (Άπρίλ.-Ίούν. 1937), 4-5 κα'ι έξ 
αύτοΰ Πουλημένος - Στουφη, Το οικοδομικό χρονικό, 213 σημ. 15. Μνείαν τής περιγραφής βλ. 
καί εις Λαμπροπουλου, Σταθμοί, 292, 295-296. Πρβλ. καί τήν αυθεντική λατινική έκδοσι τοΰ κει
μένου καί ιδίως τις φράσεις: fraternitas Caloierorum = αδελφότης μοναχών καί Caloieri horis 
canonicis in earn conveniunt, ubi Guminus, i.e. prior = μοναχοί τής τών κανονικών καλούμενων 
συνέρχονται τάξεως· οϊς ό ηγούμενος, ό παρά Λατίνοις λεγόμενος πρίωρ, διά τών όποιων άποδει- 
κνύεται οτι πρόκειται περί ορθοδόξων μοναχών άποκαλουμένων εις τό λατινικό κείμενο καλογή- 
ρων, τούς όποιους διευθύνει ό Guminus = ήγούμενος, βλ. C. Buondelmonti, Libruin Insularum 
Archipelagi e codicibus Parisinis regiis, εκδ. G. R. L. de Sinner, Λιψία - Βερολίνο 1824,61.

41. Παραδίδεται ύπό τοΰ ιστορικού Προκοπίου, Procopii Caesariensis, Opera omnia, I. De 
bellis libri I-IV, εκδ.}. Havry- G. Wirth, Λιήιία 1962,406-407. Πρβλ. Δ. A. Ζακυθηνος, Βυζαντινή 
Ιστορία (324-1071), εν Άθήναις 1977,61-62, δπου αναφορά στις έπιδρομές τών Βανδάλων πρό τοΰ 
έτους 468· Λ. Ζωής, Ιστορία τής Ζακύνθου, Άθήναι 1955,88.

42. Παραδίδεται ύπό τοΰ ίστορικοΰ Θεοφάνους, Συνεχιστής Θεοφανους, Theophanes 
Continuants, loannes Cameniata, Symeon Magister, Georgius Monachus, εκδ. I. Bekker, Βόννη 
1838,302. Πρβλ. Ζακυθηνος, Βυζαντινή ιστορία, 249· Ζωής, 'Ιστορία τής Ζακύνθου, 89.

43. Μία τοιαύτη έπίθεσις κατά τών νήσων Κεφαλληνίας καί Ζακύνθου άναφέρεται ύπό τοΰ 
Ζωη, 'Ιστορία τής Ζακύνθου, 91, ώς γενομέλη τό 1147 ύπό τοΰ Ρογήρου Α'.

44. Βλ. Ζωής, 'Ιστορία τής Ζακύνθου, 96, δπου άναφορά στις λεηλασίες τών νήσων Κεφαλ
ληνίας καί Ζακύνθου ύπό Πέτρου τής Αραγωνίας κατά τά έτη 1284 καί 1285. ’Αναρχία, έξ άλλου,



228 ΔΙΟΝΥΣΙΟΣ I. ΜΟΥΣΟΥΡΑΣ

κός πύργος κατεσκευάσθη μετά άπό κάποια μεγάλη καταστροφή καί δέν πρέ
πει ίσως νά ταυτισΟή προς την κατοικία πού έζήτησαν κατά τό 1416 παρά των 
Βενετών γιά την προστασία τους οί άπειλούμενοι υπό μουσουλμάνων πει
ρατών μοναχοί.

Έάν ό Buondelmonti τό 1420 είχε έπισκεφθή ένα πύργο προσφάτου κα
τασκευής, θά ήταν λογικό νά τό άναφέρη ώς γεγονός άξιο ιδιαιτέρας μνείας. 
Επίσης, οί άναφερόμενοι στό κείμενο ώς ύστερον ελθόντες μοναχοί, γιά νά 
φθάνουν τούς 50 κατά τό 1420 δέν είναι δυνατό νά έχουν συγκεντρωθή εκεί 
παρά σέ μεγάλο χρονικό διάστημα. Αυτό ώς ΰπόθεσις ένισχύεται καί άπό τις 
προηγούμενες ιστορικές μαρτυρίες περί λειτουργίας τής μονής ήδη άπό τον 
13ο αιώνα. Έάν έν τέλει δεχθούμε ότι ό πύργος κατεσκευάσθη λίγο πριν άπό 
τό 1420 μένει άνεξήγητο, γιά ποιο λόγο έχρειάσΟη ή παραδιδομένη άνακαίνι- 
σις τής μονής ύπό Ίωάννου Η' τού Παλαιολόγου κατά τό 144045.

Αξία προσοχής είναι καί ή εϊδησις οτι οί μοναχοί προήρχοντο εκ διαφό
ρων συγγενειών τε καί οικιών. Καί τούτο, όπως καί άλλα ασαφή σημεία τού α
πώτερου παρελθόντος τής μονής, είναι δυνατό νά έξηγηθή επί τή βάσει τών 
γνωστών νεωτέρων συνηθειών, πολλές έκ τών όποιων πρέπει νά εϊμεθα βέβαι
οι ότι άπηχοΰν παλαιοτάτας παραδόσεις. Γνωρίζουμε, λοιπόν, έκ τού καταλό
γου ονομάτων μοναχών καί ηγουμένων τής μονής πού έχουμε στή διάθεσί μας, 
ότι πλεΐστα άνήκουν σέ συγκεκριμένες οικογένειες. Τά οικογενειακά ονόματα 
Άνδριόλα, Βυθούλκα, Γκέλμπεση, Γουράτου, Κάπαρη, Κατηλιανού, Κιούρκα, 
Κλάδη, Λιβέρη, Μαρκουτζά, Παπαδάτου, Στρογγυλού, Συνετού, Τζίμη, Τσου
καλά, Χαϊκάλη, είναι ώρισμένα άπό εκείνα πού απαντούν δύο καί τρεις φορές 
κατά καιρούς στην ιστορική διαδρομή τής μονής άπό αιώνων μέχρι σήμερα46. 
Τήν πραγματικότητα αυτή φαίνεται ότι διεπίστωσε καί ό Buondelmonti στή 
διάρκεια τής έπισκέψεώς του κατά τό 1420 καί νομίζουμε ότι ή φράσις έκ δια
φόρων συγγενειών τε καί οικιών άποδίδει έν συντομίρ καί μέ σαφήνεια τή συ
νήθεια νά προσέρχωνται στή μονή άνεψιοί καί λοιποί συγγενείς μοναχών πού 
ήδη υπηρετούν έκεΐ.

Ή πληροφορία έκ τής έλληνικής μεταφράσεως τής περιγραφής Buondel
monti περί μοναχών κανονικών -όρος διά τού όποιου οί Δυτικοί ώνόμαζαν

έπεκράτησε καί πειρατικές εισβολές έγιναν κατά τών δύο νήσων μετά τό 1348, έως δτου κατά τό 
1356 ό Λεονάρδος Τόκκος, ένεργών υπέρ τού οϊκου τής Νεαπόλεως καί βοηθήσας εις τήν έκκα- 
θάρισι τών πειρατών, έλαβε τήν κομητεία Κεφαλληνίας, Ζακύνθου, ’Ιθάκης καί Έχινάδων νήσων, 
ιδρυτής γενόμενος νέας δυναστείας, βλ. ΖΩΗΣ, Ιστορία τής Ζακύνθου, 102.

45. Ώς κατωτέρω θά ύποστηριχθή, φαίνεται πιθανώτερο μία τέτοια άνακαίνισις ύπό τών 
Παλαιολόγων, έάν έπραγματοποιήθη, νά χρονολογηθή περί τό 1430.

46. Ό νΰν ήγούμενος τής μονής αρχιμανδρίτης Διονύσιος ανήκει στήν οικογένεια Λιβέρη, ή 
όποια είχε δώσει κατά τον 17ο αιώνα τόν ήγούμενο Νεκτάριον.
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τούς κοινοβιάτας- καί περί ηγουμένου, ό όποιος παρά Αατίνοις λέγεται πρί- 
ωρ, καί οί χρησιμοποιούμενες άντίστοιχες λέξεις στο λατινικό πρωτότυπο κεί
μενο γιά τά ονόματα τού ηγουμένου καί των καλογήρων (Guminus; Caloierï), 
αποτελούν αποδείξεις οτι έπρόκειτο σαφώς περί έλλήνων ορθοδόξων μο
ναχών. Ή λιτή δίαιτά τους κατά τό παλαιό τυπικό τής μονής τού 'Αγίου Σάβ
βα είναι γνωστή μέχρι σήμερα καί είναι χαρακτηριστική γιά τήν κατάλυσι μό
νον ιχθύων στις μή νηστήσιμες ήμέρες. Ή δέ άνάγνωσις τών βίων των πατέρων 
παραπέμπει έπίσης σέ άλλη συνήθεια τού ορθοδόξου μοναχικού τυπικού κα
τά τήν ώρα τής τραπέζης, στήν όποια φαίνεται ότι παρευρέθη ô Buondelmon- 
ti. Έκ τούτων προκύπτει σαφώς τό συμπέρασμα ότι κατά τό 1420, άλλά καί 
παλαιότερα, τή μονή είχαν ορθόδοξοι ελληνες μονασταί κοινοβιάται.

Πολλούς ελληνες μοναχούς συνήντησε κατά τήν έπίσκεψί του στή μονή 
καί ό Louis de Rochechouart τό έτος 1461, ό όποιος βεβαιώνει τήν ΰπαρξι οχυ
ρός εκκλησίας προς άντιμετώπισι τών συχνών επιθέσεων έκ μέρους Τούρκων 
καί Σαρακηνών, προερχομένων έκ Βορείου Αφρικής (Barbaria)47. Μία όψι τής 
ζωής τής μονής καί τού έπιπέδου τών μοναχών κατ’ αυτή τήν εποχή σχηματί
ζει κανείς έκ τής λειτουργίας κωδικογραφικοΰ έργαστηρίου. Τό έτος 1465 ό 
κωδικογράφος τής μονής Μανουήλ αναγνώστης άντέγραψε έκει χειρόγραφο 
τής Σούδας, τό όποιο παραμένει μέχρις ώρας καί τό άρχαιότερο τών προερχο
μένων έκ τού έργαστηρίου τών Στροφάδων.

Ή επομένη έκ τών ταξιδιωτικών εντυπώσεων προέρχεται άπό κάποιον 
γερμανό μοναχό, ό όποιος κατά τό ταξίδι του στούς Αγίους Τόπους καί τό Σι- 
νά, τό έτος 1484, διήλθε καί προ τών Στροφάδων. Ό Frater Felix Faber, τού 
τάγματος τών Κηρύκων (ordinis Praedicatorum), έγραψε στά λατινικά τις 
ταξιδιωτικές έντυπώσεις του υπό τύπον έπιστολής άπευθυνομένης προς τούς 
άδελφούς τού μοναστηριού τής Ulm, έκ τού όποιου προήρχετο. Ή παράγρα
φος ή άναφερομένη στή μονή τών Στροφάδων έχει ως εξής: Quarta decima die 
processimus via nostra et montana Achajae vidimus, ubi prope civitas Patras est, 
in qua S. Andreas crucifixus fuit, et orto sole stetimus nullum ventorum 
adjutorium habentes. Post prandium advenit vendis tepidus, qui galeam tarde 
serpere fecit contra Metonam, quam Modon nommant civitatem, ad quam venire 
desideravimus. Advesperscente die vend vendis bonus et fords, et nos ab aspectu 
insularum Samafrae tulit, et ad montana Moreae in regionem Carenine delati 
sumus et inde in Belventor venimus. Et cum sero factum esset, vidimus ad 
sinistram Arcadiam regionem Turcorum valde bonam. Et ad dextram vidimus

47. C. Couderc, Journal de voyage de Louis de Rochechouart, évêque de Saintes (1461), ROL 
1 (1893), 232. Πρβλ. Miller, 'Ιστορία τής Φραγκοκρατίας, 606 σημ. 73- Λαμπροπουλου, Σταθμοί, 
297.
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insulam quondam sine montibus, quam Strivale nominabant. In hac insula 
habitant monachi graeci regulae S. Basilii, quos Turci nunquam valuerunt 
inde ejicere, cum tarnen multos conflictus cum eis habuerint. Mox enim Turci 
veniunt, monachi cunt armis suis erumpunt, et cunctos contra se venientes in 
fugam convertunt; hoc totiens fecerunt, quod Turci contra eos amplius venire 
non audent. Contra illam insulam processimus, eam tarnen, dum prope essemus, 
ad sinistram dimisimus. Porro dum jam nox esset, cessavit noster bonus ventus et 
illa nocte parum fecimus de via48.

Παρετέθη κάπως εκτενές τό απόσπασμα έκ τοΰ κειμένου τού Fabri, διότι 
τα προ τής προσεγγίσεως τής μονής μάς πληροφορούν περί τής διαδρομής, τήν 
όποιαν ήκολούθουν οί πλέοντες προς τούς 'Αγίους Τόπους49. Ή γαλέρα, λοι
πόν, στην όποια έπέβαινε ό Faber, εύρίσκετο ήδη στή δέκατη τέταρτη ήμερα 
τού ταξιδιού της προς τά 'Ιεροσόλυμα, όταν οί έπιβάται είδαν τά όρη τής 
Αχαΐας, πλησίον των όποιων εύρίσκεται ή πόλις των Πατρών. Ό Faber ώς 
ενημερωμένος περιηγητής καί προσκυνητής γνωρίζει ότι εκεί έσταυρώθη ό 
άγιος Ανδρέας. Ό επόμενος σταθμός τού ταξιδιού ήταν ή Μεθώνη αλλά προ 
τής άφίξεώς τους έκεϊ είδαν καί άλλα αξιοθέατα: τάς Σαμάφρας νήσους50, τήν 
Γλαρέντζα (Κυλλήνη), τό κάστρο τής κατεχομένης υπό των Τούρκων51 
Αρκαδίας (Κυπαρισσίας), καί τάς Στροφάδας. Δεν αναφέρει δύο αλλά ενα 
νησί, τό όποιο ονομάζει μέ τή γνωστή στους Δυτικούς ονομασία Strivale. Μάς

48. F. Faber, Evagatorium in Terrae Sanctae, Arabiae et Egypti peregrinationem, έκδ. C. D. 
Hassler, Στουτγάρδη 1843, 164-165. Στό Ιδιο παραπέμπει καί ô Miller, 'Ιστορία τής Φρα
γκοκρατίας, 606.

49. Ρ. Soustal - J. Koder, Nikopolis und Kephallenia, Βιέννη 1981, 96. Tò πλοίο τοϋ Faber 
φαίνεται ότι ίσως έκ τοϋ άνεμου ίσως καί έκ περιέργειας των έπιβατών, έπλησίασε πρός τή μονή 
καί έν συνεχεία άπεμακρύνθη. Έκ τής περιγραφής δέν προκύπτει δτι άπεβιβάσθησαν στα 
Στροφάδια καί έπομένως οί παρεχόμενες ειδήσεις προέρχονται είτε έκ προηγουμένου ταξιδιού 
είτε έκ τοϋ πληρώματος τοϋ πλοίου. Βλ. στή σ. 165 τής περιγραφής τοΰ Faber, οπού άναφέρεται 
δτι ό ηγούμενος καί οί πατέρες τής έκκλησίας τοϋ τάγματος των Praedicatorum στή Μεθώνη τόν 
ύπεδέχθησαν έγκαρδίως διότι τόν έγνώριζαν έκ τοϋ πρώτου ταξιδιού του. Στή Μεθώνη οί γερμα- 
νοί προσκυνηταί συνήντησαν συμπατριώτας των έγκατεστημένους έκεΐ αλλά καί προσκυνητάς 
άλλης γαλέρας μετά των όποιων άντήλλαξαν έπισκέψεις χαίροντες, διότι εύρίσκοντο εις τό μέσον 
τοϋ ταξιδιού των, καθ’ δσον ή Μεθώνη έπιστεύετο δτι εύρίσκετο εις τό μέσον τής άποστάσεως 
μεταξύ Βενετίας καί 'Αγίων Τόπων. Μνεία τοϋ οίκου των Τευτόνων ιπποτών στή Μεθώνη, βλ. 
Miller, 'Ιστορία τής Φραγκοκρατίας, 567.

50. Πρόκειται πιθανώτατα περί τών δύο νήσων, των άναφερομένων στους πορτολάνους μέ 
τό όνομα μικρό καί μεγάλο Σαμαθράκι, βλ. A. Delatte, Les Portulans grecs, Παρίσι 1947, 305.

51. Κατέχουν τό φρούριον έκεινο ήδη άπό τό έτος 1470, βλ. Miller, 'Ιστορία τής Φραγκο
κρατίας, 550. Τό κάστρο τής Γλαρέντζας εύρίσκεται εις χεΐρας τώνΤούρκων άπό τό έτος 1460, ο.π., 
518.
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βεβαιώνει ότι έκεΐ κατοικούν έλληνες μοναχοί, οί όποιοι άκολουθοϋν τούς 
μοναστικούς κανόνες του άγιου Βασιλείου. Οί Τούρκοι, παρά τις πολλές 
άπόπειρες έναντίον τους, δέν κατώρθωσαν ποτέ να έκδιώξουν αυτούς εκ τής 
μονής, διότι οί μοναχοί διά τών όπλων τούς άπομακρύνουν καί πάντας τρέ
πουν εις φυγήν. Τόσες φορές συνέβη αυτό, ώστε οί Τούρκοι δέν τολμούν πλέον 
νά έλθουν κατ’ αύτών.

’Αξίζει νά τονισθή ή πληροφορία γιά τό άποτέλεσμα τών τουρκικών επι
θέσεων καί τό ανέπαφο τής μονής έως τό έτος 1484, διότι είναι γνωστό έκ τής 
ιστορίας ότι ή Ζάκυνθος ΰπέστη μεγάλη καταστροφή υπό τών Τούρκων κατά 
τόν βενετοτουρκικό πόλεμο τού 1479, όταν άπεχώρησε ή δυναστεία τών Τόκ- 
κων καί τό νησί περιήλθε στούς Βενετούς. Τότε κατεστράφη μεγάλη περιουσία 
τής μονής στή Ζάκυνθο καί έκάησαν τά άποδεικτικά στοιχεία (πριβιλέγγια), 
διά τών όποιων είχε παραχωρηθή αυτή στούς μοναχούς ύπό τού Λεονάρδου 
Τόκκου. Έξ εγγράφων τών ετών 1487-1488 πληροφορούμεθα ότι οί Βενετοί 
άνεγνώρισαν τά δικαιώματα τής μονής επί τών περιουσιακών στοιχείων αυτής 
στή Ζάκυνθο52.

Ή έπομένη περιγραφή τών Στροφάδων προέρχεται έπίσης έκ δύο γερμα- 
νών περιηγητών, οί όποιοι εταξίδευσαν προς τούς Αγίους Τόπους κατά τά έτη 
1495-1496. Πρόκειται περί τού δουκός Alexander Pflatzgraffen, έκ τής περιο
χής τού Ρήνου, καί τού κόμητος Johann Ludwig, έκ τής πόλεως Nassau, τών ό
ποιων ή περιγραφή έξεδόθη άργότερα σέ βιβλίο μέ έντυπώσεις έκ ταξιδίων 
προς τούς Αγίους Τόπους53. Οί ειδήσεις περί τών Στροφάδων δέν φαίνεται νά

52. Βλ. δημοσίευσι τών πρωτοτύπων έγγραφων, Ν. Κονομος, ’Ανέκδοτα έγγραφα απόδοσης 
κτημάτων τού αύτοκρατορικοϋ μοναστηριού της Παναγίας τών Στροφάδων (1488), 'Επτανησιακά 
Φύλλα 14/2 (1987), 72-75. Μνεία αύτών ώς καί άλλων μεταγενεστέρων έπικυρούντων τά πρώτα, 
βλ. Ζωής, Ai ίν Ζακύνθω μοναί (βλ. σημ. 1), 150' Λαμπροπουλου, Σταθμοί, 297-298. Ελληνική με- 
τάφρασι τών βενετικών εγγράφων μέ πλήρες τό έλλιπές στά πρωτότυπα έγγραφα κείμενο, έκ τοϋ 
αρχείου τής μονής, βλ. Μουςουρας, Μετόχια, 139-143.

53. S. Feyerabend, Reysbuch des heyligen Lands, Φρανκφούρτη 1584, άνατύπ. 1609, 66-67. 
Τό απόσπασμα πού άναφέρεται στά Στροφάδια έχει ώς έξής στό παλαιό γερμανικό κείμενο (ή στί- 
ξις δική μας): Auf/ Freytag den 24 Tag Julii haben wir gesehen ein ander Insel aufflinke Hand. Ligt 
40 Meyln von Modon gehört den Benedigern zu. Darinnen ist ein hübsch Kloster von unser lieben 
Frauwen genannt Astarnalle. Daselbst ist unser liebe Fraw fast gnedig. Darinnen seindt Münch 
Griechen Heremüten oder Einsidel und, als man sagt, in derselben Insel wil unser liebe Frauw nicht 
leiden kein weiblich Thier. Auch ligi hart neben unser lieben Frawen ein ander Insel, da alle weibliche 
Thier innen seindt. Auch, als man sagt, alle Schiff die fahren aus Constantinopel, Alexandria und 
anderswo, die Christen Leuten zugehören, müssen durch die zwo Insel fahren und wiewol es zwischen 
den zweyen Inseln fast eng und steinigt ist. Dannoch ist nie gehört worden dass einig derselben 
Christen Schiff da selbst verdorben sey, aber Türkische und ungläubiger Leute Schiff mögen durch 
dieselben Inseln nicht fahren, sondern müssen umfahren bey 50 oder 60 Meyl wegs.
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προέρχωνται έξ έπισκέψεως τής μονής άλλ’ έκ πληροφοριών πού έλαβαν κατά 
τήν διέλευσιν αΰτών πλησίον των νήσων. Τούτο συνέβη τήν 24 Ιουλίου τού 
1495, δηλαδή κατά τό έτος τής μεταβάσεως προς τούς 'Αγίους Τόπους καί όχι 
τής επιστροφής.

Διήλθον, γράφουν, πλησίον νήσου, επί τής όποιας εύρίσκεται μοναστήρι 
άφιερωμένο στή Θεοτόκο καί ονομαζόμενο Astarnalle. Γνωρίζουν οί δύο περι- 
ηγηταί ότι ή νήσος άπέχει τής Μεθώνης 40 μιλιά, άνήκει στούς Βενετούς καί 
κατοικεΐται ύπό έλλήνων μοναχών - έρημιτών. Αξιοσημείωτη είναι ή πληρο
φορία ότι ή προστάης Θεοτόκος δέν έπιτρέπει τήν παραμονή θηλέων ζώων 
επί τής μεγαλυτέρας νήσου, όπου εύρίσκεται καί ή μονή. Αυτά έχουν περιορι- 
σθή ύπό τών μοναχών έπί τής μικρός νήσου. Επηρεασμένη έκ τών ύπερβολών 
πού χαρακτηρίζουν τη φαντασία τών περιηγητών εκείνου τού καιρού είναι ή 
άποψις ότι όλα τά πλέοντα άπό Κωνσταντινουπόλεως ή Αλεξανδρείας χρι
στιανικά πλοία οφείλουν νά διέρχωνται διά τών δύο νήσων, ένώ δέν ήκούσθη 
ποτέ σκάφος χριστιανών νά ύποστή ζημία σ’ αυτό τό σημείο τού πλοΰ. Αντι- 
θέτως, τουρκικά καί πλοία μή χριστιανικά οφείλουν νά πλέουν μακράν αυτών.

Καί ή μαρτυρία τού κειμένου τούτου έπιβεβαιώνει ότι μέχρι τού 1495- 
1496 ή μονή δέν έχει ύποστή έπίθεσι ύπό τών Τούρκων καί επομένως ή κατα
στροφή τού 1479 στή Ζάκυνθο δέν είχε έπεκταθή στά Στροφάδια54. Καί τό δύο 
κείμενα, μάλιστα, συμφωνούν στο ότι οί Τούρκοι κρατούνται μακράν τής μο
νής είτε έκ τής δυναμικής άντιμετωπίσεως αυτών ύπό τών ηρωικών μοναχών 
είτε έκ τού φόβου συντριβής τών πλοίων των. Τό δεύτερο κείμενο παρουσιά
ζει σάν όριοθετημένα τά θαλάσσια ΰδατα περί τάς Στροφάδας καί τήν περιοχή 
ώς άπηγορευμένη ζώνη γιά τουρκικά καί μή χριστιανικά πλοία. Τούτο βεβαί
ως θά ήταν δυνατό νά ϊσχυε γιά τά έμπορικά πλοία σε συνδυασμό πάντοτε 
προς τις δεισιδαιμονίες καί προλήψεις τών ναυτικών τού καιρού έκείνου. Ότι 
οί Τούρκοι είτε ώς συντεταγμένος στόλος είτε ώς πειραταί δέν έδεσμεύοντο ά
πό τέτοιες άντιλήψεις άποδεικνύεται έκ τών μεταγενεστέρων έπιθέσεων κατά 
τής μονής καί μάλιστα, όπως θά δούμε παρακάτω, τέσσερα μόλις έτη μετά τά 
άνωτέρω σημειούμενα ύπό τών γερμανών περιηγητών.

ΠΕΡΙ ΤΗΣ ΚΑΤΑ ΤΟ 1440 ΠΑΡΑΔΙΔΟΜΕΝΗΣ ΑΝΑΚΑΙΝΙΣΕΩΣ

Ή παράδοσις περί άνακαινίσεως τής μονής Στροφάδων κατά τό έτος 
1440 βασίζεται έπί μιας νεωτέρας έκτενοΰς ένθυμήσεως ύπό τύπον χρονικού, 
τό όποιο περιλαμβάνει καί δύο μεταγενέστερα γεγονότα, τήν καταστροφή τού

54. Κατά τό 1493 παρήχθη χειρόγραφον ύπό τού Ήσαΐα Παντάγαλλι στά Στροφάδια, πράγ
μα πού έμμέσως άποδεικνύει τήν καλή λειτουργία τής μονής εως τότε.
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1537 καί τή λεηλασία τοϋ 1717. Τό κείμενο έχει σωθή σέ κάποιες παραλλαγές, 
μία έκ των οποίων έντοπίσαμε κατά την ερευνά55. Πρώτος έγραψε περί τής 
ένθυμήσεως ό Κατραμής, ό όποιος καί την έξέδωσε τό έτος 185456. ’Ακολούθως 
έγραψε περί τής άνακαινίσεως καί έξέδωσε εν μέρει τήν ένθύμησι ό Χιώτης57. 
Τό αυτό έπραξε καί ό Ζώης, άντιγράψας τήν ένθύμησι έκ τής έκδόσεως τοϋ 
Κατραμή58. Τετάρτη έκδοσις αυτής είναι ή γενομένη ύπό τοϋ Κονόμου έξ αύ- 
τογράφου τοϋ Κατραμή, τό όποιο είχε κατά τό παρελθόν στό άρχειο του ό 
Κονόμος59. Ό Κατραμής σημειώνει ότι είχε άντιγράψει τήν ένθύμησι έκ χειρο
γράφου, τό όποιο τοϋ είχε έγχειρήσει κάποιος μοναχός, ονομαζόμενος Ξενό- 
φος, παρουσία τοϋ ηγουμένου τής μονής Ήσαΐα τό έτος 1849. Παρά τις μικρές 
διαφορές μεταξύ των τεσσάρων έκδόσεων φαίνεται πιθανό νά προέρχωνται έκ 
τής αυτής πηγής, δηλαδή τοϋ χειρογράφου τοϋ μοναχοϋ Ξενοφού, τοϋ όποιου 
άγνοεΐται ή τύχη. Δεν εύρέθη δμως ούτε καί τό άντίγραφο τοϋ Κατραμή στά 
κατάλοιπα τοϋ Κονόμου60.

Τό κείμενο τοϋ χρονικού πού ήλθε στό φως διά τής παρούσης έρεύνης πε
ριλαμβάνει τά ίδια γεγονότα προς τά περιγραφόμενα στις άλλες παραλλαγές

55. Πολλές ευχαριστίες απευθύνω καί από τής θέσεως αυτής προς τόν πατέρα Χρυσόστομο 
Γκέλμπεση, πνευματικό τής γυναικείας μονής ’Ελευθερώτριας καί παλαιό Στροφαδιώτη, διότι μου 
έδειξε τό χειρόγραφο καί μοϋ έπέτρεψε νά τό φωτογραφήσω.

56. Ν. Κατραμής, Ίστορικα'ι διασαφήσεις επί τής πατρίδος Ευγενίου τοϋ Βουλγάρεως Ζα- 
κννθίου, έν Ζακύνθω 1854,32-33.

57. Χιώτης,'Ιστορικό απομνημονεύματα, 535. Ό Χιώτης εκδίδει τήν ένθύμησι έως τοϋ σημεί
ου τής άνακαινίσεως μετά τήν καταστροφή τοϋ 1537 (οπού ήτον ένας επίγειος Παράδεισος) καί 
υποσημειώνει ότι τά υπόλοιπα τοϋ χρονικού έν αλλοις καταλλήλοις «επισνρράπτει». Εις χρονικόν 
άναφέρεται διαπραγματευόμενος περί τής ίδρύσεως τής μονής ύπό Θεοδώρου Λασκάρεως καί 
Ειρήνης (δ.π., 122 σημ. 51): Μαλούχου ιστορικόν χρονικόν περί τοϋ Μοναστηριού τής νήσον 
Στροφάδων, διασωζόμενον άνέκδοτον έν τή Βιβλιοθήκη τοϋ Αγίου Διονυσίου, περί τοϋ όποιου 
ανωτέρω (βλ. σημ. 3) έσημειώσαμεν οτι λανθάνει. Τό γεγονός δτι δέν υπάρχει μνεία τών 
Λασκάρεων στή γνωστή μας ένθύμησι έπιβάλλει αύτή νά θεωρηθή διαφορετική πηγή άπό τό 
Χρονικόν τον Μαλούχου. Τοϋτο έπιβεβαιώνεται καί έκ τοϋ εΰρεθέντος νέου χειρογράφου τής 
ένθυμήσεως, στό όποιο πουθενά δέν άναφέρεται τό όνομα τοϋ Μαλούχου. Τό όνομα αυτό άνήκει 
πάντως σέ παλαιό ζακυνθινή οικογένεια.

58. Ζωής, Αί έν Ζακύνθω μοναί, 149-150.
59. Κονομος, 'Εκκλησίες (βλ. σημ, 1), 155-156. Τό κείμενο αυτό ταυτίζεται πρός τήν πρώτη 

έκδοσι τής ένθυμήσεως (Κατραμής, Ίστορικα'ι διασαφήσεις, 32-33) καί επομένως δέν αποτελεί 
τετάρτη παραλλαγή της. Μνεία καί μερική ή ολική έπανέκδοσι τής ένθυμήσεως, βλ. εις 
Λαμπροπουλου, Σταθμοί, 296 σημ. 35 καί Πουλημένος - Στουφη, Το οικοδομικό χρονικό, 212- 
213 σημ. 13.

60. Ευχαριστώ τή διευθύντρια τής Δημοσίας Βιβλιοθήκης Ζακύνθου κ. Γεωργία Κόκλα- 
Παπαδάτου γιά τήν πληροφορία αύτή έκ τής έρεύνης τών καταλοίπων τοϋ Κονόμου.
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με μικρές λεκτικές διαφορές, οί όποιες υποδηλώνουν δτι έχει αντιγραφή άπό 
άλλη πηγή. Ώρισμένα έκ των λαθών κατά την αντιγραφή οφείλονται ίσως στο 
γεγονός δτι τό άρχικό χειρόγραφο ήταν παλαιό καί ό άντιγραφεύς δέν διέκρι- 
νε τή γραφή. Δέν έγραψε, αίφνης, χρονολογία τής βασιλείας τοϋ Ίωάννου Πα- 
λαιολόγου, διότι προφανώς δέν ήδυνήθη νά τήν άναγνώση. Ή γραφή τοϋ εύ- 
ρεθέντος χειρογράφου άνήκει στό μοναχό Χρύσανθο Χαϊκάλη, του όποιου άλ
λες σημειώσεις στό ίδιο χειρόγραφο είναι τών ετών 1839 καί 1843. Τό τμήμα 
τοϋ χρονικοΰ, πού άναφέρεται στην άνακαίνισι υπό τοϋ Ίωάννου Παλαιολό-
γου και στην καταστροφή τοϋ 1537, εν 
νων παραλλαγών του έχει ώς εξής:

Χειρόγραφον Γκέλμπεση

Περί τοϋ Μωναστήριου τών Στροφάόον 
Άνεκαινήστη τό μοναοτήρη τών 

Στροφάόων άπό τών μακάριον Ίωάννην 
Παλαιολόγον αντοκράτωρ τής Κωνστα
ντίνου πόλεως ό όπίος ήτον βασιλεύς εις 

τούς [///] έως (υιός) τοϋ Εμανονήλ τοϋ 
Παλεολόγου. 'Ήτον άόέλφηα έξη ό αυτός 
βασιλεύς Ιωάννης, Κωνσταντίνος, Θεόδο- 
ρος, Άνδρρόνηκος, Δημήτρηος καί Θω
μάς. Έστάθηκε τό άνοθεν Μοναστήρη εις 
τήν κατάστασήν τον εως τον 1537 Ίονλίον 
29 εις τών όπίον κερών άπέρασε ή άρμάόα 
τοϋ Τούρκου άπό τήν Ζάκυνθον καί δενέ- 
καμε βλάψιμο. ’Ήτον ή άρμάόα τρηακόσια 
καράβηα καί κάρτεργα περισότερα ός 
καθός ένας ηστορικός γράφη καί γιρίζων- 
τας ή αυτή άρμάόα άπό τα Στροφάόια τα 
’έκαψε καί τά έρίμοσε. ’Έπιτα έπίγαν πατέ
ρες καί εκατίκησαν στό μοναστήρι καί 
άνεκένησαν αυτό, καί ήτουν πολά όρέων, 
καί πλούσιων εύτρεπισμένον με εύμορφες 
καί θαυμαστές οικοδομές μέ ιερά σκέβη 
χρισά καί άργυρά μέ άρματα φοβερά μέ 
βάρκες μεγάλες καί μικρές καί κάθε άλον 
στολισμόν όπού ήτον τό δντη ένας έπίγηος 
παράδισος.

παραβολή προς μίαν εκ τών εκδεδομέ-

Παραλλαγή Χιώτου

Ανεκαινίσθη τό μοναστήριον τών 
Στροφάόων άπό τον μακαρίτην Ίωάννην 
Παλαιολόγον Αύτοκράτορα Κωνσταντι
νουπόλεως, ό όποιος ήτον βασιλεύς ε'ις 
τούς 1440 υιός τοϋ Μανουήλ τοϋ Παλαιο- 
λόγου... ΎΗτον άδελφοί έξη ό αυτός βασι
λεύς. Καί έστάθηκε τό άνωθεν Μονα
στήριον εις τήν κατάστασίν του έως τούς 
1537’Ιουλίου 29. Εις τον όποιον καιρόν ά- 
πέρασεν ή άρμάόα τοϋ Τούρκου άπό τήν 
Ζάκυνθον, καί δέν έκαμε βλάψιμον. Καί 
γυρίζοντας έπειτα εις τά Στροφάόια ή 
αυτή άρμάόα τά έκαψε, καί τα έρήμωσεν. 
’Έπειτα υπήγαν Πατέρες καί έκατοίκη- 
σαν εις τό μοναστήρι, καί έκόσμησαν 
αυτό. Καί ήτο πολλά εύτρεπισμένον μέ 
δμορφαις καί θαμασταΐς ο’ικοδομαΐς, μέ 
ιερά σκεύη χρυσά καί άργυρά, μέ άρματα 
καλά, μέ βάρκαις μεγάλαις, καί μικραίς 
καί κάθε άλλον στολισμόν όποϋ ήτον 
ένας επίγειος Παράδεισος.

Είναι φανερό δτι, παρά τις μικρές διαφορές προς τή γνωστή παραλλαγή 
Χιώτου, τό νέο χειρόγραφο έχει καί πολλές ομοιότητες. Παραλείπει τή χρονο
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λόγια βασιλείας τοϋ Ίωάννου Παλαιολόγου άλλά παραδίδει τά ονόματα έξι α
δελφών. Ή παραδιδομένη στά έκδεδομένα κείμενα χρονολογία τοϋ έτους 1440 
δέν είναι εύκολο νά έξηγηθή γιά ποιό λόγο έτέθη. Ό αύτοκράτωρ Ιωάννης Η' 
Παλαιολόγος έβασίλευσε άπό τοϋ 1425 (συμβασιλεύς άπό τοϋ 1421) έως τοϋ 
1448. Ή Άννα Λαμπροπούλου, προς έξήγησι τοϋ πράγματος, συνεδύασε τήν 
παραδιδομένη χρονολογία τοϋ έτους 1440 προς τήν έπιστροφή τοϋ βασιλέως 
Ίωάννου εκ τής συνόδου Φερράρας - Φλωρεντίας. Προς τοΰτο έχρησιμοποί- 
ησε καί τήν ένθύμησι έκ τών Βραχέων Χρονικών, ότι τήν 16 Νοεμβρίου 1439 
ήλθεν ό βασιλεύς, ό κΰρ Ιωάννης, καί ή σύνοδος δλη εις τήν Μεθώνην61.

Είναι βεβαίως γνωστό έκ τών περιηγητικών κειμένων ότι οί άπό Ιταλίας 
έπιστρέφοντες προς τήν Κωνσταντινοΰπολι διήρχοντο οπωσδήποτε πλησίον 
τών Στροφάδων, αν επί πλέον δέν έστάθμευαν, τουλάχιστον γιά νά προμηθευ- 
θοΰν νερό. Άλλα καί άν άκόμη έπραγματοποιήθη στάθμευσις στά Στροφάδια 
φαίνεται πολύ απίθανο νά έχορήγησε βοήθεια τότε ή καί λίγο άργότερα ό 
βασιλεύς Ιωάννης προς τή μονή. Είναι δύσκολο νά διανοηθή κανείς ότι ό βα
σιλεύς ή ή συνοδεία του μετά τόσο μακρά παραμονή στήν Ιταλία ήσαν εις θέ- 
σιν νά δαπανήσουν χρήματα γιά τά Στροφάδια. Είναι έξάλλου γνωστό ότι οί 
ορθόδοξοι τών Ίονίων νήσων δέν άπεδέχθησαν όσα άπεφασίσθησαν στή 
Φλωρεντία62. Έάν πράγματι ό Ιωάννης Παλαιολόγος προσέφερε βοήθεια 
προς άνακαίνισι τής μονής, τοϋτο είναι λογικώτερο νά είχε συμβή περί τά έτη 
1428-1430, όταν κατέλαβε μαζί μέ τόν αδελφό του Κωνσταντίνο καί τον Σφρα- 
ντζή τή Γλαρέντζα καί μετά ταΰτα τήν Πάτρα63. Προς τοϋτο συνηγορεί καί ό 
γάμος τοϋ Κωνσταντίνου Παλαιολόγου μετά τής Θεοδώρας, θυγατρός τοϋ 
Λεονάρδου Τόκκου, ήγεμόνος τής Ζακύνθου.

Παραμένει βεβαίως έκκρεμές τό ποΰ ανήκει πολιτικώς ή μονή κατά τήν 
έποχή εκείνη64. Είδαμε άνωτέρω τούς Βενετούς νά δαπανούν χρήματα υπέρ 
τών μοναχών καί τής μονής (1411-1416). Συμπεραίνουμε έπίσης έκ τής έπισκέ- 
ψεως τοϋ φλωρεντινού Buondelmonti ότι οί ασκούμενοι έκεΐ κατά τό 1420 ή-

61. Ρ. Schreiner, Die byzantinischen Kleinchroniken, I (CFHB 12), Βιέννη 1975, 662 αρ. 
104/3. Πρβλ. Λαμπροπουλου, Σταθμοί, 296 σημ. 36.

62. Ν. Κονομος, Ζάκυνθος, πεντακόσια χρόνια (1478-1978), Δ'. Εκκλησιαστικά, ’Αθήνα 
1987,9.

63. Miller, Ιστορία τής Φραγκοκρατίας, 451-452. Πρβλ. Ο. J. Schmitt, Zur Geschichte der 
Stadt Glarentza in 15. Jahrhundert, Byzantion 65 (1995), 114-115.

64. Miller, ’Ιστορία τής Φραγκοκρατίας, 606, οπού άναφέρεται οτι ή μονή περιήλθε στον 
’Ιωάννη Παλαιολόγο μετά τήν άπελευθέρωσι τής ’Αχαΐας υπό τών Ελλήνων. Τό συμπέρασμα 
τούτο όμως πρέπει μάλλον νά έστήριξε ό Miller έπί τής παραδόσεως περί άνακαινίσεως τής μονής 
ϋπό τοϋ αΰτοκράτορος Ίωάννου.
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σαν έλληνες ορθόδοξοι μοναχοί. Δέν είναι λοιπόν άστοχο νά δεχθούμε δτι ή 
πολιτική άλλαγή στις άπέναντι ακτές τής Πελοποννήσου καί ή υπεροχή των 
Παλαιολόγων έκεΐ υπήρξαν οί άφορμές γιά σύναψι καλών σχέσεων προς τούς 
ορθοδόξους65 μοναχούς των Στροφάδων καί προς ένίσχυσι τής μονής.

Ή παραδιδομένη άνακαίνισις υπό των Παλαιολόγων καί ή έξ αυτής προ- 
κύπτουσα έπιρροή αυτών έπί τής μονής πρέπει νά θεωρηθή ότι έληξε ολίγα έτη 
προ τής πτώσεως τής αυτοκρατορίας. 'Ως χρονικό δριο άδυναμίας παρεμβάσε
ως τών Παλαιολόγων καί έκ νέου ένεργοποιήσεως τοϋ άμέσου βενετικού έν- 
διαφέροντος γιά τήν περιοχή θά ήταν δυνατό νά λογισθή ή συμφωνία Βενετών 
καί Τόκκων τής 11 Σεπτεμβρίου 1449, διά τής όποιας ό κόμης, οί αδελφοί καί 
διάδοχοί του τίθενται ύπό τήν προστασίαν τής Γαληνοτάτης66. Γνωστού όντος 
ότι οίΤόκκοι είναι βενετοί υπήκοοι ήδη άπό τού παρελθόντος αίώνος, δυνάμε- 
θα νά συμπεράνωμε ότι ή άνανέωσις τής προστασίας άποδεικνύει τό διαρκές 
ένδιαφέρον τής Γαληνοτάτης γιά τήν περιοχή. Φαίνεται έπίσης ότι οί Βενετοί 
αρχίζουν μιά νέα προσπάθεια μέ σκοπό τήν έκμετάλλευσι τής άδυναμίας τού 
κράτους τής Κωνσταντινουπόλεως καί τής ήγεμονίας τών Τόκκων, ή όποια θά 
άποφέρη λίγο αργότερα μέγα τμήμα τών κτήσεων αυτών υπό τήν έξουσία τής 
Γαληνοτάτης.

Τή μνεία τών Παλαιολόγων ώς κτητόρων τής μονής Στροφάδων ευρί
σκουμε καί σέ γράμμα ζητείας τού 1707: (ή) ... καθ' ημάς ιερά κατά άλήθειαν 
καί βασιλική μονή ... ή ύπό τοϋ μεγάλου βασιλέως Ίωάννον τοϋ Παλαιολόγου 
οίκοόομηθεισα καί κτισθεΐσα... Είναι επομένως καί τούτο στοιχείο πού άντλεΐ- 
ται έκ τής αυτής πηγής. Ή χρονολογημένη στις αρχές τού 18ου αίώνος μαρτυ
ρία επιβεβαιώνει τήν παλαιότητα τής πηγής τού χρονικού, τό όποιο έχρησιμο- 
ποιήθη αργότερα κατά τόν 19ο αιώνα ύπό τών ζακυνθίων ιστοριογράφων καί 
ιστοριοδιφών, άφοΰ άντεγράφη εκ διαφόρων παραλλαγών. Παρά ταΰτα α
πουσιάζουν καί στήν περίπτωσι τής άνακαινίσεως ύπό τών Παλαιολόγων, ό
πως σ’ έκείνη τής ίδρύσεως ύπό τών Λασκάρεων, τά άδιαμφισβήτητα ιστορικά 
τεκμήρια, διά τών όποιων θά έπαληθευθοΰν τά παραδιδόμενα στο χρονικό ή 
τις παραλλαγές του.

Έντύπωσι πάντως προκαλει ότι ό συντάκτης τού γράμματος ζητείας δέν 
έχρησιμοποίησε τήν παλαιά περί Λασκάρεων παράδοση ώς ιδρυτών τής μο
νής, άλλα περιωρίσθη στή μαρτυρία περί τών Παλαιολόγων. Είναι ένδεχόμενο

65. ’Επιμένουμε στον χαρακτηρισμό τών μοναχών ώς ορθοδόξων, διότι, όπως άνεφέρθη 
ανωτέρω, λήγοντος τοϋ Που αίώνος είχαν εκλέξει ηγούμενο της μονής οί ρωμαιοκαθολικοί.

66. Κ. Καιροφυλλας, Ιστορικά σημειώματα Ζακύνθου άπό τά βενετικά αρχεία, Ίόνιος 
Ανθολογία τχ. 66-68 (1932), 167, όπου παρατίθεται μετάφρασις βενετικών έγγραφων έκ τών Libri 
Commemoriali della Repubblica Veneta, βιβλίον 14, παρ. 96.
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νά πράττη τούτο, διότι ή δυναστεία των Παλαιολόγων ήταν περισσότερο γνω
στή έξ αίτιας τής τραγικής μοίρας τού τελευταίου τής αυτοκρατορίας Κωνστα
ντίνου. Δεν παύει όμως νά πλανάται τό έρώτημα: αυτό πού έγνώριζαν οί άσχο- 
ληθέντες μέ τό θέμα κατά τόν 19ο αιώνα και ιδίως ό Χιώτης, όταν έγραφε περί 
τού χρονικού τού Μαλούχου, γιατί τό άγνοοΰσαν οί πατέρες τής μονής πού συ
νέταξαν τό κείμενο τής ζητείας;

Όπως καί αν έχη τό πράγμα ή έρευνωμένη άνακαίνισις πρέπει νά θεωρή- 
ται ώς δεύτερα, ύπολογιζομένης ώς πρώτης έκείνης τής παλαιός καί μή χρονο- 
λογουμένης, περί τής οποίας γράφει ό Buondelmonti. Έάν καί έκείνη ταυτίζε
ται προς τήν θεωρουμένη καί ώς ϊδρυσι υπό των Λασκάρεων, τότε εξηγείται 
γιατί ή μονή έφερε τόν τίτλο βασιλική καί αύτοκρατορική.

Η ΤΟΥΡΚΙΚΗ ΕΠΙΘΕΣΙΣΤΟΥ 1500

Είδαμε ότι ό βενετοτουρκικός πόλεμος τού 1479 είχε ώς άποτέλεσμα τή 
λεηλασία τής υπαίθρου χώρας στή Ζάκυνθο καί τήν καταστροφή τής περιου
σίας τής μονής έκει. Κατά τή διάρκεια εκείνου τού πολέμου δεν διεπιστώθη 
τουρκική έπίθεσις ή καταστροφή στή μονή των Στροφάδων. Τά άναφερθέντα 
ανωτέρω κείμενα περιηγητών των ετών 1484 καί 1495 μάς βεβαιώνουν περί τής 
παρουσίας εκεί μοναχών, οί όποιοι παντί σθένει άποκρούουν έπιτυχώς κυρίως 
τουρκικές έπιδρομές. Βενετικό έγγραφο όμως τού 1501 μάς πληροφορεί περί 
καταστροφής τής μονής πού συνέβη προ τής χρονολογίας αυτής67. Τό έγγρα
φο, στήν έκδοσι τού Σάθα, φέρει χρονολογία MCCCCC, die primo febniari κα
τά τό βενετικό ημερολόγιο (έναρξις τού έτους τήν 1 Μαρτίου) πού αντιστοιχεί 
προς τήν 1 Φεβρουάριου 1501 κατά τό δικό μας. Ή μνημονευομένη έκει γενική 
καταστροφή τής μονής καί αιχμαλωσία τών μοναχών, πρέπει νά είναι ή άναφε- 
ρομένη εις τά Diarii τού Μ. Sanuto ώς γενομένη τήν 29 ’Ιουνίου 1500, όταν 
τουρκικά πλοία συνέλαβαν 22 μοναχούς καί άφήρεσαν ιερά λείψανα68.

67. C. Ν. Sathas, Documents inédits relatifs à l'histoire de la Grèce au Moyen Age, V, Παρίσι 
1883 (φωτ. άνατ. Άθήναι 1972), 78-79, δπου άναφέρεται: Humiliter Dominio nostro exposuerunt 

venerabiles Monaci Sancte Marie insule de Strophalia, quod culti superiori hoc tempore non solum a 
Turcis ex eorum monasterio expulsi fuerunt diruto ac penitus eo everso, verum edam in miseram 
captivitatem abducti; a qua tandem dei dementia liberati, ad eorum monasterium reversi sunt. Πρώτη 
άναφορά στις πληροφορίες τού έγγραφου αύτοϋ καί παρουσίασί τους, βλ. Κ. Καιροφυλλας, 

Ίστορικαί σελίδες Ζακύνθου από επίσημα έγγραφα (1499-1586), Ίόνιος Ανθολογία τχ. 48-49 
(1931), 85-86.

68. / Diarii (βλ. σημ. 36), III, στ. 397: Di Zante, di sier Nicolò Marzello, provedador, di 29 
(Giugno 1500). Come le fuste turche hanno preso 22 calogiero a Strivalli, e tolto le religuie. Πρβλ. K. 
Καιροφυλλας,Ή Ζάκυνθος κατά τάς άρχάς τού 16ου αί., Ίόνιος Ανθολογία τχ. 78-80 (1933), 195.
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Ή συντομία μέ τήν όποια παρέχεται ή εϊδησις στο ημερολόγιο τοϋ Sanuto 
δέν έπιτρέπει νά σχηματίσωμε πλήρη εικόνα περί του μεγέθους τής καταστρο
φής. Περισσότερα στοιχεία μάς δίνει ή περιγραφή τοϋ βενετικού εγγράφου 
πού έδημοσίευσε ό Σάθας, τό όποιο άναφέρει ότι οί μοναχοί άπεμακρύνθησαν 
εκ τοϋ καταστραφέντος μοναστηριού καί άφοΰ ήλευθερώθησαν χάριτι Θεοϋ 
εκ τής αιχμαλωσίας επανήλθαν καί έφρόντιζαν γιά τήν άποκατάστασι των ζη
μιών.

Ή διασταύρωσις των πληροφοριών τών δύο άνωτέρω πηγών επιβεβαιώ
νει τήν πρώτη καταστροφή τής μονής υπό τών Τούρκων. Έάν όμως ύπολογί- 
σωμε ώς αρχική εκείνη πού προεκλήθη υπό βαρβάρων καί μνημονεύεται ά- 
χρονολογήτως στό κείμενο τοϋ φλωρεντινού περιηγητοϋ Buondelmonti, τότε ή 
υπό τών Τούρκων πρέπει νά θεωρηθή ώς δευτέρα μεγάλη καταστροφή τής μο
νής.

Τό θλιβερό τούτο γεγονός έντάσσεται στήν πολεμική σύρραξι μεταξύ Βε- 
νετών καί Τούρκων τών ετών 1499-1503, κατά τήν όποια ή Βενετία άπώλεσε τις 
πόλεις Ναύπακτο, Μεθώνη, Κορώνη καί Ναυαρινο άλλά κατέλαβε τήν Κεφαλ
ληνία, πού κατείχετο υπό τών Τούρκων άπό τοϋ προηγουμένου πολέμου 
(1479). Ό τουρκικός στόλος κατέκτησε πρώτα τή Ναύπακτο (29 Αύγούστου 
1499)69 καί μετά ένα έτος περίπου τή Μεθώνη (9 Αύγούστου 1500)70. Τήν πτώ- 
σι τής Μεθώνης ήκολούθησε ή παράδοσις τοϋ Ναυαρίνου καί τής Κορώνης71. 
Ή Βενετία άπεχώρησε τότε εκ τών κτήσεών της στη δυτική Πελοπόννησο μετά 
άπό παραμονή εκεί τριακοσίων έτών. Ή εϊδησις περί καταστροφής τής μονής 
τήν 29 Ιουνίου 1500 αποκαλύπτει ότι ή έπίθεσις κατά τών Στροφάδων προη- 
γήθη τής πολιορκίας τής Μεθώνης. Οί μοναχοί έπλήρωσαν μέ τή ζωή τους καί 
τήν καταστροφή τής μονής τή συνεργασία τους μέ τόν βενετικό στόλο. Είναι 
άλλωστε βέβαιο ότι οί Στροφάδες άνήκουν κατά τήν έποχή έκείνη στήν αρμο
διότητα τής βενετικής εξουσίας τής Μεθώνης72.

Ό γενικός ναύαρχος τοϋ βενετικού στόλου (capetanio zeneral di mar), 
Beneto da chaù da Pesaro, εύρίσκεται τήν 20 Αύγούστου 1500 πλησίον τής Ζα
κύνθου καί πληροφορείται τήν έπιβεβαίωσι τής απώλειας τής Μεθώνης άπό 
κάποιον ιερέα τής μονής τών Στροφάδων, ό όποιος είχε αίχμαλωτισθή υπό τών 
Τούρκων άλλά διέφυγε καί έφθασε άπό Πατρών στή Ζάκυνθο73. Ό στροφα- 
διώτης ιερομόναχος άνέφερε ότι στή Μεθώνη τά πάντα παρεδόθησαν εις τό

69. Miller, 'Ιστορία τής Φραγκοκρατίας, 564-565.
70. Ό.τr., 567-568.

71. "Ο.π., 568.
72. / Diarii, XVIII, Βενετία 1888, στ. 159.
73. "Ο.π., III, στ. 770.
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πϋρ καί τά μόνα πού έμειναν ήσαν τά τείχη τής Ιστορικής πόλεως. Κατόπιν 
τούτου ό βενετός ναύαρχος προνοεΐ γιά τήν ενίσχυσι τής άμυντικής ίκανότη- 
τος τής Ζακύνθου καί γιά τή δημιουργία έκεϊ καταφυγίου των άπό Μεθώνης 
πλοίων.

Ή έπιστροφή τών μοναχών, μετά τήν καταστροφή τού 1500, οριοθετεί 
κατ’ ουσίαν τήν εναρξι τής δευτέρας ιστορικής περιόδου τής μονής. Ή παρέμ
βασις τών Βενετών ύπέρ τής μονής συνεχίζεται καί μετά τήν καταστροφή τοϋ 
150074. Σύμφωνα μέ τή διαθήκη τού ίερέως Άνδρέου Σάλδου75, ό ναός τής 
Sancte Marie de Miraculis ('Αγία Μαρία τών θαυμάτων) στή Ζάκυνθο ένεκρί- 
θη νά ένωθή μετά τής μονής τών Στροφάδων. Έγκρίνεται έπίσης διά τής αυτής 
άποφάσεως ή ενωσις μετά τής μονής τών Στροφάδων τοϋ μοναστηριού τοϋ 
Σωτήρος Παντοκράτορος Αιθακιάς76 Ζακύνθου, τό όποιον ανήκε κληρονο- 
μικώς στον ιερομόναχο Γερμανό Ραζή77. Ή μονή Παντοκράτορος προσέδωσε 
ίσως, άφ’ ότου ήνώθη, καί τήν ονομασία της στή μονή τών Στροφάδων78.

ΣΥΜΠΕΡΑΣΜΑ

Ή μέχρι τοϋ 1500 γνωστή ιστορία τής μονής Στροφάδων είναι κατ’ ουσίαν 
ιστορία τών άγώνων τών μοναχών κατά βαρβαρικών καί έν γένει πειρατικών 
μουσουλμανικών επιδρομών. Οί μαρτυρίες πού άνεφέρθησαν άποδεικνύουν 
ότι οί κοινοβιάται τών δύο άπομονωμένων στο πέλαγος νήσων εφρόντιζαν γιά 
τή μοναστική άσκησι καί παράλληλα γιά τήν ύπεράσπισι τοϋ χώρου. Τό μεγά
λο ένδιαφέρον τής Δύσεως γιά τούς Αγίους Τόπους καί τήν αυτοκρατορία τής 
Ανατολής καθιστούσε τά Στροφάδια ενα άπό τά στρατηγικά σημεία διελεύσε- 
ως πολεμικών καί έμπορικών πλοίων. Ή πειρατεία έξάλλου άποτελοϋσε διαρ
κή απειλή μέ στόχο τή λεηλασία ή καί τήν έκδίωξι τών μοναχών. Παρά ταϋτα 
ή άμυνα υπήρξε κατά κανόνα αποτελεσματική. ’Αλλά καί οσάκις οί μοναχοί 
ήναγκάσθησαν νά έγκαταλείψουν τή μονή, άργότερα επέστρεψαν καί είτε κα-

74. Βλ. δύο ακόμη μαρτυρίες, μία τοϋ έτους 1502 (/ Diarii, III, στ. 1307) καί άλλη τοϋ 1511 
(Sathas, Documents, 329), οπού άναφέρονται περιπτώσεις μοναχών εκ Στροφάδων, τών όποιων 
οί υποθέσεις διεκπεραιώθησαν στή Βενετία. Στό μοναχό τοϋ έτους 1502 έδόθησαν 3 δουκάτα καί 
άνεχώρησε γιά τήν Κεφαλληνία. Στους μοναχούς πού έπεσκέφθησαν τή Γαληνότατη τό 1511 γνω
ρίζουμε δτι προΐστατο κάποιος Νικηφόρος.

75. Sathas, Documents, 79. Πρβλ. Μουςουρας, Μετόχια, 104, όπου διατυπώνεται ύπόθεσις 
περί τοϋ ποιος ήταν ό ναός εκείνος.

76. Τό χωρίον ονομάζεται στό έγγραφο Pismande, τό όποιο αποτελεί βενετική μεταγραφή 
τοϋ Πισινώντα, σήμερα Παντοκράτωρ, πλησίον τής Αιθακιάς.

77. Sathas, Documents, 79. Πρβλ. Λαμπροπουλου, Σταθμοί, 299· Μουςουρας, Μετόχια, 104.
78. Μουςουρας, Μετόχια, 106.
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τεσκεύασαν έκ νέου όχυρώτερα κτίσματα εϊτε έπιδιώρθωσαν τά παλαιά καί έ- 
ξηκολούθησαν τή μοναστική ζωή.

Ή γεωγραφική θέσις καί ή έλλειψις άμυντικής αύταρκείας τής μονής έπέ- 
βαλαν τήν κατά καιρούς συνεργασία των μοναχών μετά των ισχυρών κοσμι
κών άρχόντων. Ή αποδοχή βοήθειας προερχόμενης έκ μέρους τών Βενετών υ
πήρξε αναπόφευκτο επακολούθημα τών πολιτικών καί στρατηγικών βλέτμεων 
τής Γαληνότατης γιά τήν ευρύτερη περιοχή. Πρέπει όμως νά σημειωθή ότι τού
το δεν συνεπήγετο άλλοιώσεις τού ορθοδόξου ιρρονήματος τών υπερασπιστών 
τής μονής. Ή περιγραφή τής μονής πού προέρχεται άπό τή μεταγενέστερη έν- 
Ούμησι-χρονικό άποδεικνύει παρ’ όλους τούς κινδύνους τό πνευματικό καί φυ
σικό κάλλος τού χώρου πού προσείλκυε τούς ολίγους εκείνους ΰπερασπιστάς 
του. Τούτο θά πρέπει νά έξηγηθή καί έκ τής αληθούς πνευματικής άναψυχής, 
τής όποιας άπελάμβαναν οί μοναχοί κατά τά ειρηνικά καί άκίνδυνα χρόνια.

Τό γεγονός ότι καί κατά τή μεταγενέστερη τού 1500 ιστορία τής μονής διε- 
πιστώθη κυρίως ό αμυντικός της χαρακτήρας αποτελεί άπόδειξι τής διαχρονι
κής αποστολής τών μοναχών. Ή λειτουργία έξαλλου βιβλιογραφικού εργαστη
ρίου -αποδεδειγμένα κατά τό β' ήμισυ τού 15ου αίώνος, άλλ’ οπωσδήποτε καί 
νωρίτερα- άποδεικνύει ότι οί μοναχοί είχαν καί άλλες δραστηριότητες. Ή αυ
στηρή τήρησις τού μοναστικού τυπικού έπιβεβαιώνει τήν άσφαλή πορεία τής 
πνευματικής ζωής τών άσκουμένων. Δέν είναι τυχαίο τό γεγονός ότι έξ άφορ- 
μής μιας μεταγενέστερης καταστροφής, τό 1537, ό λόγιος μοναχός Παχώμιος 
Ρουσάνος θά συνθέση ’Ακολουθίαν εις πάντας τούς έν Στροφάσι κατά καιρούς 
μαρτυρήσαντας πατέρας. Ή σοβαρότης τού Παχωμίου ώς έκκλησιαστικοΰ 
συγγραφέως άποτελεΐ έγγύησι γιά τό ήθος καί τή θυσία τών μαρτυρικών μο
ναχών. Πλησίον αυτής καί τής έπομένης γενεάς πατέρων θά άσκηθή καί θά 
μονάση στά Στροφάδια κατά τόν 16ο αιώνα ό Διονύσιος Σιγούρος, ό μετέπει- 
τα πολιούχος άγιος τής Ζακύνθου καί κατά τήν εκφρασι τού Απολυτίκιου του, 
φρουρός τών Στροφάδων.

Εύρισκόμεθα έπομένως ένώπιον ενός παραδείγματος άμυντικοΰ μοναχι
σμού, ώς έσημειώθη καί στήν αρχή αύτής τής έργασίας, ό όποιος εφερε εις πέ
ρας τήν άποστολή του διά τής ύπερασπίσεως τού ιερού χώρου καί παραλλή- 
λως τής μοναστικής άσκήσεως. Ή φύσις τής μοναχικής ζωής δέν μετέβαλε 
τούς άσκητάς εις παθητικούς άποδέκτας ποικίλων έπιθέσεων άλλά κατενοήθη 
ώς χρέος άμύνης. Τούτο είχε ώς ευτυχές άποτέλεσμα ό χώρος έκεινος όχι μό
νον νά μή παραδοθή εις έχθρούς ή πειρατάς άλλά τουναντίον νά άποτελή έπί 
αιώνας χριστιανικό φρούριο καί νησίδα άσκητικής πολιτείας εμποτισμένης μέ 
τό άρωμα τού ορθοδόξου μοναχισμού.

Ή μονή Στροφάδων έξαρτωμένη κατά διαστήματα έκκλησιαστικώς καί
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διοικητικώς έκ τής Πελοπόννησου συνέδεσε μετ’ αυτής τήν τύχη καί έν χρόνφ 
πορεία της έως τού 1500. Μετά ταΰτα ή ζωή τής μονής θά συνδεθή στενώς με
τά τής γειτονικής Ζακύνθου, μετά τής όποιας δέν έπαυσε ποτέ νά έπικοινωνή. 
Ή πλειοψηφία άλλωστε των μοναχών πού γνωρίζουμε άπό τού 16ου αίώνος 
καί εξής προήρχετο έκ τής Ζακύνθου, ένω μικρότερος αριθμός αυτών κατήγε- 
το έκ Πελοπόννησου ή έκ Κεφαλληνίας.

Ή μέχρι σήμερα ΰπαρξις τού πύργου τών Στροφάδων -μέ όλα τά σημά
δια τού παρελθόντος έπάνω του- άποτελεΐ αδιάψευστο μάρτυρα μιας εύγε- 
νοΰς καί μοναχικής άντιστάσεως τής έλληνικής χριστιανικής ψυχής σ’ ένα άπό 
τά σταυροδρόμια λαών καί πολιτισμών. Μιά μικρή αλλά ουσιαστική προσφο
ρά στό οικοδόμημα τού χριστιανικού ευρωπαϊκού πολιτισμού. Ή διάσωσις καί 
άνακαίνισις τού πύργου άποτελεΐ σήμερα πρωταρχικό καθήκον τής Εκκλη
σίας καί τής Πολιτείας καί φόρον τιμής πρός τούς έπωνύμους καί ανωνύμους 
ύπερασπιστάς του.





ΔΗΜΗΤΡΙΟΣ X. ΑΘΑΝΑΣΟΥΛΗΣ

ΜΕΣΑΙΩΝΙΚΑ ΕΚΚΛΗΣΙΑΣΤΙΚΑ ΜΝΗΜΕΙΑ ΗΛΕΙΑΣ.
ΠΡΟΚΑΤΑΡΚΤΙΚΗ ΠΑΡΟΥΣΙΑΣΗ ΝΕΩΝ ΣΤΟΙΧΕΙΩΝ 

ΑΠΟ ΤΗΝ ΤΟΠΟ ΓΡΑΦΙΚΗ ΚΑΙ ΑΡΧΑΙΟΛΟΓΙΚΗ ΕΡΕΥΝΑ

Είναι κοινή η διαπίστωση ότι τα υλικά τεκμήρια από τη βυζαντινή Ηλεία 
που μας είναι γνωστά είναι μάλλον περιορισμένα, εάν μάλιστα προβεί κανείς 
σε μια πρόχειρη σύγκριση με άλλες περιοχές της Πελοποννήσου, όπως επί πα- 
ραδείγματι τη Λακωνία ή τη Μεσσηνία. Ποικίλοι είναι οι παράγοντες που δια
μόρφωσαν τη σημερινή εικόνα για τον μνημειακό χάρτη της Ηλείας από την ύ
στερη αρχαιότητα έως το τέλος του Μεσαίωνα. Χωρίς να υποτιμώνται οι ιστο
ρικές συνθήκες που διαμόρφωσαν την ποικιλομορφία στην ανάπτυξη των επί 
μέρους περιοχών μιας γεωγραφικής ενότητας όπως η Πελοπόννησος1, παρά
μετροι όπως η υψηλή σεισμικότητα2 της περιοχής και η, έως πρόσφατα, περιο
ρισμένη τοπογραφική και αρχαιολογική έρευνα, φαίνεται ότι έπαιξαν τον 
ρόλο τους.

Οι έρευνες που διεξάγουμε στον νομό κατά την τελευταία πενταετία, κα
τά μείζονα λόγο στο πλαίσιο των δράσεων και των προγραμμάτων της 6ης Ε
φορείας Βυζαντινών Αρχαιοτήτων, έχουν αποδώσει νέες πληροφορίες για το 
βυζαντινό μνημειακό απόθεμα3. Η παρούσα ανακοίνωση αποτελεί προκαταρ

1. Για τη βυζαντινή και τη φραγκοκρατούμενη Πελοπόννησο και τη σχετική βιβλιογραφία, 
βλ. ενδεικτικά A. Bon, Le Péloponnèse byzantin jusqu'en 1204, Παρίσι 1951· ο Ιδιος, La Morée 
franque. Recherches historiques, topographiques et archéologiques sur la principauté d’Achaïe (1205- 
1430), Παρίσι 1969- Aneta Ilieva, Frankish Morea (1205-1262). Socio-cultural Interaction Between 
the Franks and the Local Population, Αθήνα 1991' P. Lock, Οι Φράγκοι στο Αιγαίο, 1204-1500, 
μετάφραση Γ. Κουςουνελος, Αθήνα 1998- Anna Avraméa, Le Péloponnèse du IVe au VIIIe siècle. 
Changements et persistances, Παρίσι 1997- Οι Μεταμορφώσεις της Πελοποννήσου (4ος-15ος au), 
«Επιστήμης Κοινωνία», Ειδικές Μορφωτικές Εκδηλώσεις EIE, Αθήνα 2000.

2. Για τους σεισμούς στην Ηλεία, βλ. Α. Γαλανοπουλος, Ή σεισμικότης τής Ηλείας, ΕΕΗΜ 
2 (1983), 69-86.

3. Από τη θέση αυτή ευχαριστώ την Έφορο Αρχαιοτήτων Μυρτώ Γεωργοπούλου, διευθύ
ντρια της 6ης Εφορείας Βυζαντινών Αρχαιοτήτων, για την ενθάρρυνσή της να ασχοληθώ με την 
έρευνα και μελέτη των βυζαντινών ναών της Ηλείας. Σημαντική ήταν και η ενίσχυση του αρχαιο
λογικού έργου στην περιοχή από τη Νομαρχιακή Αυτοδιοίκηση της Ηλείας κατά το έτος 1997.
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κτική παρουσίαση των εκκλησιαστικών μνημείων, περιλαμβανόμενων και ά
γνωστων στην έρευνα, τα οποία συνολικά αποτελούν το αντικείμενο αναλυτι
κής μελέτης4. Οι επιτόπιες έρευνες στα μνημεία που παρουσιάζονται, βρίσκο
νται στην πλειονότητά τους εν εξελίξει.

Ο κατάλογος των εκκλησιαστικών μνημείων ακολουθεί τη γεωγραφική 
τους κατανομή. Παρά την, αναπόφευκτα, αδρομερή παρουσίαση του υλικού, 
η οποία περιορίζεται είτε στην απλή τοπογραφική επισήμανση των μνημείων 
είτε στην επιγραμματική καταγραφή των εργασιών που υλοποιήθηκαν σε αυ
τά, η αποτύπωση της διασποράς των μνημείων στον χώρο και τον χρόνο απο
δίδει μια πρώτη εικόνα για τη μνημειακή τοπογραφία της Ηλείας5.

ΕΠΑΡΧΙΑ ΗΛΕΙΑΣ 
ΠΑΛΑΙΟΠΑΝΑΓΙΑ ΜΑΝΩΛΑΔΑΣ (εικ. 1)

Ξεκινώντας από το βορειοδυτικό τμήμα του Κάμπου της Γαστούνης, της 
Κοίλης Ηλίδος των αρχαίων6, στο κοιμητήριο του οικισμού Παλαιά Μανωλά- 
δα7 συναντούμε τον ναό της Παλαιοπαναγιάς. Ο ναός τυπολογικά ανήκει σε 
μια παραλλαγή του ελεύθερου σταυρού με νάρθηκα που σχηματίζει περίστωο 
σε σχήμα «Π» γύρω από τη δυτική κεραία8. Οι εργασίες συντηρήσεως, στερεώ-

4. Οι ναοί που περιλαμβάνονται στην παρούσα ανακοίνωση αποτελούν το υλικό εκπονήσε- 
ως διδακτορικής διατριβής στο Πανεπιστήμιο Θεσσαλονίκης από τον υπογράφοντα, στον οποίο 
έχει παραχωρηθεί η μελέτη και δημοσίευσή τους από το Υπουργείο Πολιτισμού.

5. Η παρούσα εργασία δεν διαλαμβάνει τα μη εκκλησιαστικά μεσαιωνικά μνημεία, ούτε τις 
θέσεις που εντοπίστηκαν μετά την παρούσα ανακοίνωση, ούτε τις γνωστές μεταβυζαντινές εκκλη
σίες. Για μια συνοπτική παρουσίαση της ναοδομίας στην Ηλεία, βλ. D. Athanasoulis, The 
Architecture of the Byzantine and Frankish Churches of Elis, Greece, XXVlth Byzantine Studies 
Conference, Abstracts of Papers, October 26-29, 2000, Harvard University, 88-89.

6. Γ. Παπανδρεου, Ή 'Ηλεία òtà μέσου τών αιώνων, Αθήνα 1924 (φωτοτ. ανατ. Λεχαινά 
1991), 17.

7. Το μνημείο είναι από παλαιά γνωστό στην έρευνα, βλ. Γ. Δαμπακης, Παληοπαναγία 
Μανωλάδος, ΔΧΑΕ2 (1892-94), 14-15' ο Ιδιος, Παληοπαναγία Μανωλάδος, ΔΧΑΕ 4 (1900), 89' 
A. Struck, Vier byzantinische Kirchen der Argolis, Athenische Mitteilungen 34 (1909), 226-227' G. 
Millet, L'école grecque dans l'architecture byzantine, Παρίσι 1916, 84,165, 181,194, 205, 212, 252, 
266,276,222- Παπανδρεου, Ή ’Ηλεία, 203-205' A. Κ. Ορλανδος, Ό "Αγ. Δημήτριος τής Βαράσοβας. 
(Συμβολή εις τούς μονόκλιτους τρικόγχους ναούς τής Ελλάδος), ΑΒΜΕ 1 (1935), 115,118 εικ. 15' 
Α. Πετρονωτης, Βυζαντινές εκκλησίες τού Μωρία, Πελοποννησιακή Πρωτοχρονιά 1 (1957), 231- 
232.

8. Την αρχιτεκτονική του μνημείου, που παρουσιάζει ειδικό ενδιαφέρον, μελέτησε ο X. 
Μπουρας, Ή Παλαιοπαναγιά στή Μανωλάδα, Επιστημονική Επετηρίς Πολυτεχνικής Σχολής Α- 
ριστοτέλειου Πανεπιστημίου Θεσσαλονίκης 4 (1969), 233-266, όπου και η παλαιότερη βιβλιογρα-
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σεως και αποκαταστάσεως του μνημείου* 9 10, που πραγματοποιεί εδώ και χρόνια 
η 6η Εφορεία, έχουν αποδώσει σημαντικές πληροφορίες111. Νέα μορφολογικά 
και κατασκευαστικά στοιχεία επισημάνΟηκαν κατά τη συντήρηση, ενώ αποκα
λύφθηκε πλήρως και ο κεραμοπλαστικός διάκοσμος της αψίδος. Στο εσωτερι
κό του ναού, κάτω από τα νεότερα επιχρίσματα, έρχεται στο φως σημαντικό
τατος τοιχογραφικός διάκοσμος. Ο ναός φέρει δύο τοιχογραφικά στρώματα, 
όπως διαπιστώνεται στην καμάρα της δυτικής κεραίας, εκ των οποίων το πα- 
λαιότερο διατηρείται αποσπασματικά. Σύμφωνα με τη Μυρτώ Γεωργοπούλου, 
που μελετάει τη ζωγραφική, οι τοιχογραφίες δεν μπορούν να χρονολογηθούν 
νωρίτερα από τα τέλη του 12ου ή τις αρχές του 13ου αιώνα11. Ο X. Μπούρας 
είχε χρονολογήσει τον ναό στο β' ήμισυ του Που αιώνα12 13. Τα κατασκευαστικά 
και μορφολογικά χαρακτηριστικά της Παλαιοπαναγιάς, μερικά εκ των οποίων 
παραπέμπουν και σε δυτικές επιρροές, όπως το ισόδομο σύστημα στη δυτική 
όψη και οι αποστρογγυλευμένες γωνίες της ίδιας πλευράς, εν είδει ημικιόνων 
τεταρτοκυκλικής διατομής, καθώς και ο τοιχογραφικός διάκοσμος, θα επέτρε
παν ίσως μια κάπως οψιμότερη χρονολόγηση.

ΑΓΙΑ ΣΟΦΙΑ ΑΝΔΡΑΒΙΔΑΣ

Νοτιότερα, το τρίγωνο Ανδραβίδα - Χλεμούτσι - Γλαρέντζα και η ευρύ
τερη περιοχή του αποτέλεσαν, μετά τον 13ο αιώνα, τον σκληρό πυρήνα της 
Φραγκοκρατίας στον Μόριά. Η μνημειακή μαρτυρία επιβεβαιώνει την κατα
λυτική παρουσία που είχαν οι Φράγκοι εκεί. Ωστόσο, δεν λείπουν τα στοιχεία, 
έστω αποσπασματικά, που υποδεικνύουν ότι ο χώρος γνώρισε ανάπτυξη ήδη 
από τη μέση βυζαντινή περίοδο12.

Στην Ανδραβίδα14, πρωτεύουσα του φράγκικου πριγκιπάτου, διατηρού

φία. Βλ. επίσης, ο Ιδιος, Βυζαντινή & μεταβυζαντινή αρχιτεκτονική στην Ελλάόα, Αθήνα 2001,94· 
X. Μπουρας - Λασκαρίνα Μπουρα, Ή έλλαδική ναοδομία κατά τον 12ο αιώνα, Αθήνα 2002,224- 
226 και σποραδικά.

9. Για τις έρευνες των κονιαμάτων της Μανωλάδας, βλ. Π. Σωτηροπουλος - Σ. Βαρναβας - 

Δ. Βερρας, Γεωχημικά και πετρογραφικά χαρακτηριστικά «ιστορικών» κονιαμάτων από την ΒΔ 

Πελοπόννησο, Ορυκτός Πλούτος 111 (1999), 7-20.
10. Μυρτώ Γεωργοπουλου, ΑΔ 35 (1980), Β1, 205-208· η Ιδια, ΑΔ 36 (1981), Β1,176· η Ιδια, 

ΑΔ 37 (1982), Β1,154-155· η Ιδια, ΑΔ 45 (1990), Β1,146,148-149.
11. Γεωργοπουλου, ΑΔ 35 (1980), Β 1,208- η Ιδια, ΑΔ 45 (1990), Β1,148-149.

12. Μπουρας, Ή Παλαιοπαναγιά, 261: μετά τα μέσα του 12ου αιώνα· ο Ιδιος, Βυζαντινή 
αρχιτεκτονική, 138: προχωρημένος 12ος αιώνας.

13. Μπουρας - Μπουρα, Ή έλλαδική ναοδομία, 64.

14. Για την πόλη, βλ. Bon, Morie, 318-320.
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νται τα λείψανα ενός γνωστού γοτθικού μνημείου, του ναού της Αγίας Σοφί
ας15. Ήταν ίδρυμα του τάγματος των Δομινικανών16, αυλικός ναός των Βιλ- 
λεαρδουίνων17 και καθεδρικός ναός του λατίνου επισκόπου Ωλένης18. Ο ναός, 
ένας από τους τρεις της Ανδραβίδας που αναφέρονται στο Χρονικόν τον Μο- 
ρεως19, είναι τρίκλιτη ξυλόστεγη βασιλική. Το ιερό, που καλύπτεται με νευρω- 
τά σταυροθόλια, καθώς και τα δύο παρεκκλήσια που το πλαισιώνουν είναι τα 
μόνα ιστάμενα τμήματα του κτηρίου σήμερα. Το μνημείο, κτίσμα του 13ου 
αιώνα20, φαίνεται ότι είχε οικοδομηθεί σε διαδοχικές φάσεις21. Εκτός από τις 
ανασκαφικές και στερεωτικές εργασίες που έχει υλοποιήσει κατά καιρούς η 
Αρχαιολογική Υπηρεσία22, έρευνες διεξήγε και ο C. Sheppard το 1982-8323.

Το 1997 πραγματοποιήσαμε ανασκαφή κυρίως στο ιερό του ναού, το ο
ποίο, μαζί με το βόρειο παρεκκλήσω, είναι το μόνο τμήμα από το οποίο δεν έ

15. R. Traquair, Frankish Architecture in Greece. Journal of the Royal Institute of British 
Architects 3rdser.,31 (1923-24), 17-20· Παπανδρεου,ΤΥ 'Ηλεία, 171-174· Bon, Morée, 547-553- Beata 
Kitsiki PANAGOPOULOS, Cistercian and Mendicant Monasteries in Medieval Greece, Σικάγο - Λον
δίνο 1979, 64-77.

16. Kitsiki Panagopoulos, Cistercian Monasteries, 64-66· Mary Lee Coulson, The Domi
nican Church of Saint Sophia at Andravida, The Archaeology of Medieval Greece, επιμ. P. Lock - G. 
D. R. Sanders, Οξφόρδη 1996, 49-59.

17. C. D. Sheppard, Excavations at the Cathedral of Hagia Sophia, Andravida, Greece, Gesta 
25/1 (1986), 139.

18. Kitsiki Panagopoulos, Cistercian Monasteries, 66· C. D. Sheppard, The Frankish Cathe
dral of Andravida, Elis, Greece,, Journal of the Society of Architectural Historians 44 (1985), 211.

19. Από το Αραγωνικό Χρονικό παραδίδονται άλλες δύο φραγκικές εκκλησίες, ο Αγιος 
Στέφανος και ο Άγιος Ιάκωβος. Σήμερα δεν σώζονται ίχνη τους, βλ. Kitsiki Panagopoulos, 
Cistercian Monasteries, 65-66- Sheppard, The Frankish Cathedral, 211. Σε αυτοψία στις θέσεις που 
μας υπέδειξαν οι κάτοικοι δεν υπάρχουν ορατά οικοδομικά λείψανα. Αναφορά στους δύο ναούς 
και πληροφορίες για ανασκαφική έρευνα δίνει ο Σπ. Π. Λάμπρος, Ειδήσεις, NE 13 (1916), 480· ο 
Ιδιος, Άνασκαφαί έν Άνδραβίδι, NE 17 (1923), 101-103. Βλ. επίσης Ου. Μιλλερ, ’Ανδραβίδα, λη
σμονημένη γαλλική πρωτεύουσα, μετάφραση Σπ. Π. Λάμπρος, NE 21 (1927), 389-392.

20. Για τις προτάσεις χρονολογήσεως του μνημείου, βλ. ενδεικτικά Traquair, Frankish 
Architecture,20' Bon, Morée, 547· Kitsiki Panagopoulos, Cistercian Monasteries, 66,77· Sheppard, 
The Frankish Cathedral, 218' ο Ιδιος, Excavations, 139.

21. Sheppard, The Frankish Cathedral, 219-220· ο Ιδιος, Excavations, 139· Coulson, The Do
minican Church, 50-53.

22. N. Φ. Γιαλουρης, ΑΔ 19 (1964), B2,178· N. Ζιας- I. Κακουρης,ΛζΙ 30 (1975), B', 121-122- 
Γεωργοπουλου, ΑΔ 35 (1980), B', 208.

23. Sheppard, The Frankish Cathedral, 205-220· ο Ιδιος, Excavations, 139-144- Nancy K. 
Cooper, The Frankish Church of Haghia Sophia at Andravida, The Archaeology of Medieval 
Greece, 29-47.
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χει αφαιρεθεί η επίχωση. Το 2001 πραγματοποιήθηκε έρευνα δυτικά του ναού, 
έξω από τον περίβολο του αρχαιολογικού χώρου. Τα θεμέλια των πλάγιων τοί
χων και των τοξοστοιχιών συνεχίζονται στον δρόμο δυτικά του περιφραγμέ
νου χώρου.

ΝΑΟΣ ΣΤΗ ΓΛΑΡΕΝΤΖΑ (εικ. 2)

Στη Γλαρέντζα24, δυτικά της Κυλλήνης, είναι ορατά τα ερείπια του επινεί
ου της φραγκικής πρωτεύουσας. Κοντά στο ανατολικό τμήμα του οχυρωματι
κού περιβόλου της πόλεως διατηρούνται τα λείψανα μεγάλου γοτθικού 
ναού25. Το ερειπωμένο κτήριο ήταν ένα εντυπωσιακών διαστάσεων οικοδόμη
μα, μήκους 43,30 μ. και πλάτους 14,90 μ. Παρά την κατάρρευση, τις φθορές και 
τη συστηματική λιθολόγησή του από τους ντόπιους, τμήματα της ανωδομής 
διατηρούνταν μέχρι τον Β' Παγκόσμιο Πόλεμο, οπότε και κατεδαφίστηκαν26.

Τα τελευταία τέσσερα έτη οι ανασκαφικές εργασίες αποκάλυψαν πλήρως 
την κάτοψή του, καθώς και τάφους, τμήματα των αρχιτεκτονικών γλυπτών 
του και σπαράγματα των τοιχογραφιών που κάποτε κοσμούσαν τον ναό. Τα 
τελευταία, αποτελούν ενδιαφέροντα δείγματα δυτικής ζωγραφικής στον ελ- 
λαδικό χώρο. Από τις διαστάσεις και τη σημασία του κτηρίου ο A. Bon το είχε 
ταυτίσει με τον ναό της μονής του Αγίου Φραγκίσκου, που παραδίδεται από 
τις πηγές και εντός του οποίου είχαν γίνει συνελεύσεις των αρχόντων του πρι
γκιπάτου27.

Στο νησί Καυκαλίδα της Κυλλήνης, απέναντι από το κάστρο της Γλαρέν- 
τζας, εντοπίστηκε συστάδα κεραμοσκεπών προσανατολισμένων τάφων, ενώ 
περισυνελέγησαν όστρακα παλαιοχριστιανικής και ρωμαϊκής περιόδου28. Στο 
νησί υπάρχουν επίσης τα ερείπια του νεότερου ναΐσκου του Αγίου Ιωάννη29.

24. Bon, Morée, 602-607 και σποραδικά· Ελένη Σαραντη-Mendelovici, Ή μεσαιωνική Γλα
ρέντζα, Δίπτνχα 2 (1980-81), 61-71.

25. Bon, Morée, 559-561.
26. Ό.π., πίν. 23a, 24b.
27. Ο A. Bon, Morée, 561, θεωρεί λιγότερο πιθανή την ταύτιση της μονής του Αγίου Φραγκί

σκου με την πλησιόχωρη μονή Βλαχερνών. Πρβλ. και 7ο Χρονικόν τοϋ Μορέως, έκδ. Π. Π. Καλο- 
ναρος, Αθήνα 1940 (ανατύπ. 1989), στ. 7517-7518: και ήλθαν κ έσωρεύτησαν εκεϊαε εις την Κλα- 
ρέντζαν. I Στοϋ άγιου Φραγκίσκου εσέβησαν, εις τούς Φρεμενουρίους.

28. Γεωργία Χατζη-Σπηλιοπουλου, ΑΔ 43 (1988), Β1,143-144.
29. Για το όνομα, βλ. Π. Παπαδημητριου - Αλεξάνδρα Καραχαλιου, At Βλαχέρναι τής ’Ηλεί

ας, Αθήνα 19913,72,79.
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ΜΟΝΗ ΒΛΑΧΕΡΝΩΝ ΓΛΑΡΕΝΤΖΑΣ

Στην Κάτω Παναγιά Κυλλήνης, πλησίον του φραγκικού λιμένα της Γλα- 
ρέντζας, ευρίσκεται η μονή Βλαχερνών30, το καθολικό της οποίας, που τιμάται 
στις 8 Σεπτεμβρίου στο Γενέσιο της Θεοτόκου, είναι τρίκλιτη ξυλόστεγη βασι
λική με θολοσκεπή το ιερό και τον νάρθηκα. Ο ναός, κτίσμα του 13ου αιώνα, 
μορφολογικά διατηρεί χαρακτηριστικά της αρχιτεκτονικής του 12ου, καθώς 
και στοιχεία του φραγκοβυζαντινού ιδιώματος31. Επί Φραγκοκρατίας, το μνη
μείο γνώρισε μια δεύτερη οικοδομική φάση με την προσθήκη στοάς στα δυτι
κά και ορόφου πάνω από τον νάρθηκα και τη στοά. Οι τεταρτοκυκλικής δια- 
τομής θόλοι των πλαγίων κλιτών είναι όψιμες μετασκευές32.

Σε πρόσφατες εργασίες της 6ης Εφορείας στην αυλή εντοπίστηκαν και 
περισυνελέγησαν μαρμάρινα αρχιτεκτονικά μέλη και τμήματα βυζαντινού 
τέμπλου33. Ανασκαφική έρευνα αποκάλυψε τα θεμέλια του νοτίου προπύλου 
του ναού και την κρηπίδα της ανατολικής πλευράς, η οποία διαμορφώνεται 
χαμηλότερα από τις τρεις άλλες πλευρές και δεν ήταν μέχρι σήμερα ορατή34. 
Κατά την εκτέλεση αναστηλωτικών και στερεωτικών εργασιών καθαιρέθηκαν 
τα κονιάματα στο εσωτερικό του ναού χωρίς να εντοπιστούν τοιχογραφίες 
πέρα από τις μεταβυζαντινές που κοσμούν τον χώρο του διακονικού και τα 
λείψανα των βυζαντινών, που είχαν αποκαλυφθεί παλαιότερα στους δυτικούς 
τοίχους των πλαγίων κλιτών35. Όταν έγινε ανακατασκευή της νεότερης νότιας 
πτέρυγας της μονής36, κατά τον έλεγχο των θεμελίων δεν εντοπίστηκαν ούτε 
κτηριακά λείψανα ούτε άλλα αρχαιολογικά ευρήματα.

30. Για το μνημείο, βλ. A. Κ. Ορλανδος, Αί Βλαχέρναι τής Ηλείας, A £ 1923,5-35· Traquair, 
Frankish Architecture, 20-24- A. H. S. Megaw, The Chronology of Some Middle-Byzantine Chur
ches, BSA 32 (1931-1932), 113,114,116,117,119,124,129- A. Bon, Monuments d'art byzantin et d’art 
occidental dans le Péloponnèse au XIIIe siècle, Χαριστήριον είς ’Αναστάσιον K. Όρλάνδον, Γ, 
Αθήνα 1966, 87-89, 91 · Kitsiki Panagopoulos, Cistercian Monasteries, 77-85· Παπαδημητριου - 
Kapaxaaioy, Ai Βλαχέρναι.

31. Μπουρας, Βυζαντινή αρχιτεκτονική, 138,174.
32. Φανή Α. Δροςογιαννη, ΑΔ 25 (1970), Β1,206-207. Ανακατασκευές έχουν γίνει και στη 

δυτική όψη του.
33. Στον ναό έχουν γίνει επανειλημμένως επεμβάσεις από την Αρχαιολογική Υπηρεσία, βλ. 

Γ. Α. Παπαθαναςοπουλος, ΑΔ 25 (1970), Β', 196- Μυρτώ Γεωργοπουλου-Βερρα, ΑΔ 42 (1987), Β', 
185-186· η Ιδια, ΑΔ 43 (1988), Β1,185.

34. Ορλανδος, Αί Βλαχέρναι, 9.
35. Δροςοπαννη, ΑΔ 25 (1970), Β1,206-207. Η Ιδια, 327 και σημ. 25 στον παρόντα τόμο.
36. Από το 1978 λειτουργεί ως ευαγές ίδρυμα της Μητροπόλεως Ηλείας και Ωλένης (ΦΕΚ 

643/Β/1978). Νεότερες επεμβάσεις έχουν αφανίσει τις παλαιές πτέρυγες, βλ. Δ. Αθαναςουλης, 
Μοναστηριακά πατητήρια στην Ηλεία, Επιστημονικό Συμπόσιο, «Οίνον ιστορώ». Αμπελοοινική 
ιστορία και αρχαιολογία της ΒΔ Πελοποννήσον, Κτήμα Μερκούρη, Κορακοχώρι Ηλείας, επιμ. Γ. 
Α. Πικουλας, Αθήνα 2001,75-76.
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ΣΠΗΛΑΙΩΔΗΣ ΝΑΟΣ ΣΤΟ ΚΑΣΤΡΟ ΚΥΛΛΗΝΗΣ (σχ. 1, εικ. 3)

Βορειοδυτικά του οικισμού Κάστρο37 του δήμου Κάστρου Κυλλήνης, ε
ντοπίστηκε σε απότομη θαμνώδη πλαγιά, στη θέση Ψωμάκια, σπηλαιώδης να
ός38, γνωστός στους ντόπιους με την ονομασία «η σπηλιά του Ροκάνη». Πρό
κειται για μονόχωρη καμαροσκέπαστη αίθουσα, εν μέρει σκαμμένη στον μα
λακό ψαμμίτη, με αβαθή αψίδα ανατολικά, το τόξο της οποίας σχηματίζεται 
με λαξευτούς ψαμμόλιθους. Μία είσοδος ανοίγεται στη δυτική πλευρά. Εσω
τερικά έχει πλάτος 2,75 μ. και μήκος 5,15 μ. Οι τοίχοι είναι δομημένοι με αργο- 
λιθοδομή. Κατά τον διαμήκη άξονα ο ημικυλινδρικός θόλος χωρίζεται σε τρία 
μέρη: ο εσώτερος είναι λιθόκτιστος μέχρι ένα ύψος, ενώ στο κεντρικό τμήμα 
του έχουν χρησιμοποιηθεί πλίνθοι. Τα ίχνη ενός τόξου, πιθανόν σφενδονίου 
που έχει καταρρεύσει, τον χωρίζουν από το δεύτερο τμήμα της καμάρας όπου 
δεν χρησιμοποιούνται πλίνθοι. Τέλος, στο δυτικό πέρας είναι ορατές μεταγε
νέστερες, άτεχνες επεμβάσεις. Το μνημείο έφερε τοιχογραφικό διάκοσμο, από 
τον οποίο σήμερα ελάχιστα σπαράγματα διατηρούνται στους τοίχους. Καλύ
τερα διακρίνεται η παράσταση της Άκρας Ταπεινώσεως39 στην κόγχη της προ- 
θέσεως που είναι διευθετημένη στον βόρειο τοίχο. Το δυτικό τμήμα του ναού 
εξέχει από το κοίλωμα του εδάφους. Στην προέκταση του βόρειου και του νό
τιου τοίχου σχηματίζονται τοιχία που διατηρούνται σε χαμηλό ύψος. Με τη

37. Μέσα στο Κάστρο Χλεμούτσι, που χρονολογείται στα 1220-1223, υπήρχε παρεκκλή- 
σιο διευθετημένο στον όροφο της βόρειας πτέρυγας του εσωτερικού περιβόλου, βλ. Bon, 
Morée, 611.

38. Σπηλαιώδεις ναοί καί ασκηταριά υπάρχουν στην Πελοπόννησο ήδη από τη μέση βυζα
ντινή περίοδο, βλ. N. Β. Δρανδακης, Σπηλαιώδεις ναοί Λακωνίας βυζαντινών χρόνων, Πρακτικά 
ΓΔιεθνούς Συνεδρίου Π ελοποννησιακών Σπουδών, Καλαμάτα, 8-15 Σεπτεμβρίου 1985, Β', Αθήνα 
1987-1988, 213-218- Πρόγραμμα Ιστορικής Γεωγραφίας ΚΒΕ/ΕΙΕ, Ό μοναχισμός στην Πελο
πόννησο κατά τή μέση βυζαντινή περίοδο, Τάσεις τον Ορθόδοξου Μοναχισμού, 9ος-20ος αιώνες. 
Πρακτικά τον Διεθνούς Συμποσίου που όιοργανώθηκε στα πλαίσια τον Προγράμματος «Οι δρό
μοι του ορθόδοξου μοναχισμού: Πορενθέντες μάθετε», Θεσσαλονίκη, 28 Σεπτεμβρίου - 2 Οκτω
βρίου 1994, Αθήνα 1996,92-95, όπου και η σχετική βιβλιογραφία.

39. Το εικονογραφικό θέμα του όρθιου νεκρού Χριστού μπροστά από τον σταυρό είναι γνω
στό στη βυζαντινή τέχνη ήδη από τον 12ο αιώνα. Για το θέμα βλ. ενδεικτικά, G. Millet, Recherches 
sur l'iconographie de l'évangile aux XIVe, XVe et XVIe siècles, d'après les monuments de Mistra, de 
la Macédoine et du Mont-Athos, Παρίσι 1916,483-488- D. Pallas, Die Passion und Bestattung Christi 
in Byzanz, Μόναχο 1965, 197-290- Susanne Dufrenne, Image du décor de la Prothèse, REB 26 
(1968), 297-310- H. Belting, An Image and its Function in the Liturgy: The Man of Sorrows in 
Byzantium, DOP 34-35 (1980-1981), 1-16- ο Ιδιος, Das Bild und sein Publikum im Mittelalter, 
Βερολίνο 1981,142-198.
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βοήθεια αναλημματικού τοίχου, μικρό πλάτωμα σχηματίζεται έξω από την εί
σοδο. Χώροι διαμονής ή άλλα προσκτίσματα που να υποδεικνύουν ότι επρό- 
κειτο για κάποιο ασκηταριό δεν εντοπίστηκαν.

ΑΓΙΟΣ ΔΗΜΗΤΡΙΟΣ ΚΑΣΤΡΟΥ

Ο Αγιος Δημήτριος στο παλιό κοιμητήριο του χωριού, πάνω στον δρόμο 
που οδηγεί προς το Χλεμούτσι, είναι μεταβυζαντινός μονόχωρος ναός με τρί
πλευρη αψίδα. Το κτήριο διαθέτει και παλαιότερη φάση, η οποία προς το πα
ρόν δεν έχει διερευνηθεί ανασκαφικά.

ΠΑΝΑΓΙΑ ΚΑΘΟΛΙΚΗ ΓΑΣΤΟΥΝΗΣ

Ο ναός της Κοιμήσεως της Θεοτόκου στη Γαστούνη40 είναι από παλαιά 
γνωστός στην έρευνα. Ανήκει στον τύπο του τρουλλαίου δικιονίου σταυροει
δούς εγγεγραμμένου με τρίπλευρη αψίδα στην ανατολική πλευρά. Είναι δομη
μένος κατά το πλινθοπερίκλειστο σύστημα τοιχοποιίας. Με εξαίρεση κάποιες 
νεότερες μετασκευές στα ανοίγματα και την προσθήκη εξωνάρθηκα, το κτίσμα 
δεν έχει υποστεί σημαντικές αλλοιώσεις. Ο G. Millet41 και ο R. Traquair42 το 
χρονολόγησαν στον 11ο αιώνα, ενώ ο A. Megaw στο τρίτο43 και κατόπιν στο 
τελευταίο τέταρτο του 12ου αιώνα44. Το δυτικής τεχνοτροπίας λίθινο πλαίσιο 
της βόρειας -σφραγισμένης σήμερα- εισόδου είχε ερμηνευθεί από τους μελε
τητές ως μεταγενέστερη φραγκική προσθήκη45.

Οι εργασίες της 6ης Εφορείας αποκάλυψαν στην αψίδα του ιερού άγνω
στη γραπτή επιγραφή στο στρώμα των μεταβυζαντινών τοιχογραφιών46. Οι τε
λευταίες, σύμφωνα με την επιγραφή της νεότερης ιστορήσεως του ναού που υ
πάρχει στον νάρθηκα, χρονολογούνται το 1702, και κτήτοράς τους ήταν ο επί
σκοπος Ωλένης Ιωαννίκιος47. Η επιγραφή της αψίδος αναφέρει τους κτήτορες 
και ως έτος ανεγέρσεως της εκκλησίας το 6787 (= 1278/9). Πρόκειται για αντι

40. Για τη Γαστούνη και την ιστορία της, βλ. Bon, Morée, 335' Τ. Αθ. Γριτςοπουλος, 'Ιστορία 
τής Γαστοΰνης, Α'-Β', Αθήνα 1998-1999.

41. Millet, L’école grecque, 7 και σποραδικά.

42. Traquair, Frankish Architecture, 24.
43. Megaw, The Chronology, 129 και σποραδικά.
44. A. H. S. Megaw, Glazed Bowls in Byzantine Churches, ΔΧΑΕ περ. Δ' 4 (1964-1965), 153.
45. Bon, Monuments, 91.
46. Μυρτώ Γεωργοπουλου-Βερρα, ΑΔ 49 (1994), B', 257.
47. Traquair, Frankish Architecture, 24.
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γραφή της κτητορικής επιγραφής του μνημείου48. Η υπόθεση αυτή επιβεβαιώ
νεται από την ανάγνωση μιας τρίτης επιγραφής, χαραγμένης επί του εξωτερι
κού λίθινου υπερθύρου της δυτικής εισόδου στον νάρθηκα. Στην τελευταία ε
παναλαμβάνεται, ελαφρώς παραλλαγμένο, τμήμα του κειμένου της αχβίδος. Η 
χρονολόγηση του μνημείου στο 1278/9 επιβεβαιώνεται και από τη μελέτη στοι
χείων της μορφολογίας και του διακόσμου του κτίσματος, όπως το εντοιχισμέ
νο αγγείο τύπου Grid Iron που χρονολογείται στον όψιμο 13ο αιώνα49.

Κτήτορες είναι ol «αυτάδελφοι» Καλληγόπουλοι και οι συμβίες τους, οι ο
ποίοι ανήκαν προφανώς στους έλληνες άρχοντες που διατήρησαν τα προνό
μιά τους δηλώνοντας υποταγή στους Λατίνους. Πρέπει να ήταν από τους ση
μαντικότερους γαιοκτήμονες της περιοχής, αφού είχαν τα μέσα να οικοδομή
σουν έναν ναό προθέσεων50.

ΜΟΝΗ ΦΡΑΓΚΑΒΙΛΛΑΣ ΑΜΑΛΙΑΔΟΣ

Στο νότιο τμήμα της πεδιάδος της Γαστούνης, ένα περίπου χιλιόμετρο νο
τιοανατολικά της Αμαλιάδος, βρίσκεται ο ναός της Κοιμήσεως της Θεοτόκου, 
καθολικό της μονής Φραγκαβίλλας51. Το όνομα Φραγκαβίλλα φαίνεται ότι δεν 
έχει άμεση σχέση με τον ναό, ο οποίος είναι μεσοβυζαντινό κτίσμα, προτιμότε
ρο δηλαδή της Φραγκοκρατίας52. Προφανώς αποτελούσε τοπωνύμιο της πε
ριοχής και προδίδει δυτική παρουσία στη θέση αυτή, όχι όμως απαραίτητα και

48. Για την ανάγνωση των επιγραφών, την αναχρονολόγηση του ναού και τους κτήτορες, βλ. 
Δ. X. Αθαναςουλης, Ο ναός της Παναγίας της Καθολικής στην Γαστούνη. Χρονολόγηση και κτή
τορες, Εικοστό Συμπόσιο Βυζαντινής και Μεταβυζαντινής 'Αρχαιολογίας καί Τέχνης. Πρόγραμ
μα καί περιλήψεις ανακοινώσεων, Αθήνα 2000, 9-10- ο Ιδιος, Η αναχρονολόγηση του ναού της 
Παναγίας Καθολικής στη Γαστούνη, ΔΧΑΕ περ. Δ' 24 (2003), 63-78.

49. Αθαναςουλης, Ο ναός της Παναγίας, 9-10.
50. Στα ανδεγαυικά αρχεία υπάρχει αναφορά σε έναν Νικόλαο Καλληγόπουλο το 1289, 

δέκα έτη μετά την ανέγερση του ναού. Νικόλαος ονομαζόταν και ένας από τους κτήτορες, βλ. 
Bon, Morée, 164. Τα δύο πρόσωπα δεν ταυτίζονται, βλ. Αθαναςουλης, Η αναχρονολόγηση, 71-72.

51. Γ. Λαμπακης, Περιηγήσεις, ΔΧΑΕ 1 (1892), 96· Λάμπρος, Ειδήσεις, 481.

52. Πρβλ. Bon, Péloponnèse, 142-143 καισημ. 1:11ος-12ος αιώνας· D. A. Zakythinos, Le De
spotat grec de Morée, II. Vie et institutions, Αθήνα 1953 (= édition revue et augmentée par Chryssa 
Maltézou, Λονδίνο, Variorum, 1975), 308. O Bon, Morée, 359-360, ξεκινώντας από το όνομα πιθα
νολογεί ότι ο ναός μπορεί να είναι της εποχής της Φραγκοκρατίας, χωρίς ωστόσο να εντοπίζει 
δυτικές επιρροές. Η Αγάπη Καρακατσάνη θεωρεί ότι πρόκειται για ναό της Φραγκοκρατίας ή των 
πρώτων χρόνων της Τουρκοκρατίας που κτίστηκε πάνω σε παλαιότερα θεμέλια (Αγάπη 
Καρακατςανη - Θεοδώρα Σταθακοπουλου, Αχαΐα - ’Ηλεία. 'Οδηγός, Αθήνα 1973,41). Αναφορά 
στο τοπωνύμιο κάνει επίσης η Ilieva, Frankish Morea, 236. Βλ. επίσης, Ο. Markl, Ortsnamen 
Griechenlands in “fränkischer" Zeit, Γκρατς 1960, 32.
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στο μοναστήρι53. Φραγκαβίλλα είναι το όνομα οικισμών στη Γαλλία54 και την 
Ιταλία55, ενώ υπάρχει και ως επώνυμο Λατίνων56. Είναι λοιπόν πιθανόν η 
Φραγκαβίλλα Αμαλιάδος να πήρε το όνομά της είτε από κάποιον ομώνυμο 
φράγκο χωροδεσπότη (τοπωνύμιο εξ ανθρωπωνυμίου) είτε επειδή η περιοχή 
και ενδεχομένως κάποιος οικισμός που υπήρχε εκεί έλαβε εξαρχής το όνομα 
αυτό από τους Φράγκους, λόγω των ειδικών συνθηκών που του παραχωρή- 
θηκαν57. Παλαιότερα ήταν ορατά «λείψανα κελλίων ή οικημάτων», όπως ανα
φέρει το 1924 ο Γ. Παπανδρέου58. Σήμερα, οι ανακαινίσεις, οι αυθαίρετες επεμ
βάσεις καθώς και η ανέγερση οικοτροφείου εντός του περιβόλου, από τη Μη
τρόπολη, έχουν αλλοιώσει ανεπανόρθωτα τον περιβάλλοντα χώρο.

Το καθολικό ανήκει στον τύπο του σταυροειδούς εγγεγραμμένου με επι- 
μήκεις πεσσούς να στηρίζουν τον τρούλλο και μεγάλη ημικυκλική αψίδα ανα
τολικά. Το μνημείο έχει υποστεί πολλές επεμβάσεις στα νεότερα χρόνια, δια

53. Αυτό επιβεβαιώνεται και από την αναφορά της Francavüla σε κατάλογο οικισμών και 
κάστρων του Μόριά το 1463-1467, στο έργο του Stefano Magno, Annali Veneti, έκδ. C. Hopf, 

Chroniques gréco-romanes inédites ou peu connues, Βερολίνο 1873, 202.
54. Franqueville στη Νορμανδία και την Πικαρδία, Francheville στη Νορμανδία, Βουρ

γουνδία και αλλού.
55. Francavilla Fontana, Francavilla al Mare, Francavilla sul Sinni.
56. Επώνυμο εκ καταγωγής, αυτός που κατάγεται από τη Francavilla. Πρβλ. Φραντζέσκος 

Franchavilla από κατάλογο στρατευσίμων του 1536 στα Χανιά [Βούλα Κοντή, Τά εθνικά οικογε
νειακά ονόματα στην Κρήτη κατά τή Βενετοκρατία (13ος-17ος αΐ.), Σύμμεικτα 8 (1989), 241],

57. Ο όρος Franqueville-Francheville-Francavilla έχει συνδεθεί με την παραχώρηση ειδικών 
προνομίων στους κατοίκους των ομώνυμων οικισμών, κυρίως με απαλλαγές φόρων και εισφορών 
και γενικότερα φεουδαλικών υποχρεώσεων. Ετυμολογείται από το franc, franche [= ελεύθερος < 
franc, franque = Φράγκος: πρβλ. Μ. Bloch, La société féodale, Παρίσι 1968, 214] + ville [= πόλη]. 
Για τους francs hommes, franchi homines, affrancati, affranchi στον Μόριά, βλ. J. Longnon, La vie 
rurale dans la Grèce franque, JS 1965, 345' J. Longnon - P. Topping, Documents sur le régime des 
terres dans la principauté de Morée au XIVe siècle, Παρίσι 1969, 263-264- D. Jacoby, Une classe 
fiscale à Byzance et en Romanie latine: les inconnus du fisc, éleuthères ou étrangers, Actes du XIVe 
Congrès International des Etudes Byzantines (Bucarest 6-12 septembre 1971), II, Βουκουρέστι 1975, 
146-147' Μαρία ΝτΟΥΡΟΥ-Ηλιοπουλου, H ανόεγανική κυριαρχία στη Ρωμανία επί Καρόλου A 
(1266-1285), Αθήνα 1987, 114· Ilieva, Frankish Morea, 20-2L Μαρία Ντουρου-Ηλιοπουλου, Οι 
Βυζαντινοί στο φραγκικό πριγκιπάτο της Αχα'ίας, Αθήνα 2000, 38. Λανθασμένα ο K. Ν. Ηλιο- 

πουλος, Τό τοπωνυμικόν τής ’Ηλείας, ΕΕΗΜ 6 (1989-90), 131, αποδίδει το όνομα σε χωροδεσπό
τη «ο οποίος θα έφερε το επώνυμον φράγκος ή θα ήτο Φράγκος». Μολονότι λοιπόν ο όρος είναι 
φραγκικός, το τοπωνύμιο δεν ανήκει στην ίδια κατηγορία με άλλα, όπως Φραγκοκκλησιά, 
Φραγκόβρυση, Φραγκονήσι, Φραγκαπήδημα, που παραπέμπουν ευθέως στο εθνικό όνομα 
Φράγκος.

58. Παπανδρέου, Ή Ηλεία, 197-199.
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τηρεί εν τούτοις τον αρχικό του πυρήνα, που θα μπορούσε να αναχθεί στον 
11ο αιώνα. Οι περιορισμένου εύρους έρευνες που υλοποιήθηκαν πρόσφατα 
στην ανωδομή του κτηρίου, καθώς και οι δοκιμαστικές ανασκαφικές τομές 
που διενεργήθηκαν στον ναό και στην αυλή του, απέδωσαν σημαντικά στοι
χεία59. Η πρώτη τομή έγινε στη δυτική πλευρά, νοτίως της εισόδου. Πραγμα
τοποιήθηκαν επίσης στερεωτικές εργασίες και καθαρισμοί που αποκάλυψαν 
ότι ο ναός διασώζει τοιχογραφίες σε δύο τουλάχιστον στρώματα60.

ΑΓΙΟΣ ΔΗΜΗΤΡΙΟΣ ΗΛΙΔΟΣ

Ανατολικότερα, στην ευρύτερη περιοχή της αρχαίας Ήλιδος, έχει εντοπι
στεί ικανός αριθμός παλαιοχριστιανικών και μεσαιωνικών θέσεων. Από τον 
ίδιο τον αρχαιολογικό χώρο, εκτός από την παλαιοχριστιανική βασιλική61 της 
νότιας στοάς, λίγα κτηριακά λείψανα, τον Παλιόπυργο στην ακρόπολη και τις 
χριστιανικές ταφές, προέρχονται επίσης νομίσματα και άλλα κινητά ευρήμα
τα62, όπως ένας μεσοβυζαντινός σταυρός-λειψανοθήκη63. Μεσαιωνικές θέσεις 
εντοπίστηκαν και από τις έρευνες πριν από την κατασκευή του φράγματος του 
Πηνειού64, ενώ βυζαντινή κεραμική ήλθε στο φως στον Σταφιδόκαμπο65. Στην 
ίδια περιοχή εντοπίζονται και οι παρακάτω θέσεις ναών.

Στο νεότερο χωριό Άγιος Δημήτριος (τ. Μαρινάκι) του δήμου Αμαλιάδος 
βρισκόταν ο αφανισμένος σήμερα δίκλιτος ομώνυμος ναός του Αγίου Δημη-

59. Η επεξεργασία των στοιχείων δεν έχει ολοκληρωθεί, καθώς συνεχίζεται παράλληλα με 
την επέκταση των ερευνών.

60. Γεωργοπουλου-Βερρα, ΑΔ 45 (1990), Β1,148.
61. Για τις γνωστές παλαιοχριστιανικές θέσεις στην Ηλεία, βλ. Αννα I. Λαμπροπουλου, Θέ

ματα τής ιστορικής γεωγραφίας τού νομού ’Ηλείας κατά τήν παλαιοχριστιανική περίοδο, Αρχαία 
Αχάΐα και Ηλεία. Ανακοινώσεις κατά το πρώτο διεθνές συμπόσιο, Αθήνα, 19-21 Μαΐου 1989 
(Μελετήματα 13), επιμ. Α. Δ. Ριζακης, Αθήνα 1991,283-291· Avraméa, Le Péloponnèse, 196-199.

62. Συνοπτικά για τα παλαιοχριστιανικά και βυζαντινά ευρήματα στην αρχαία Ήλιδα, βλ. Ν, 
Γιαλουρης, Αρχαία Ήλις, το λίκνο των Ολυμπιακών Αγώνων, Αθήνα 1996, 50-51,115, όπου και η 
σχετική βιβλιογραφία.

63. Δ. X. Α[θαναςουλης], Χάλκινος σταυρός-λειψανοθήκη, Ώρες Βυζαντίου; Καθημερινή 
ζωή στο Βυζάντιο, Θεσσαλονίκη, Λευκός Πύργος, Οκτώβριος 2001 - Ιανουάριος 2002, επιμ. Δή
μητρα Παπανικολα-Μπακιρτζη, Αθήνα 2002,502-503 αρ. 688.

64. Βλ. τις εκθέσεις των ξένων Αρχαιολογικών Σχολών για τις σωστικές ανασκαφές στην Ή
λιδα, ΑΔ 23 (1968), Β', 174-194. Βλ. επίσης την ανασκαφή οικίας του Που αιώνα στην Αρμάτοβα, 
στο Αγραπιδοχώρι Πηνειού,! Ε. Coleman, Excavations at Pylos in Elis, Πρίνστον 1986,9,139-153. 
Πρβλ. Λαμπροπουλου, Θέματα Ιστορικής γεωγραφίας, 286-287.

65. Ξένη Αραπογιαννη, Νεκροταφείο κλασικών χρόνων στον Σταφιδόκαμπο Ηλείας, ΑΕ 
138 (1999), 214.
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τρίου. Ο Μ. Le Bas αναφέρει ότι ο ναός ευρίσκετο πλησίον του χωριού Κολο
κύθα, δυτικώς της συμβολής του Πηνειού και του Λάδωνος66. Μια κάτοψη και 
δύο σχέδια του Landron στην περιήγηση του Le Bas από το 1843/44, καθώς και 
μια φωτογραφία του Γερμανικού Αρχαιολογικού Ινστιτούτου του 1906, μας 
παρέχουν κάποια στοιχεία για τη μορφή και τον τύπο του. Πρόκειται για δίκλι- 
το ναό, ο οποίος πιθανότατα αρχικά ήταν τρΐκλιτη βασιλική. Η σχηματοποιη
μένη κάτοψη του Le Bas δεν επιτρέπει ακριβείς υπολογισμούς ή τη διατύπω
ση ασφαλών συμπερασμάτων. Στη μεταγενέστερη φωτογραφία του Γερμανι
κού Αρχαιολογικού Ινστιτούτου φαίνεται ότι είχε καταρρεύσει και ο βόρειος 
τοίχος του δίκλιτου ναού. Σύμφωνα με τον Π. Βοκοτόπουλο, που μελέτησε το 
μνημείο το 1969, θα μπορούσε να χρονολογηθεί στα μέσα του 11ου αιώνα67. Ε
πανεξέταση του ναού με βάση συγκριτικά στοιχεία με ναούς που εν τω μετα
ξύ έγιναν γνωστοί στην έρευνα οδήγησε άλλους μελετητές να μεταθέσουν την 
ανέγερσή του αρκετά οψιμότερα: μετά τα μέσα του 12ου αιώνα ο Γ. Βελένης68 
και στις αρχές του 13ου ο Β. Κατσαρός69.

ΠΑΝΑΓΙΑ ΣΤΟ ΠΑΛΙΟ ΜΑΡΙΝΑΚΙ

Στη θέση Παλιό Μαρινάκι70 ή Παλιομάρνακο, του οικισμού Άγιος Δημή- 
τριος, υπάρχει ο νεόδμητος ναός της Κοιμήσεως της Θεοτόκου, ο οποίος έχει 
οικοδομηθεί στη θέση παλαιότερου, που κατεδαφίστηκε. Στη νότια όψη του υ
πήρχε εντοιχισμένη μαρμάρινη βυζαντινή πλάκα με παράσταση αετού και 
σταυρού κάτω από τόξο71.

Περιορισμένης εκτάσεως έρευνα που πραγματοποιήθηκε δεν εντόπισε 
τον παλαιότερο ναό, ο οποίος πρέπει να κείται κάτω από το νέο εκκλησάκι.

66. Μ. le Bas, Voyages et recherches archéologiques en Grèce et en Asie Mineure pendant les 
années 1843 et 1844, Revue Archéologique 1 (1844), 285: Nous passions le Ladon ... Les villages de 
Roupakia, de Souli, de Bali... Puis le chemin, tournant à droite aux pieds des coteaux, nous conduisit 
à l'église d’Iman-Tchaouchi, à une fontaine ombragée par un chêne, non loin de Kolokyntha, et enfin 
à une église byzantine située près d’un ruisseau qu’on traverse sur un pont... a remplacé un temple an
tique; et comme elle est à double neuf et clediée à St. Démétrius et St. Georges, ... a remplacé un san
ctuaire de Cérès et de Proserpine ...Le plan de cet édifice a été relevé et en ai fait prendre deux vues.

67. Π. Λ. Βοκοτοπουλος, 'Άγως Δημήτριος ’Ήλιδος, ΑΔ 24 (1969), A', 203-210.
68. Γ. Μ. Β ΕΛΕΝΗΣ, Ερμηνεία του εξωτερικού διακόσμου στη βυζαντινή αρχιτεκτονική, Θεσ

σαλονίκη 1984, 264 σημ. 3.
69. Β. Κατςαρος, Ή μεσοβυζαντινή βασιλική τής Τολοφώνας στή Λοκρική Φωκίδα, Αντί- 

φωνον. Αφιέρωμα στον καθηγητή Ν. Β. Δρανδάκη, επιμ. Β. Κατςαρος, Θεσσαλονίκη 1994, 591.
70. Τοπωνύμιο εξ ανθρωπωνυμίου: του Μαρινάκη, βλ. Ηλιοπουλος, Το τοπωνυμικόν, 181.
71. Σήμερα φυλάσσεται στην αρχαιολογική αποθήκη του Κάστρου Χλεμούτσι.
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Στην περιοχή γύρω από τον ναό διακρίνονται θραύσματα πλίνθων, κεράμων 
και γωνιολίθων, καθώς και κορμός κιονίσκου που πιθανόν προέρχεται από 
αρχαίο κτήριο.

ΣΩΤΗΡΟΥΛΑ ΑΓΙΟΥ ΗΛΙΑ ΠΗΝΕΙΑΣ (εικ. 4)

Ο ναός της Σωτηρούλας, αφιερωμένος δηλαδή στη Μεταμόρφωση του 
Σωτήρος72, βρίσκεται σε ύψωμα δυτικά του χωριού Αγιος Ηλίας του δήμου Α- 
μαλιάδος, το οποίο δεσπόζει πάνω από τη λεκάνη της τεχνητής λίμνης του Πη
νειού. Σήμερα είναι μετόχι της Μονής Ιβήρων του Αγίου Όρους. Ανατολικά 
του ναού υπάρχει διώροφο κτίσμα, πιθανότατα σύγχρονο της νεότερης φάσε- 
ώς του.

Στη σημερινή του μορφή ο ναός είναι μονόχωρος ξυλόστεγος του 19ου 
αιώνα. Εδράζεται σε παλαιότερο ναό, ίχνη του οποίου διακρίνονται κάτω από 
τον ιστάμενο, όπως η ημικυκλική αψίδα του ιερού κάτω από τη σημερινή τρί
πλευρη. Το κτίσμα έχει και μια τρίτη φάση, η οποία συνίσταται στην υπερύ- 
ψωση των τοίχων και στην ανακατασκευή της στέγης. Πάνω από το υπέρθυ
ρο της βόρειας εισόδου υπάρχει λίθινη πλάκα με επιγραφές που χωρίζονται 
κάθετα μεταξύ τους. Στην αριστερή αναγράφεται και η ημερομηνία 1883, στην 
οποία μπορούμε να αποδώσουμε την ανοικοδόμηση του ναού. Το δεξιό τμήμα, 
που αναφέρεται πάλι στις δαπάνες, δεν φαίνεται να περιλαμβάνει και άλλη 
χρονολογία. Στο κατώφλι της βόρειας θύρας υπήρχαν δύο θραύσματα μαρμά
ρινου θωρακίου73. Το υπέρθυρο της βόρειας εισόδου είναι τμήμα μαρμάρινου 
επιστυλίου τέμπλου. Στο αυτοσχέδιο υπαίθριο προσκυνητάρι είναι ενσωματω
μένα δύο μαρμάρινοι πεσσίσκοι τέμπλου74. Τα γλυπτά φαίνεται να συνανή
κουν και να προέρχονται από το μαρμάρινο βυζαντινό τέμπλο του κατεστραμ
μένου ναού του Σωτήρος.

ΠΑΝΑΓΙΑ ΔΑΦΝΙΩΤΙΣΣΑ ΠΗΝΕΙΑΣ (εικ. 5)

Στην περιοχή της Πηνείας εντοπίστηκε ο ναός της Παναγίας της Δαφνιώ- 
τισσας, νοτιοανατολικά του ομώνυμου χωριού (τ. Μουζίκα75),του δήμου Αμα- 
λιάδος. Είναι κτισμένος στη δεξιά όχθη του Μπεσεραίικου ρέματος, στην κο
ρυφή μικρού λόφου, επί του οποίου υπάρχουν διάσπαρτα θραύσματα πλίνθων

72. Αντίστοιχη μεταβολή του γένους υπάρχει και στην Επισκοπή Ωλένης: Αγια-Σωτήρω, βλ. 
και Ηλιοπουλος, Το τοπωνυμικόν, 177.

73. Μεταφέρθηκαν στην αρχαιολογική αποθήκη του Κάστρου Χλεμούτσι.
74. Για τα βυζαντινά γλυπτά της Ηλείας ετοιμάζεται σχετική δημοσίευση από τον γράφοντα.
75. Αρβανίτικο τοπωνύμιο, βλ. Ηλιοπουλος, Τό τοπωνυμικόν, 142.
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και κεράμων, ενώ στα πρανή του εντοπίστηκαν ταφές. Παλαιότερη ισοπέδω- 
ση του περιβάλλοντος χώρου με μηχανικά μέσα είχε ως αποτέλεσμα την κατα
στροφή τάφων, του ερειπωμένου νάρθηκα καθώς και άλλων οικοδομικών λει
ψάνων. Στη σημερινή του μορφή είναι τρίκλιτη ξυλόστεγη βασιλική με πεσσο- 
στοιχίες, που καλύπτεται με ενιαία δίρρυτη στέγη. Ανατολικά απολήγει σε 
τρεις αψίδες εκ των οποίων η κεντρική είναι πεντάπλευρη και οι πλάγιες τρί
πλευρες.

Στον ναό της Παναγίας Δαφνιώτισσας έγινε καθαρισμός και ακολούθησε 
μικρή ανασκαφική έρευνα. Η ανασκαφή αποκάλυψε τα θεμέλια του νάρθηκα 
του μνημείου, καθώς και τις παλαιότερες φάσεις των αψίδων της ανατολικής 
πλευράς76. Εντός του νάρθηκα αλλά και περιμετρικά αποκαλύφθηκαν κερα- 
μοσκεπείς ακτέριστοι τάφοι, καθώς και μια λίθινη βάση πιεστηρίου77. Στον ναό 
έγιναν έρευνες από τους συντηρητές της 6ης Εφορείας για την ύπαρξη τοιχο- 
γραφικού στρώματος κάτω από τα νεότερα επιχρίσματα, χωρίς θετικά αποτε
λέσματα. Τα ευρήματα από την ανασκαφική έρευνα υποδεικνύουν ότι η Δαφ- 
νιώτισσα χρονολογείται από τη μέση βυζαντινή περίοδο αλλά ανακατασκευά
στηκε ριζικά την περίοδο της Τουρκοκρατίας.

ΑΣΚΗΤΑΡΙΟ ΣΤΟ ΣΤΑΥΡΑΚΙ (εικ. 6)

Βορειοανατολικά του χωριού Κακοτάρι78 του δήμου Λασιώνος, στις υπώ
ρειες του όρους Σκιαδοβοΰνι, στη δεξιά όχθη του ποταμού Πηνειού, βρίσκεται 
ασκηταριό79 στη θέση Σταυράκι. Ψηλός τοίχος από αργολιθοδομή κλείνει τη 
σπηλαιώδη κοιλότητα του βράχου, την οποία οι ντόπιοι ονομάζουν «του Τουρ- 
κοπαναγή». Εσωτερικά οι χώροι αναπτύσσονται καθ’ ύψος σε ορόφους. Έξω 
από το σπήλαιο είναι ορατά ερείπια κτισμάτων80.

ΝΑΟΣ ΣΤΟ ΚΑΣΤΡΟ ΤΗΣ ΟΧΙΑΣ (ΩΡΙΑΣ)

Βορειοανατολικά του χωριού Κακοτάρι, σε επίκαιρη και οχυρή θέση πά
νω από τα Διπόταμα της κοιλάδας του Πηνειού, βρίσκεται εκτεταμένος ερει

76. Μετά τη σχεδιαστική και φωτογραφική αποτύπωση, η ανασκαφή καλύφθηκε για να μην 
εμποδίζεται η λειτουργία του ξωκκλησιού.

77. Αθαναςουλης, Μοναστηριακά πατητήρια, 77, πίν. 38 εικ. 12.

78. Ηλιοπουλος, Τό τοπωνυμικόν, 179.
79. Για τα ασκηταριά στην Πελοπόννησο, βλ. Πρόγραμμα Ιστορικής Γεωγραφίας ΚΒΕ/ΕΙΕ, 

Ό μοναχισμός στήν Πελοπόννησο, 92-96.
80. Ε Cooper - K. Kourelis - Η. Β. Foster - Μ. B. Coulton - J. D. Alchermes, Houses of 

the Morea / Σπίτια τον Μορέα, επιμ. F. Cooper, Αθήνα 2002,114-115.



ΜΕΣΑΙΩΝΙΚΑ ΕΚΚΛΗΣΙΑΣΤΙΚΑ ΜΝΗΜΕΙΑ ΗΛΕΙΑΣ 257

πιώνας, ο οποίος είναι γνωστός με το όνομα Κάστρο της Οχιάς/Ωριάς81. Πρό
κειται για μεσαιωνικό οικισμό82, ο οποίος εκτείνεται στις πλαγιές λόφου, στην 
κορυφή του οποίου είναι ορατά τα ερείπια ενός μονόχωρου ναού, ενώ ενδεί
ξεις για την ύπαρξη και άλλων υπάρχουν στη γύρω περιοχή.

ΑΓΙΟΣ ΔΗΜΗΤΡΙΟΣ ΛΑΣΙΩΝΟΣ

Στον αρχαιολογικό χώρο του αρχαίου Λασιώνος83, ανάμεσα στα χωριά 
Κούμανη και Αντρώνι84, στη θέση Κούτι, υπάρχουν τα ερείπια ναΐσκου. Βρί
σκεται στον λόφο της ακροπόλεως85. Σύμφωνα με τους ντόπιους ήταν αφιερω
μένος στον Αγιο Δημήτριο. Είναι μονόκλιτος με ημικυκλική αψίδα ιερού που 
προεξέχει από το ευθύγραμμο αρχαίο τείχος. Το σωζόμενο ύψος των τοίχων 
του δεν ξεπερνά το 1 μ. Η αψίδα έχει χορδή μήκους 2,78 μ. και ακτίνα 2,5 μ. Το 
μήκος του κυρίως ναού εσωτερικά είναι 6,9 μ. Στο ημικύκλιο της κόγχης αρχαί
α μέλη σχηματίζουν πιθανόν αγία Τράπεζα. Ο ναός είναι δομημένος εξ ολό
κληρου με spolia αρχαίων κτηρίων.

ΑΓΙΑ ΤΡΙΑΔΑ ΔΙΒΡΗΣ (εικ. 7)

Ο ναός της Αγίας Τριάδος βρίσκεται στο κοιμητήριο του χωριού Δίβρη86 
(νυν Λάμπεια) του δήμου Λαμπείας, στη συνοικία Γκρουστάδες87 ή Απάνω

81. Παπανδρεου,'// 'Ηλεία, 180-1S1 · Cooper κ.ά., Houses of the Morea, 116-118. Για το δημώ
δες όνομα Κάστρο της Ωρίάς, που έχει δοθεί σε δεκάδες ανώνυμα κάστρα του ελλαδικού χώρου, 
βλ. N. Α. Βεης, Μνεΐαι του ’Άστρους κατά τούς μέσους αιώνας καίτά παρ’ αυτό κάστρα. Τό τοπω
νυμικόν Άρια, ΒΖ 17 (1908), 101 σημ. 1.

82. Στο Σταυράκι, όπως και στο κάστρο της Οχιάς, μας οδήγησε ο καθηγητής F. Cooper και 
ο αρχιτέκτων Κ. Κουρέλης, υπεύθυνοι του Minnesota Morea Project του Πανεπιστημίου της Μιν- 
νεσύτα, που έχει ως αντικείμενο ερεύνης την τοπική κοσμική αρχιτεκτονική από τη Φραγκοκρατία 
και εντεύθεν στη βορειοδυτική Πελοπόννησο (πρβλ. BCH 118,1994,721· Cooper κ.ά., Houses of 
the Morea).

83. N. Δ. Πλπαχατζης, Παυσανίον, Έλλάόος περιήγι/σις. 'Αχαϊκά καί Άρκαόικά, Αθήνα 
1980,397.

84. Τοπωνύμια εξ ανθρωπωνυμίου, βλ. Ηλιοπουλος, Τό τοπωνυμικόν, 179.
85. Ν. Δεπαςτας, Λασιών, μία σημαντική πόλις έν τι] Ήλειακή Άκρωρεία, ΕΕΗΜ 1 (1982), 

212, όπου και τοπογραφικό σκαρίφημα, 239 πίν. 2.
86. Για την ετυμολογία, βλ. Ηλιοπουλος, Τό τοπωνυμικόν, 106. Για το χωριό, βλ. Τ. Αθ. Γρι- 

ΤΣΟΠΟΥΛΟΣ, Μονή Ζωοδόχου Πηγής Άνω Δίβρης, Τόμος εις μνήμην επισκόπου 'Αθανασίου Βασι
λοπούλου, Μητροπολίτου ’Ηλείας καί 'Ωλένης (1968-1981), Αθήνα 1991,451-452.

87. Ν. Αναςτοπουλος, Η Δίβρη Ηλείας στο διάβα των αιώνων, Αθήνα 1994, 53-55, 62. Το 
όνομα της συνοικίας είναι ο πληθυντικός οικογενειακού ονόματος, βλ. Ηλιοπουλος, Τό τοπωνυ
μικόν, 187.
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Μαχαλάς88. Ανήκει σε μια ιδιότυπη παραλλαγή του απλού τετράστυλου σταυ
ροειδούς εγγεγραμμένου με τρούλλο και νάρθηκα ναού. Στο μνημείο πραγμα
τοποιήθηκαν στη δεκαετία του 1960 αναστηλωτικές και στερεωτικές εργασίες 
από τη Διεύθυνση Αναστηλώσεως του Υπουργείου Πολιτισμού, και ακολού
θησε συντήρηση του τοιχογραφικού διακόσμου89. Με τις εργασίες αποκατα
στάθηκε ο θόλος της βόρειας κεραίας του σταυρού, ενώ στο κέντρο του τετρα
γώνου, όπου σύμφωνα με τους αναστηλωτές υπήρχε τρούλλος, προτιμήθηκε η 
λύση της κατασκευής ενός τυφλού θόλου, ο οποίος υλοποιήθηκε με την ανύ
ψωση της τετράγωνης βάσεως του χαμένου τρούλλου.

Ο X. Μπούρας εντάσσει το μνημείο στα παραδείγματα του τύπου του 
σταυροειδούς εγγεγραμμένου που επιβιώνει μετά το 1453 και ειδικότερα σε 
εκείνη την υποκατηγορία όπου παρατηρούνται τροποποιήσεις στη θολοδομία, 
στην προκειμένη περίπτωση με τη χρήση χαμηλών σφαιρικών θόλων90. Ο να
ός φέρει τοιχογραφικό διάκοσμο. Διακρίνονται δύο στρώματα: το παλαιότερο 
κατά την Αγάπη Καρακατσάνη είναι του Μου αιώνα91 και το νεότερο μεταβυ
ζαντινό92. Ο ναός διαθέτει κτιστό τέμπλο με μεταβυζαντινές τοιχογραφίες, κα
θώς και κτιστή αγία Τράπεζα, η οποία φέρει τοιχογραφικό διάκοσμο της πρώ
της φάσεως.

ΜΟΝΗ ΣΚΑΦΙΔΙΑ! (εικ. 8)

Επιστρέφοντας στην πεδινή Ηλεία, βορείως του κάστρου Ποντικόν ή 
Beauvoir93, εντοπίζεται η μονή Σκαφιδιάς94, πλησίον του ομωνύμου οικι

88.1. Δραγατςης, Ήλειακαί σημειώσεις, Παρνασσός 7 (1883), 737.
89. Γιαλουρης, ΑΔ 19 (1964), Β2,178 και πίν. 189α, όπου διακρίνεται η διαμόρφωση των στε

γών και η ανύψωση του θόλου του κεντρικού τετραγώνου.
90. X. Μπουρας, Ή έκκλησιαστική αρχιτεκτονική στην Ελλάδα μετά τήν 'Αλωση (1453- 

1821), Αρχιτεκτονικά Θέματα 3 (1969), 164-172,166. Στο ίδιο άρθρο δημοσιεύονται και δύο σχέ
δια του ναού: 164 πίν. 1. Η Αγάπη Καρακατσάνη στο οδηγό της Ηλείας μιλάει για τεταρτοκυλιν- 
δρικές καμάρες, τέτοιες όμως δεν υπάρχουν στον ναό, βλ. Καρακατςανη - Σταθακοπουλου, 
Αχαΐα - ’Ηλεία, 69.

91. Καρακατςανη - Σταθακοπουλου, Αχαΐα - Ηλεία, 69. Το ίδιο υποστηρίζει και ο Γιαλου- 
ρης, ΑΔ 19 (1964), Β2,178. Ο Τ. Γριτςοπουλος, Μονή Ζωοδόχου Πηγής, 450, τοποθετεί το πρώτο 
τοιχογραφικό στρώμα αν όχι πριν από την Άλωση, πάντως όχι πολύ μακριά μετά από αυτή.

92. Γιαλουρης, ΑΔ 19 (1964), Β2,178: ίσως του Που αιώνα. Συντηρήθηκε το 1964 από τον 
συντηρητή Φ. Ζαχαρίου, υπό την επίβλεψη του Εφόρου Ν. Φ. Γιαλούρη (ό.π.).

93. Bon, Morée, 328-330, 663-665.
94. Στην απογραφή των Ενετών αναφέρεται Μοναστίριον τής Θεοτόκου Σκαφιόιότηαας, βλ. 

K. Ντοκος, Ή έν Πελοποννήσψ εκκλησιαστική περιουσία κατά τήν περίοδον τής Β' Ενετοκρατί
ας. ’Ανέκδοτα έγγραφα έκ τών ’Αρχείων Ένετίας, BNJ 21 (1971-1974), 141.
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σμού95. Το καθολικό του συγκροτήματος96, αφιερωμένο στην Κοίμηση της Θε
οτόκου, που διατηρεί τον μοναστικό του χαρακτήρα, είχε χρονολογηθεί παλαι- 
ότερα στον 12ο αιώνα97. Έχει υποστεί πολλές μετασκευές, με κυριότερη την α- 
νακατασκευή του μετά τον σεισμό του 1886, οπότε μετατράπηκε σε μονόχωρη 
ξυλόστεγη βασιλική με νάρθηκα και προστώο. Από τη βυζαντινή φάση διατη
ρείται το ανατολικό τμήμα με την τρίπλευρη αψίδα του ιερού. Είναι κτισμένο 
με πλινθοπερίκλειστη τοιχοποιία. Στην αψίδα διατηρείται το δίλοβο εγγεγραμ
μένο παράθυρο. Στον νάρθηκα διατηρούνται τοιχογραφίες του 18ου αιώνα98. 
Ο υπόλοιπος ναός φέρει εσωτερικά νεότερα επιχρίσματα, εκτός από την ατσί
δα που κοσμείται με την Πλατυτέρα στο τεταρτοσφαίριο και τους συλλειτουρ- 
γούντες Ιεράρχες στον ημικύλινδρο. Στους τοίχους του ιερού υλοποιήθηκαν 
δοκιμαστικές τομές στο νεότερο επίχρισμα και διαπιστώθηκε η ύπαρξη, απο
σπασματικά διατηρημένου, τοιχογραφικού στρώματος. Το μοναστήρι διαθέτει 
ενδιαφέροντα οχυρωματικό πύργο για τον οποίο δεν έχει προταθεί μια γενικά 
αποδεκτή χρονολόγηση99.

ΔΕΣΠΟΤΑΚΙ ΣΤΟ ΣΚΟΥΡΟΧΩΡΙ

Έξω από το Σκουροχώρι, στη δεξιά πλευρά του δρόμου που οδηγεί προς 
τη Σκαφιδιά100, τρία περίπου χιλιόμετρα νοτιοανατολικά της μονής Σκαφιδιάς, 
στη θέση Δεσποτάκι, υπήρχαν, τουλάχιστον μέχρι το 1967, τα λείψανα μικρού 
βυζαντινού ναΐσκου με τρίπλευρη αψίδα101. Ήταν δομημένος με λαξευμένους 
πωρόλιθους και κοσμείτο με οδοντωτή ταινία. Τότε οι τοίχοι διατηρούνταν σε 
ύψος 1 μ., ενώ σήμερα δεν υφίστανται ερείπια παρά μόνον μερικά θραύσματα 
πλίνθων, κεράμων και γωνιολίθων από πωρόλιθο στο αγρόκτημα ιδιοκτησίας 
Σ. Γύφτου.

95. Ηλιοπουλος, Τό τοπωνυμικόν, 167-168.
96. Για την ιστορία της μονής, βλ. Κ. Θ. Κυριακοπουλος , Ή Μονή Σκαφιόίάς Ηλείας, Αθήνα 

1984. Βλ. επίσης, Λάμπρος, Ειδήσεις, 481' Παπανδρεου, Ή 'Ηλεία, 184-185- Bon, Morée, 360.
97. Bon, Péloponnèse, 78 σημ. 1,142,162 και κυρίως 170 σημ. 3· Ch. Bouras, Byzantine Chur

ches of Greece, Architectural Design 1972, 36 αρ. 189· ο Ιδιος, Βυζαντινή αρχιτεκτονική, 138· 
Μπουρας - Μπουρα, Ή έλλαόική ναοδομία, 296-297 και σποραδικά.

98. T. ΑΟ. Γριτςοπουλος, Χορός διακονίσσων στον νάρθηκα τής Ήλειακής μονής Σκαφιδιάς, 
Πρακτικά Β’ Τοπικού Συνεδρίου Ήλειακών Σπουδών, 'Αμαλίας 13-15 Νοεμβρίου 1987, Αθήνα 
1989,209-218.

99. Για το θέμα, βλ. Σ. Βογιατζης, Ο οχυρωματικός πύργος της I. Μ. Σκαφιδιάς Ηλείας, 
Αναατήλωση - Συντήρηση - Προστασία Μνημείων και Συνόλων, 3, Αθήνα 1993,119-136.

100. Και τα δύο χωριά ανήκουν στον δήμο Πύργου.
101. Είχε εντοπιστεί από τον τότε επιμελητή αρχαιοτήτων Α. Χωρέμη, βλ. Ν. Γιαλουρης, ΑΔ 

22 (1967), Β 1,209, πίν. 149δ.
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ΑΓΙΟΙ ΘΕΟΔΩΡΟΙ ΣΤΟ ΛΑΜΠΕΤΙ (εικ. 9)

Στη θέση Άγιοι Θεόδωροι Αμπούλα, στο Λαμπέτι102 του δήμου Πύργου, 
εντοπίστηκαν δύο τμήματα αρράβδωτων κορμών κιόνων, ένα θραύσμα πλά
κας με ανάγλυφες ταινίες, πιθανότατα από θωράκιο, τμήματα λίθινων αρχιτε
κτονικών μελών και θραύσματα κεράμων. Μετά από αίτημα των κατοίκων για 
ανέγερση νέου ναού στον χώρο διενεργήθηκε περιορισμένη ανασκαφική έρευ
να. Κατά τη δοκιμαστική τομή αποκαλύφθηκαν τμήματα θεμελίων, τα οποία ί
σως ανήκουν στην παλαιοχριστιανική βασιλική, η οποία είχε παλαιότερα εντο
πιστεί μαζί με κεραμοσκεπείς τάφους κατά τη διάνοιξη του παρακείμενου α
γροτικού δρόμου103. Η μεγάλη φθορά των οικοδομικών λειψάνων, που πιστο
ποίησε η ανασκαφή, μπορεί ίσως να ερμηνευθεί από την πληροφορία ότι περί 
το 1880 οι κάτοικοι του χωριού ανέσκοσβαν τον χώρο για την απόληψη οικο
δομικού υλικού, όπως αναφέρεται στην Αρχαιολογική Εφημερίδα του 1919104. 
Από την ίδια δημοσίευση πληροφορούμαστε ότι στον χώρο, όπου κατά την 
παράδοση υπήρχε μοναστήρι των Αγίων Θεοδώρων, εκτός από αρχιτεκτονικά 
μέλη, διακρίνονταν τότε και τεμάχια ψηφιδωτού δαπέδου καθώς και πλακίδια 
μαρμάρου.

ΕΠΙΣΚΟΠΗ ΩΛΕΝΗΣ (εικ. 10)

Βορειοανατολικά του Πύργου, στην κορυφή του λόφου πάνω από το ση
μερινό χωριό Ώλενα105, βρίσκεται ο ναός της Επισκοπής106, αφιερωμένος στη

102. Του Λαμπέτη, τοπωνύμιο εξ ανθρωπωνυμίου, βλ. Ηλιοπουλος, Τό τοπωνυμικόν, 88.
103. Γιαλουρης, ΑΑ 22 (1967), Β1,208.
104. Α. Σκιάς, Ηλείας τοπογραφικά, A £ 1919,44.
105. Για την ετυμολογία, βλ. Ηλιοπουλος,Το τοπωνυμικόν, 52-56, όπου και η σχετική βιβλιο

γραφία. Για την περιοχή της Ώλενας, το κάστρο και τον ναό της Επισκοπής, βλ. επίσης Πα- 
πανδρεου, Ή ’Ηλεία, 174-178- A. Bon, Ήλειακά, BCH 70 (1946), 15-31, 29- ο Ιδιος, Péloponnèse, 
137,143,162' Ν. Φ. Γιαλουρης, ΑΑ 20 (1965), Β2,210. Για την ιστορία και τις παραδόσεις της περιο
χής, βλ. και Βασιλική Μαυροειδοπουλου, Ή "Ωλενα. 'Ιστορία και παράδοση, Αθήνα 1994. Εκτός 
από την πύλη του κάστρου (πρβλ. Cooper κ.ά., Houses of the Marea, 86-89) και την Επισκοπή, 
στην ευρύτερη περιοχή καθώς και στην Παλιώλενα εντοπίσαμε και άλλες αρχαιολογικές θέσεις, 
κυρίως ναών, οι οποίες δεν μπορούν να αξιολογηθούν χωρίς ανασκαφική έρευνα. Ευχαριστίες 
οφείλονται στη κυρία Βασιλική Μαυροειδοπούλου για τη συνεργασία της στην έρευνα της περιο
χής. Τυχαία ευρήματα και παραδόσεις (βλ. ενδεικτικά Α. Λαζαριδης, ΑΔ 35,1980, Β1,170) επιβε
βαιώνουν την ύπαρξη μεσαιωνικών θέσεων στον χώρο της Ωλένης.

106. N. A. Bées (Βεης), Beiträge zur kirchlichen Geographie Griechenlands im Mittelalter 
und in der neueren Zeit, Oriens Christianus N.S. 4 (1915), 260. Για την Επισκοπή, βλ. Γ. I. Κο- 
νιδαρης, Aiμητροπόλεις και αρχιεπίσκοποί τον Οικουμενικού Πατριαρχείου καί ή τάξις αύτών, 
Αθήνα 1934, 102- Αγνή Βαςιλικοπουλου-Ιωαννιδου, Ή έπισκοπή ’Ωλένης - Βολαίνης κατά τήν
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Μεταμόρφωση του Σωτήρος. Στο κεντρικό κλίτος του ερειπωμένου βυζαντι
νού ναού είναι κτισμένο ναΰδριο του 19ου αιώνα. Σύμφωνα με τον Βοκοτό- 
πουλο, το κτήριο ήταν θολοσκεπής βασιλική, ενώ ο γλυπτός διάκοσμος χρονο
λογείται στο πρώτο μισό του 10ου αιώνα107.

Οι ανασκαφές που πραγματοποιήθηκαν το 1996-1997 στον καθεδρικό να
ό της βυζαντινής Ηλείας αποκάλυψαν πλήρως την κάτοψη της τρίκλιτης βασι
λικής με τις τρεις ημικυκλικές αψίδες. Το κτίσμα έχει υποστεί μεταγενέστερες 
επεμβάσεις και μετατροπές, ενώ δεν μπορεί να αποκλειστεί η ύπαρξη και πρω- 
ιμότερης, παλαιοχριστιανικής φάσεως.

ΑΓΙΟΣ ΠΑΝΤΕΛΕΗΜΩΝ ΜΙΡΑΚΑΣ (εικ. 11)

Κατεβαίνοντας στην πεδιάδα του Αλφειού, στη δεξιά όχθη του και ανα
τολικά του αρχαιολογικού χώρου της Ολυμπίας, στον λόφο Οινομάου Μιρά- 
κας, έχει ανασκαφεί108 ερείπιο που έφερε το αγιώνυμο Άγιος Παντελεήμων. 
Πρόκειται για μονόχωρο βυζαντινό ναΰδριο με ημικυκλική αψίδα, το οποίο 
αποκαλύφθηκε κατεστραμμένο, με τους τοίχους μόλις να ξεπερνούν το ύψος 
των θεμελίων. Ο νότιος και τμήμα του δυτικού ήταν πλήρως κατεστραμμένοι. 
Ο ναός έφερε τοιχογραφικό διάκοσμο, όπως προκύπτει από τα σπαράγματα 
που αποκαλύφθηκαν κατά την ανασκαφική έρευνα. Γύρω από αυτόν ανασκά- 
φησαν ακτέριστοι χριστιανικοί κεραμοσκεπείς τάφοι.

Τέλος, ενδείξεις για ύπαρξη βυζαντινών μνημείων υπάρχουν και σε άλλες 
περιοχές της επαρχίας Ηλείας. Έτσι, λείψανα βυζαντινού ναού είχαν ανασκα
φεί, παλαιότερα, στη θέση Παναγία στο Καρδιακαύτι, ενώ αρχιτεκτονικά μέ
λη, που πιθανόν υποδεικνύουν την ύπαρξη βυζαντινών ναών, έχουν εντοπι
στεί στις νεότερες εκκλησίες των Αγίων Θεοδώρων Σίμόπουλου και του Αγίου 
Αθανασίου στο Λευκοχώρι. Επίσης, ο ναός του Αγίου Νικολάου Κλαδέου 
φαίνεται ότι έχει οικοδομηθεί στη θέση παλαιότερου. Περιμετρικά και ειδικό
τερα νοτιοδυτικά της εκκλησίας υπάρχουν ορατά λείψανα κτηρίων.

βυζαντινήν περίοδον, Πρακτικά A Συνεδρίου Ήλειακών Σπονδών (23-26 Νοεμ. 1978), Αθήνα 
1980, 250-260· Π. Γιαννοπουλος, Ή ’Ηλεία κατά τήν μεσοβυζαντινήν περίοδον, ΕΕΗΜ 1 (1982), 
197.

107. Π. Λ. Βοκοτοπουλος, Ή εκκλησιαστική Αρχιτεκτονική εις τήν Δυτικήν Στερεάν 'Ελλά
δα καί τήν ’Ήπειρον, άπό τοϋ τέλους τού 7ου μέχρι τοϋ τέλους τοϋ 10ου αίώνος, Θεσσαλονίκη 
19922, 143,202 σημ. 5.

108. Η ανασκαφή διενεργήθηκε το 1986 από τον τότε Έφορο Αρχαιοτήτων της Ζ' Εφορείας 
Προϊστορικών και Κλασικών Αρχαιοτήτων, Α. Λιάγκουρα, στον οποίο οφείλονται ευχαριστίες για 
την παραχώρηση μελέτης του υλικού.
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ΕΠΑΡΧΙΑ ΟΛΥΜΠΙΑΣ

Νοχίως του ποταμού Αλφειού, η γεωμορφολογία του μεσημβρινού τμή
ματος της Ηλείας παρουσιάζει έντονη διαφοροποίηση από την υπόλοιπη, 
πεδινή στο μεγαλύτερο μέρος, χώρα. Η μεσημβρινή Ηλεία είναι ορεινή αλλά 
και κρίσιμη γεωστρατηγικά, αφού τα περάσματα και οι κλεισούρες της οδη
γούν από τα δυτικά παράλια και τον κάμπο της Ηλείας, δηλαδή τον μεσαιωνι
κό Μορέα, στο κέντρο της χερσονήσου, την Αρκαδία. Πρόκειται για χώρο ο 
οποίος, τουλάχιστον κατά την περίοδο της Φραγκοκρατίας, ήταν γνωστός με 
το όνομα Σκορτά και δρόγγος ή ζυγός των Σκορτών109. Στην περιοχή αυτή, 
εκατέρωθεν του όρους Μίνθη, αξιοσημείωτη είναι η πυκνότητα των βυζα
ντινών μνημείων, η μεγαλύτερη που συναντούμε στην Ηλεία. Από τους ναούς, 
η πλειονότητα χρονολογείται κατά την ύστερη βυζαντινή περίοδο.

ΜΟΝΗ ΙΣΟΒΑΣ, ΝΑΟΣ ΠΑΝΑΓΙΑΣ

Ψηλότερα στην κοιλάδα του Αλφειού, στη θέση Παλατάκια του χωριού 
Μπιτσιμπάρδι110 111 (νυν Τρυπητή) του δήμου Σκυλλουντίας, στέκονται τα ερεί
πια μοναστηριού, που έχει ταυτιστεί με τη φραγκική μονή της Ίσοβας, γνωστή 
από το Χρονικό τον ΜορέωςηΚ Έχει υποστηριχθεί ότι ανήκε στο τάγμα των 
Βενεδικτίνων μοναχών112. Η Μπεάτα Κιτσίκη ΓΙαναγοπούλου το αποδίδει στο 
τάγμα των Κιστερκιανών113. Οι πρώτες διερευνητικές ανασκαφικές τομές, πα

109.1. Σ. Σαρρης, Τά «κάστρα τών Σκορτών» Αράκλοβον καί Άγιος Γεώργιος, ΑΕ1934-1935, 
58: «[ή σημερινή έπαρχία ’Ολυμπίας] ... ταυτίζεται προς τον τότε καλούμενον Δρόγγον τών 
Σκορτών, άποτελοϋντα μέρος τής γενικής χώρας Σκορτά». Το όνομα χρησιμοποιείται τον 13ο και 
14ο αιώνα στο Χρονικόν τού Μορέως, ενίοτε ως δρόγγος ή ζυγός των Σκορτών, βλ. Χρονικόν τοϋ 
Μορέως, σποραδικά, καθώς και σε επιγραφή στον Μυστρά, βλ. Κ. Γ. Ζηςιου, Μυστρά έπιγραφαί, 
Αθηνά 3 (1891), 476-479 (= Σύμμικτα, Αθήνα 1892, 60-63)' G. Millet, Inscriptions byzantines de 
Mistra, BCH 23 (1899), 89-90 στ. 5: περί τα Σκορτά, στ. 16: περί τα Σκορτά, στ. 36-37: την α\πασαν 
χώραν τών Σκορτών, στ. 41: χώρα τών Σκόρτων. Αργότερα, το τοπωνύμιο εξαφανίζεται. Για τα 
Σκορτά, που εκτός από την επαρχία Ολυμπίας περιλάμβαναν και τη Γορτυνία της Αρκαδίας, βλ. 
Σαρρης, Τά «κάστρα τών Σκορτών», 57-84- Κ. Ρωμαίος, Τοπογραφικά τής Φραγκοκρατίας, 
Πελοποννησιακά 2 (1957), 1-26· I Longnon, Les noms de lieu de la Grèce franque, JS Juil.-Sept. 
1960, 99· Bon, Morée, 363-406. Για την ετυμολογία, βλ. A. Αδαμάντιου, Τά Χρονικά τοϋ Μορέως. 
Συμβολαί εις τήν φραγκοβυζαντινήν ιστορίαν καί φιλολογίαν, ΔΙΕΕ 6 (1906), 481' D. I 
Georgakas, The Middle Greek Placename Skorta (in Arcadia), Beiträge zur Namenforschung 1 
(1949), 78-84.

110. Για το όνομα, βλ. Κ. Ν. Ηλιοπουλος, Τό τοπωνυμικόν τής έπαρχίας ’Ολυμπίας, ΕΕΗΜ 
6 (1989-90), 324-325.

111. Χρονικόν τοϋ Μορέως, στ. 4671,4794,6598,6614, 8381.
112. Traquair, Frankish Architecture, 2.
113. Kitsiki Panagopoulos, Cistercian Monasteries, 50' η Ιδια, Δυτικός μοναχισμός στην
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ρά τον περιορισμένο χαρακτήρα τους, απέδωσαν σημαντικά αποτελέσματα. 
Στον μεγάλο ναό της Παναγίας114, διερευνήθηκαν τα θυραία ανοίγματα, η πύ
λη, αποκαλύφθηκαν οι κίονες που στήριζαν τα βεργιά του θόλου της αψίδος 
και περισυνελέγησαν τμήματα του γλυπτού αρχιτεκτονικού διακόσμου.

ΑΓΙΟΣ ΝΙΚΟΛΑΟΣ ΙΣΟΒΑΣ

Λίγα μέτρα νοτιοδυτικά της Παναγίας βρίσκεται ο ναός του Αγίου Νικο
λάου115, τρίκλιτη ξυλόστεγη βασιλική, ο οποίος φαίνεται ότι οικοδομήθηκε για 
να εξυπηρετήσει τις ανάγκες λατίνων μοναχών. Διατηρείται σε κακή κατάστα
ση, καθώς έχει καταρρεύσει ο νότιος και ο δυτικός τοίχος. Η ανασκαφική έ
ρευνα αποκάλυψε τμήμα του δαπέδου, που καλύπτεται με καλοδιατηρημένο 
πολύχρωμο μαρμαροθέτημα. Επίσης, αποκαλύφθηκε ένα από τα γοτθικά κιο
νόκρανα του ναού.

ΝΑΟΣ ΣΤΑ ΣΕΡΒΩΤΑ

Στη θέση Σερβωτά116 του οικισμού Σέκουλα117 του δήμου Ανδρίτσαινας, 
στην αριστερή όχθη του ποταμού Αλφειού, βρίσκεται ερειπωμένος ναός, ο ο
ποίος ανήκει στον σπάνιο τύπο του δίκλιτου σταυρεπίστεγου. Το μόνο δημο
σιευμένο παράδειγμα αυτού του τύπου είναι ο ναός των Αγίων Ιωάννου Προ
δρόμου και Νικολάου στα Μαλευριάνικα Ζαρνάτας, το οποίο είχε θεωρηθεί 
μεταβυζαντινό118, ενώ είναι βυζαντινό σύμφωνα με νεότερη αναχρονολόγη- 
ση119. Διατηρεί σπαράγματα τοιχογραφιών και χρονολογείται στα τελευταία 
χρόνια της ύστερης βυζαντινής περιόδου120.

Πελοπόννησο. Κιστερκιανοί, Φραγκισκανοί και Δομινικανοί τον 13ο και 14ο αιώνα, 291-308 στον 
παρόντα τόμο.

114. Για τον ναό, την αρχιτεκτονική του και το μοναστήρι γενικότερα, βλ. Traquair, Fran
kish Architecture, 2-7- Bon, Morée, 537-544- Kitsiki Panagopoulos, Cistercian Monasteries, 42-52.

115. Traquair, Frankish Architecture, 7-10- Bon, Morée, 544-547- Kitsiki Panagopoulos, 
Cistercian Monasteries, 52-56.

116. Σλαβικό τοπωνύμιο, βλ. Μ. Vasmer, Die Slaven in Griechenland, Μόναχο 1941 (φωτοτ. 
ανατύπ. Λιήιία 1970), 96,149- Ηλιοπουλος, Τό τοπωνυμικόν τής έπαρχίας ’Ολυμπίας, 360.

117. Τοπωνύμιο εξ ανθρωπωνυμίου, βλ. Ηλιοπουλος, Τό τοπωνυμικόν τής έπαρχίας ’Ολυ
μπίας, 379.

118. Σ. Β. Κουγεας, Τρεις κτητορικαί έπιγραφαί έκ Ζαρνάτας, Χαριστήριον εις 'Αναστάσιον 
Κ. Όρλάνόον, Γ, 247-250.

119. Σύμφωνα με τον Δρανδάκη, ο ναός οικοδομήθηκε εξαρχής δίκλιτος. Η τοιχοποιία είναι 
υστεροβυζαντινή, ενώ τα σπαράγματα των παλαιότερων τοιχογραφιών χρονολογούνται στο πρώ
το μισό ή στα μέσα του 13ου αιώνα (Ν. Β. Δρανδακης, Δίκλιτος σταυρεπίστεγος ναός βυζαντινών 
χρόνων, Πρώτο Συμπόσιο Βυζαντινής καί Μεταβυζαντινής ’Αρχαιολογίας καί Τέχνης. Πρόγραμ
μα και περιλήιβεις άνακοινώσεων, Αθήνα 1981,19-20) ή στη δεύτερη τριακονταετία του Που αιώ
να (Ν. Β. Δρανδακης, Δίκλιτος σταυρεπίστεγος ναός βυζαντινών χρόνων, ΑΑΑ 14,1981, 37-46), 
χρονολόγηση που αποτελεί και terminus ante quem για την ανέγερση του ναού.

120. Π. Βελιςςαριου, Ό δίκλιτος σταυρεπίστεγος ναός στοϋ Σέκουλα ’Ηλείας, Δέκατο ’Ένα-
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ΦΡΑΓΚΟΚΚΛΗΣΙΑ ΚΑΤΩ ΣΑΜΙΚΟΥ

Στη θέση Φραγκοκκλησιά του Κάτω Σαμικού, βρίσκονται ίχνη ερειπωμέ
νου κτίσματος, καθώς και διάσπαρτα αρχιτεκτονικά μέλη, που υποδεικνύουν 
τη θέση χριστιανικού ναού121.

ΠΑΝΑΓΙΑ ΓΛΑΤΣΑΣ (εικ. 12)

Στο χωριό Γλάτσα (νυν Ανήλιο) του δήμου Ζαχάρως, οικισμό που αναφέ- 
ρεται στις πηγές ήδη το 1391122, έχουν ερευνηθεί δύο ναοί. Ο ένας είναι ο γνω
στός στη βιβλιογραφία ναός της Παναγίας123. Η εκκλησία της Κοιμήσεως της 
Θεοτόκου βρίσκεται κοντά σε πηγή νερού, σε κάπως απόμερη θέση, 1 χλμ. πε
ρίπου νοτιοανατολικά του χωριού. Πιθανότατα ήταν καθολικό μονής ή, κατά 
την παράδοση, μετόχι της μονής των Στροφάδων. Πρόκειται για τρίκλιτη ξυλό- 
στεγη βασιλική με θολοσκεπείς τον νάρθηκα και το ιερό. Ανατολικά απολήγει 
σε τρεις τρίπλευρες αψίδες. Ο ναός είναι ερειπωμένος. Μόνον ο βόρειος τοίχος 
και οι τοίχοι του ιερού, που έχει τριμερή διάταξη, δεν έχουν καταρρεύσει124. 
Μικρή ανασκαφική έρευνα αποκάλυψε το δάπεδο του ιερού, το οποίο αποτε- 
λείται από θραύσματα πλίνθων και κεράμων. Είναι διαπιστωμένη η τυπολογι
κή ομοιότητα της Παναγίας με το καθολικό της μονής Βλαχερνών Ηλείας, ενώ 
τα μορφολογικά χαρακτηριστικά της την κατατάσσουν στη φραγκοβυζαντινή 
τάσι] της υστεροβυζαντινής αρχιτεκτονικής125. Ο ναός μπορεί να χρονολογη
θεί στην πρώιμη περίοδο της Φραγκοκρατίας. Το μνημείο δεν έχει άλλες κατα

το Σνμπόαιο Βυζαντινής καί Μεταβυζαντινής 'Αρχαιολογίας καί Τέχνης. Πρόγραμμα καί περιλή
ψεις άνακοινώαεων, Αθήνα 1999,17.

121. Ελένη Παπακωνςταντινου-Χαριτου, Περιοχή Σαμικού. Αρχαιολογικές ένδείξεις κατοι- 
κήσεως στα ιστορικά χρόνια, ΕΕΗΜ 2 (1983), 302-304, πίν. 8-9.

122. Bon, Morée, 392.
123. Δημοσιευμένος από τον X. Μπουρα, Ή φραγκοβυζαντινή εκκλησία τής Θεοτόκου στό 

Ανήλιο (τ. Γκλάτσα) τής Ηλείας, ΔΧΑΕ περ. Δ' 12 (1984), 239-262. Τον ναό είχε περιλάβει νωρίτε
ρα και ο Π. Βοκοτόπουλος στις μετά το 1204 βασιλικές (Βοκοτοπουλος, Ή εκκλησιαστική άρχιτε- 
κτονική, 99 σημ. 6,195 σημ. 1). Βλ. επίσης Βελενης, Ερμηνεία, 24,58,257, πίν. 8β, 24α.

124. Πρόσφατα έγινε συστηματικός καθαρισμός, αποψίλωση και παράλληλα έργα υποστυ- 
λώσεως, καθώς η τοιχοποιία είχε αποδιοργανωθεί από τις ρίζες των δένδρων που είχαν φυτρώσει 
πάνω στους τοίχους. Είχαν γίνει και παλαιότερα εργασίες καθαρισμού (Γεωργοπουλου, ΑΔ 36, 
1981, B1,185), αλλά το ζήτημα της διασώσεως του ερειπίου από τον ολοκληρωτικό αφανισμό είναι 
σύνθετο. Πριν από την περίφραξή του διαπιστώθηκε ότι είχε αφαιρεθεί από τον χώρο ένα κιονό

κρανο.
125. Για το φραγκοβυζαντινό ιδίωμα στην αρχιτεκτονική, βλ. Ch. Bouras, The Impact of 

Frankish Architecture on Thirteenth-Century Byzantine Architecture, The Crusades from the
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σκευαστικές φάσεις. Η πρόχειρη μετατροπή του διακονικού σε οστεοφυλάκιο 
με τη σφράγιση των ανοιγμάτων του, η τοίχιση των πλαγίων θυρών με ξερολι
θιά (σήμερα δεν σώζονται), η κατασκευή της κτιστής αγίας Τράπεζας στην α
ψίδα του ιερού και παρόμοιας στην πρόθεση, αποτελούν πολύ μεταγενέστερες 
πρόχειρες επεμβάσεις.

ΣΩΤΗΡΑΣ ΓΛΑΤΣΑΣ

Ο ναός της Μεταμορφώσεως του Σωτήρος βρίσκεται μέσα στον οικισμό 
Γλάτσα. Είναι μονόχωρο ξυλόστεγο εκκλησάκι του 19ου αιώνα, ερειπωμένο 
σήμερα, που έχει οικοδομηθεί στη θέση παλαιότερου ναού. Ο καθαρισμός του 
χώρου και η περιορισμένη ανασκαφική έρευνα έφεραν στο φως τα λείψανα 
βυζαντινού ναού. Βρέθηκαν τμήματα του γλυπτού διακόσμου του, καθώς και 
σπαράγματα τοιχογραφιών από την κόγχη της προθέσεως. Η ύπαρξη παλαι
οχριστιανικών αρχιτεκτονικών μελών126 στον χώρο υποδεικνύει ότι πιθανόν 
υπάρχει και παλαιότερη, παλαιοχριστιανική φάση, η οποία όμως δεν εντοπί
στηκε από τις διερευνητικές ανασκαφικές τομές.

ΑΓΙΑ ΕΛΕΝΗ ΝΕΡΟΒΙΤΖΑΣ

Στον πρόναο του ναού της Αθηνάς127 στην αρχαία Αλίφειρα128, υπήρχαν 
τα ερείπια εκκλησίας, η οποία, σύμφωνα με τους ντόπιους, ήταν αφιερωμένη 
στην Αγία Ελένη129. Το μεσαιωνικό όνομα της αρχαίας πόλης ήταν Νεροβί-

Perspective of Byzantium and the Muslim World, επιμ. Angeliki E. Laiou - R. P. Mottahedeh, 
Ουάσιγκτον 2001,247-262.

126. Μεταξύ αυτών σε παλαιές φωτογραφίες διακρινόταν και ένας πεσσίσκος φράγματος 
πρεσβυτερίου, ο οποίος σήμερα δεν υπάρχει. Ύπαρξη παλαιοχριστιανικής βασιλικής στη θέση αυ
τή αναφέρει και η Ροδονίκη Ετζεογλου, ΑΔ 28 (1973), Β1, 236. Βλ. επίσης, Γιαλουρης, ΑΔ 19 
(1964), Β2, 178· D. Pallas, Les monuments paléochrétiens de Grèce découverts de 1959 à 1973, Βα
τικανό 1977,186-187 αρ. 93.

127. A. K. Ορλανδος, Ή 'Αρκαδική 'Αλίφειρα καί τα μνημεία της, Αθήνα 1967-68, 22-23 εικ. 
8-9,247 εικ. 175.

128. Το σημερινό χωριό Αλίφειρα, τέως Ρογκοζό (για την ετυμολογία, βλ. Vasmer, DieSlaven, 
149· Ηλιοπουλος, Το τοπωνυμικόν τής έπαρχίας ’Ολυμπίας, 374), ανήκει στον δήμο Αλίφειρας και 
βρίσκεται βόρεια της αρχαίας πόλεως. Για την αρχαία Αλίφειρα, βλ. Ορλανδος, Ή ’Αρκαδική 
’Αλίφειρα, και Παπαχατζης, Πανοανίου, Ελλάδος περιήγησις, 'Αχαϊκά καί 'Αρκαδικά, 282-288.

129. Η «Αγιά Λένη», σύμφωνα με την προφορική και γραπτή παράδοση των κατοίκων της 
περιοχής γύρω από την Αλίφειρα, ήταν μέχρι πρόσφατα ο τόπος μιας λατρευτικής γονιμικής τελε
τουργίας που γινόταν κάθε Μάρτιο των Αγίων Σαράντα, βλ. Ελένη Ψυχογιού, Στο αλώνι της 
Αγιαλένης, εφημ. Η Καθημερινή φ. 1-5-2001, ένθετο Επτά Ημέρες, 32-33). Παρεκκλήσι αφιερωμέ
νο στην Αγία Ελένη υπάρχει και στο μεταβυζαντινό μοναστήρι της Κάτω Μονής Δίβρης Ηλείας, 
βλ. ΑΝΑΣΤΟΠΟΥΛΟΣ, Η Δίβρη, 40.
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τζα130. Το χριστιανικό κτίσμα αποκαλύφθηκε κατά τις ανασκαφές του Α. Ορ- 
λάνδου στον χώρο και καθαιρέθηκε από τον ανασκαφέα, προκειμένου να α
ποκαλυφθεί πλήρως ο υποκείμενος αρχαίος ναός131.

Ο Α. Ορλάνδος τον αναφέρει ως «μονόκλιτον ναΰδριον». Όπως φαίνεται 
από τη δημοσιευμένη κάτοψη132, πρόκειται για μονόκλιτο ναό με νάρθηκα. 
Σύμφωνα με τον ίδιο, από την ανασκαφή αποκαλύφθηκαν μόνο τα θεμέλιά 
του και μικρά τμήματα της ανωδομής. Ήταν οικοδομημένος με αρχαίο υλικό 
από τον ναό της Αθηνάς, ενώ οι τοίχοι περιείχαν και τεμάχια αρχαίων επιγρα
φών. Κατά την ανασκαφή της Αλίφειρας δεν βρέθηκαν κτήρια και κινητά α
ντικείμενα βυζαντινής εποχής. Ο Α. Ορλάνδος χρονολογεί τελικά το μνημείο 
στην όψιμη Τουρκοκρατία, στηριζόμενος στη στενή θύρα εισόδου του133. Μο
λονότι η χρονολόγηση αυτή δεν ερείδεται σε ισχυρά τεκμήρια, εν τούτοις μια 
νέα άποψη δεν μπορεί να διατυπωθεί με ασφάλεια, δεδομένου ότι οι πληρο
φορίες για το αφανισμένο σήμερα κτίσμα είναι ελάχιστες134. Ας σημειωθεί ότι, 
και τον παρακείμενο ναό του Αγίου Νικολάου Αλίφειρας (βλ. αμέσως παρα
κάτω), ο δεινός ερευνητής τον είχε ομοίως τοποθετήσει στον 17ο-18ο αιώνα135, 
ενώ πρόκειται για κτίσμα της υστεροβυζαντινής περιόδου.

ΑΓΙΟΣ ΝΙΚΟΛΑΟΣ ΑΛΙΦΕΙΡΑΣ

Ο ναός του Αγίου Νικολάου136 είναι κτισμένος στην κλιτύ του λόφου του 
κάστρου της Νεροβίτζας, δηλαδή στον αρχαιολογικό χώρο της Αλίφειρας, βο

.130. A. Blouet, Expédition scientifique de Morée. Architecture, sculptures, inscriptions et vues 
du Péloponnèse, des Cyclades et de l’Altique..., II, Παρίσι 1833,1-2. Το τοπωνύμιο είναι σλαβικό, βλ. 
Vasmer, Die Slaven, 149. Βλ. επίσης Ορλάνδος, Ή 'Αρκαδική Αλίφειρα, 4 και Bon, Morée, 385 σημ. 
3, ο οποίος αναφέρει “non marqué sur la carte française”, αλλά σημειώνει ότι είδε νομίσματα επο
χής Φραγκοκρατίας “qui provenaient d’un trésor trouvé «près de Rongozio» sans autre précision”.

131. Ορλάνδος, Ή 'Αρκαδική Άλίφειρα, 23 σημ. 1,247.
132. Ό.π., 22 εικ. 8,247 εικ. 175.
133. Ό.π., 244, 247.
134. Η αναζήτηση φωτογραφικού υλικού από το Αρχείο Ορλάνδου στην εν Αθήναις 

Αρχαιολογική Εταιρεία δεν είχε αποτελέσματα. Από τη θέση αυτή θα ήθελα να ευχαριστήσω την 
υπεύθυνη του φωτογραφικού αρχείου της Εταιρείας κ. Ιωάννα Νίνου.

135. Ορλάνδος, Ή 'Αρκαδική Άλίφειρα, 244-247.
136. Από τους 78 σταυρεπίστεγους ναούς που καταμέτρησε ο Μ. Küpper στην Πελοπόννη

σο, οι 12 τιμώνται στο όνομα του Αγίου Νικολάου, του ναού της Αλίφειρας περιλαμβανομένου, η 
πλειονότητα δηλαδή από τους 20 συνολικά ανά την Ελλάδα που είναι αφιερωμένοι στον Άγιο 
Νικόλαο, βλ. Η. Μ. Köpper, Der Bautypus der griechischen Dachtranseptkirche, I, Άμστερνταμ 1990, 
76 σημ. 388. Από αυτούς τους 20, οι 11 χρονολογούνται στους 13ο-14ο αιώνα, εκ των οποίων 7 βρί
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ρειοανατολικά της ακροπόλεως137. Το κτίσμα είναι ερειπωμένο και το εσωτε
ρικό του μπαζωμένο από τα πεσμένα τμήματα της τοιχοποιίας και των θόλων. 
Είναι σταυρεπίστεγος του τύπου A3, σύμφωνα με την γνωστή τυπολογική κα
τάταξη του Α. Ορλάνδου, όπου μάλιστα τον απαριθμεί στα παραδείγματα του 
τύπου138 και τον χρονολογεί στον 17ο-18ο αιώνα, βασιζόμενος σε στοιχεία 
όπως τα ελάχιστα φωτιστικά ανοίγματα και στο σύστημα τοιχοδομίας. Όμως 
οι αναλογίες, τα τυπολογικά και κυρίως τα μορφολογικά χαρακτηριστικά υπο
δεικνύουν χρονολόγηση στην ύστερη βυζαντινή περίοδο. Ο Μ. Küpper προ
τείνει επίσης χρονολόγηση στον 13ο αιώνα139.

ΤΑΞΙΑΡΧΕΣ ΜΟΦΚΙΤΖΑΣ

Λίγες εκατοντάδες μέτρα βορειοανατολικά του χωριού Μοφκίτζα140 (νυν 
Ταξιάρχες) του δήμου Ζαχάρως, διατηρούνται δύο ναΰδρια, ο Αγιος Ανδρέας 
και οι Ταξιάρχες. Ο τελευταίος αναφέρεται στην καταγραφή της εκκλησιαστι
κής περιουσίας από τους Ενετούς (1697-1700)141.

Οι Ταξιάρχες ανήκουν στον τύπο του μονόκλιτου σταυροειδούς εγγε
γραμμένου με τρούλλο ναού και διατηρούνται σε σχετικά καλή κατάσταση. Οι 
όψεις του ναού είναι λιτές και αδιάρθρωτες. Κεραμοπλαστικός διάκοσμος δεν 
υπήρχε. Ύστερα από έρευνα των συντηρητών της 6ης Εφορείας διαπιστώθηκε 
ότι οι Ταξιάρχες δεν διατηρούν τοιχογραφικό διάκοσμο. Ο A. Bon κάνει μνεία 
του ναού και τον τοποθετεί στα τέλη του 13ου - αρχές του Μου αιώνα142.

σκονται στον Μόριά, χωρίς τον ναό της Αλίφειρας ανάμεσα τους, βλ. ό.π., 76 σημ. 389. Olii είναι 
πλησίον της θαλάσσης, βλ. ό.π.,16 σημ. 390.

137. Βλ. τη θέση Ω στο τοπογραφικό διάγραμμα του Ορλάνδου, Ή 'Αρκαδική Άλίφειρα, 42 
εικ. 24.

138. A. Κ. Ορλανδος, Οί σταυρεπίστεγοι ναοί της Ελλάδος, ΑΒΜΕ1 (1935), 45 εικ. 3,46. Για 
τους σταυρεπίστεγους ναούς γενικά, βλ. και Γ. Δημητροκαλλης, Ή καταγωγή των σταυρεπίστε
γων ναών, Χαριστήριον εις ’Αναστάσιον Κ. Όρλάνόον, Β', 187-211· Küpper, Der Bautypiis, όπου 
και η παλαιότερη βιβλιογραφία.

139. Küpper, Der Bautypus, II, 39. Εν τούτοις, στον χρονολογικό-τυπολογικό πίνακα 
τοποθετεί τον ναό με τη χρονολόγηση του Ορλάνδου, βλ. ό.π., I, 76 πίν. 5 αρ. 24.

140. Ο Ηλιοπουλος, Το τοπωνυμικόν τής έπαρχίας ’Ολυμπίας, 358, το περιλαμβάνει στα 
σλαβικά τοπωνύμια. Για τα τοπωνύμια με κατάληξη -ιτσα, βλ. Αννα Λαμπροπουλου, Παύλιτσα 
’Ηλείας. Ιστορικές καί αρχαιολογικές μαρτυρίες, Σύμμεικτα 8 (1989), 339, όπου και η σχετική 
βιβλιογραφία.

141. Μοφκήτξα, άλλη [έκλλησία] τοϋ Ταξιάρχου με βόλον, βλ. Ντοκος, Ή έν Πελοποννήσω 
εκκλησιαστική περιουσία, 160.

142. Bon, Μ orée, 390.
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ΑΓΙΟΣ ΑΝΔΡΕΑΣ ΜΟΦΚΙΤΖΑΣ (εικ. 13)

Ο ναός του Αγίου Ανδρέα βρίσκεται λίγες δεκάδες μέτρα βορειοανατολι
κά των Ταξιαρχών. Δεν αναφέρεται στην απογραφή Grimani. Ίσως ήταν από 
τότε κατεστραμμένος143. Έχει οικοδομηθεί στην απότομη νότια κλιτύ ενός ρι- 
ζιμιού βράχου πάνω από μια πηγή που εξακολουθεί να βγάζει νερό και η ο
ποία καλύπτεται με ημικυλινδρικό θόλο. Το μνημείο ήταν μέχρι σχετικά πρό
σφατα ερειπωμένο, έως ότου επισκευάστηκε με πολλές αυθαιρεσίες από τους 
ντόπιους144. Ο ναός, μονόχωρος με ζεύγη αψιδωμάτων στους πλάγιους τοί
χους, στη σημερινή μορφή του είναι καλυμμένος με πλάκα οπλισμένου σκυρο
δέματος. Η δίρρυτη κεραμοσκεπή είναι επίσης σύγχρονη. Ο A. Bon είχε χρονο
λογήσει τον Άγιο Ανδρέα στην ίδια εποχή με τους Ταξιάρχες, δηλαδή στα τέλη 
του 13ου - αρχές του 14ου αιώνα.

ΑΓΙΑ ΑΝΝΑ ΜΟΥΝΤΡΑΣ (εικ. 14)

Το χωριό Μουντρά145 (νυν Φασκομηλιά) του δήμου Φιγαλείας, είναι ήδη 
γνωστό από το Χρονικόν του Μορέως146, ενώ μας παραδίδεται και από το χρυ- 
σόβουλλο του αυτοκράτορος Ανδρονίκου Β' Παλαιολόγου, σύμφωνα με το ο
ποίο, κατά το έτος 1322 η περιοχή αυτή των Σκορτών είχε παραχωρηθεί στη 
μονή Βροντοχίου του Μυστρά147.

Λίγες εκατοντάδες μέτρα νοτιοανατολικά του οικισμού εντοπίσαμε το 
πρώτο αυτής της περιόδου μνημείο στο χωριό148, τον ναό της Αγίας Αννης, ά
γνωστο έως σήμερα στη βιβλιογραφία, πιθανόν λόγω της απομονωμένης θέσε-

143. Στον ενετικό κατάλογο των ναών της Μοφκίτζας αναφέρονται και δύο ανώνυμες «χα
λασμένες», βλ. Ντοκος, Ή έν Πελοποννήσω έκκλησιαστική περιουσία, 160.

144. Στα δυτικά έχει προστεθεί ακαλαίσθητο υπόστεγο με ξύλινη δίκλινη κεραμοσκεπή, το 
οποίο στηρίζεται σε τέσσερις ογκώδεις πεσσούς, εκ των οποίων οι δύο εφάπτονται στις δύο δυτι
κές γωνίες του ναού. Η βόρεια και η δυτική πλευρά του έχουν κλειστεί με τσιμεντόπλινθες.

145. Για τη Μουντρά, βλ. Bon, Morée, 132, 357- Ηλιοπουλος, Τό τοπωνυμικόν τής έπαρχίας 
’Ολυμπίας, 322-23.

146. Χρονικόν τοϋ Μορέως, στ. 5304. Ο Στ. Δραγουμης (Χρονικών Μορέως, Τοπωνυμικά - 
τοπογραφικά - Ιστορικά, Αθήνα 1921, ανατύπ. 1994, 262-265) και ο A. Bon (Morée, 358-359), 
διατυπώνουν προβληματισμό για την ταύτιση της Μουντράς του Χρονικού με τη Μουντρά-Φα- 
σκομηλιά της Φιγαλείας.

147. Αντίγραφο του εν λόγω χρυσοβούλλου διατηρείται τοιχογραφημένο στο νοτιοδυτικό 
παρεκκλήσι του Αφεντικού. Το κείμενό του έχει δημοσιευθεί από τον Ζηςιου, Μυστρά έπιγραφαί, 
476-479 (= Σνμμιχτα, 60-63) και τον Millet, Inscriptions byzantines, 115-118. Πρβλ. Bon, Morée, 
221 και σημ. 4.

148. Τα ερείπια ενός ακόμη κτίσματος στη Μουντρά, που ταυτιζόταν από τους κατοίκους 
της περιοχής με ναό του Αγίου Χαραλάμπους, εντοπίζονται νοτιοδυτικά του οικισμού, στη θέση
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ώς του149. Στη σημερινή του μορφή είναι μονόχωρη ξυλόστεγη αίθουσα, είχε 
όμως οικοδομηθεί ως σταυρεπίστεγος ναός του τύπου Al150 151. Το μνημείο ήταν 
από αιώνες ερειπωμένο, όπως προκύπτει και από την αναφορά του στην ενε- 
τική απογραφή του 1700: Μονντρά, εις την Σπηλιά τής Αγίας Άννης. ομοίως 
[χαλασμένη]^.Το δεύτερο στοιχείο που προκύπτει από την εν λόγω καταγρα
φή είναι το τοπωνύμιο Σπηλιά. Όταν τοποθετήθηκε η σύγχρονη ξύλινη δίρ- 
ρυτη στέγη ανακατασκευάστηκαν και τμήματα των τοίχων. Κάποια μορφολο- 
γικά χαρακτηριστικά παραπέμπουν σε δυτικές επιρροές.

ΠΑΝΑΓΙΑ ΖΟΥΡΤΣΑΣ

Ο ναός της Κοιμήσεως της Θεοτόκου βρίσκεται ένα περίπου χιλιόμετρο 
ανατολικά του οικισμού Ζούρτσα152 (νυν Νέα ή Κάτω Φιγάλεια) του δήμου 
Φιγαλείας. Είχε κτιστεί ως τρίκλιτη ξυλόστεγη βασιλική με υπερυψωμένο το 
μεσαίο κλιτός και τρεις ημικυκλικές αψίδες στο ιερό. Έχει υποστεί μεταγενέ
στερες επεμβάσεις και μετατροπές153. Η ανατολική όψη και ο κεραμοπλαστι
κός διάκοσμος της αψίδος, αποκαταστάΟηκαν από την 6η Εφορεία Βυζαντι
νών Αρχαιοτήτων το 1980154. Σύμφωνα με τον X. Μπούρα, χρονολογείται στο 
τελευταίο τέταρτο του 10ου αιώνα155.

Ο ναός είναι γνωστός στους ντόπιους ως «Μοναστήρι». Τα λείψανα κτι- 
σμάτων πέριξ του ναού θα μπορούσαν να συσχετιστούν με την παράδοση αυ
τή156. Η ταύτιση του μνημείου με μοναστήρι της Παναγίας και η θέση του στην 
«χώρα» των Σκορτών, πλησίον και ανατολικά της Ζούρτσας, επιτρέπουν τον

Πέτο«. Με αφορμή αίτημα για την ανέγερση νέου ναού πλησίον των ερειπίων, διεξήχΟη μικρή α- 
νασκαφή με πενιχρά αποτελέσματα, καθώς ο χώρος είχε αποχωματωθεί και καθαριστεί με αποτέ
λεσμα να μην υπάρχουν στρωματογραφικές ενδείξεις. Τελικά η έρευνα απέδειξε ότι δεν επρόκει- 
το για ναό.

149. Bon, Marée, 389: “Ils [Zourtsa et Moundra] ne possèdent pas de vestiges médiévaux inté
ressants”.

150. Για τον τύπο, βλ. Ορλανδος, Οί σταυρεπίστεγοι, 42-44.
151. Ντοκος,'Η έν Πελοποννήσφ εκκλησιαστική περιουσία, 160.
152. Σύμφωνα με τον Ηλιοπουλο, Το τοπωνυμικόν τής έπαρχίας ’Ολυμπίας, 318, 367, το 

τοπωνύμιο είναι αλβανικό.
153. Ra την αρχιτεκτονική, βλ. Ch. Bouras, Zourtsa. Une basilique byzantine au Pélo

ponnèse, CA 21 (1971), 137-149. Πρβλ. Millet, L'école grecque, 181, 206, 273 σημ. 3, 28l· A. H. S. 
Megavv, Byzantine Reticulate Revetments, Χαριστήριον εις 'Αναστάσιον Κ. Όρλάνόον, Γ, 10-22· 
Βοκοτοπουλος, Ή εκκλησιαστική άρχιτεκτονική, 27, 96 σημ. 1,101,104,132 σημ. 4,143,165,167 
σημ. 1,169 σημ. 2,170 σημ. 1,173,187,202,206.

154. Γεωργοπουλου, ΑΔ 35 (1980), Β', 208.
155. Bouras, Zourtsa, 149.
156. Την υπόθεση ότι ανήκε σε μοναστήρι διατυπώνει και ο Bouras, Zourtsa, 137.
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συσχετισμό του με δύο πληροφορίες από τις πηγές. Η πρώτη είναι οψιμότερη 
και αφορά την ενετική καταγραφή του 1700, όπου αναφέρεται εις την Ζοϋρ- 
τζα σιμά είναι μοναστήριον, τής Παναγίας τής Λιγόβαης151. Η δεύτερη και 
παλαιότερη προέρχεται από το χρυσόβουλλο του Ανδρονίκου Β' Παλαιολό- 
γου, με το οποίο παραχωρούνται στη μονή της Οδηγήτριας στον Μυστρά φέ
ουδα στην περιοχή των Σκορτών157 158. Εκεί, εκτός από τη Μουντρά και τη Ζούρ- 
τζα, μνημονεύεται επανειλημμένως το μοναστήρι της Παναγίας της Βόγα- 
λης159. Η απαρίθμηση στο χρυσόβουλλο των -τουλάχιστον γνωστών και ταυ
τισμένων- τοπωνυμίων Ζούρτσα, Μουντρά και Πρατζυδάκη (το σημερινό 
Πρασιδάκι κοντά στο Γιαννιτσοχώρι) στα Σκορτά, υπακούει σε μια λογική α
κολουθία, δηλαδή ξεκινά από ανατολικά και καταλήγει δυτικά. Αμέσως πριν 
από τη Ζούρτσα αναφέρεται το μετόχι της Παναγίας της Βόγαλης160, το οποίο 
επομένως θα μπορούσε να τοποθετηθεί ανατολικότερα αυτής, όπου δηλαδή 
βρίσκεται και ο ναός της Παναγίας ή «Μοναστήρι». Πρόσφατα, μάλιστα, εντο
πίσαμε στο δυτικό νεότερο τμήμα του ναού εντοιχισμένα σε δεύτερη χρήση αρ
χιτεκτονικά μέλη, όπως βεργιά και κιονόκρανο, που μπορούν να χρονολογη
θούν στους ύστερους βυζαντινούς χρόνους.

ΑΓΙΟΣ ΝΙΚΟΛΑΟΣ ΣΤΑ ΤΡΙΑΝΤΑ

Βορειοανατολικά του οικισμού Τριάντα161 του δήμου Φιγαλείας, σε ευθεί

157. Ντοκος, Ή èv Πελοποννήσιυ έκκλησιαστική περιουσία, 158.

158. Βλ. παραπάνω, σημ. 109 και 147. Βλ. επίσης Bon, Morée, 389.
159. Οι σχετικές αναφορές (σύμφωνα με τις δύο εκδόσεις και δική μου ανάγνωση του χρυ- 

σοβούλλου) έχουν ως εξής: στ. 5-7:... περί τα Σκορτά μετόχιον I εις όνομα τιμόμενον τής ϋπερα- 
γίας Θεοτόκον καί έπιίκεκλημένον ή Βό(γα)λις μετά των δικαίων αύτοϋ, ήγουν, παροίκων, άμπε- 
λίων, χωραφίων, μύλωνος καί έτέρων δένδρων όπωροφόρων I έτι δε καί χωρία δύο, ή Ζούρτζα καί 
ή Μουντρά καλούμενα μετά τής περιοχής αυτών ήτις έοτιν ή Παχεΐα, ή Χουτζά, το Πρατζυδάκη 
καί ή Κλενοβά...· στ. 15-17: ... καί το παραδοθέν αυτή I περί τα Σκορτά μετόχιον τής ύπεραγίας 
Θεοτόκου τής Βόγαλις μετά των προσόντων αντψ παροίκων καί κτημάτων, όσα καί οϊα ησιν, 
ήγουν άμπελίων, χωραφίων, ελαίων, σύκα, I [...] έτέρων όπωροφόρων δένδρων. 'Ομοίως καικτή- 
σται καί τά χωρία Ζονρτζαν καί τήν Μονντράν, μετά τής είρημένης περιοχής αυτών, ήτις εστην ή 
Παχεΐα, ή Χουτζά, τό I [Πρατζυδ]άκη καί ή Κλενοβά..: στ. 36-38: ... τήν αίπασαν χώραν τών 
Σκορτών, καθέξει ή τηαύτη σεβασμία μονή I καί τήν εις το δηλωθέν μετόχιον τής Βόγαλις, άλλά 
δή καί τήν εις τά I είρημένα δύο χωρία λατινικήν μερίδα...

160. Στην ίδια κατεύθυνση μας οδηγεί και η πιθανή προέλευση της λέξεως Λιγόβαη από το 

Βόγαλη.
161. Αντίστοιχο τοπωνύμιο στη Ρόδο προέρχεται, σύμφωνα με τον Παπαχριστοδούλου, από 

αριθμό αγροτεμαχίων, την κατάτμηση κτήματος σε τριάντα μερίδια. Ο ίδιος επισημαίνει ότι αντί

στοιχη προέλευση έχουν και οι ονομασίες «τα Εκατό» και «στους Δεκαπέντε», βλ. X. I. Παπαχρι-
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α απόσταση ενός χιλιομέτρου ανατολικά162 από τον μεσοβυζαντινό ναό της 
Παναγίας της Ζούρτσας, που αναφέρθηκε παραπάνω, και σε οπτική επαφή με 
αυτόν, εντοπίστηκαν με ανασκαφή τα ερείπια ναού στη θέση με το αγιώνυμο 
Αγιος Νικόλαος, όταν ντόπιοι ευσεβείς θέλησαν να ανεγείρουν εκεί νέα εκκλη
σία. Στην καταγραφή της εκκλησιαστικής περιουσίας του 1700, ο ναός αναφέ- 
ρεται ήδη ως «χαλασμένος» ενώ το όνομα του οικισμού αναφέρεται στη γενι
κή «Εις τού Τριάντα»163. Επίσης, η θέση αναφέρεται ως Καλαμπόκι, ενώ σήμε
ρα είναι γνωστή ως Καλουπάκι.

Ο ναός έχει κάτοψη σχήματος ελευθέρου σταυρού. Πέριξ αυτού και κυ
ρίως κάτω από τις λίθινες πλάκες του δαπέδου του αποκαλύφθηκαν πολλές 
πρόχειρες ταφές. Σύμφωνα με μαρτυρίες των κατοίκων, τάφοι είχαν βρεθεί κα
τά την άροση και στους πλησιόχωρους αγρούς. Άλλα κτίσματα δεν είναι ορα
τά στον γύρω χώρο. Ο ναός εσωτερικά κοσμούνταν με τοιχογραφίες, από τις 
οποίες διατηρούνται ελάχιστα λείψανα164.

ΠΑΝΑΓΙΑ ΚΟΠΑΝΙΤΖΑΣ (εικ. 15)

Στο κοιμητήριο της Ανω Κοπάνιτζας165 (νυν Κρυονέρι) του δήμου Φιγα- 
λείας, κοντά στη Ζούρτσα, βρίσκεται ο ναός της Παναγίας166, ο οποίος ανήκει 
στον τύπο του απλού τετράστυλου τρουλλαίου σταυροειδούς εγγεγραμμένου 
και φέρει τοιχογραφικό διάκοσμο. Ο τρούλλος έχει τύμπανο δωδεκάπλευρο. Ο 
ναός ανατολικά απολήγει σε τρεις ημικυκλικές αψίδες στο ιερό, εσωτερικά έχει 
μήκος 5,75 μ. χωρίς την αψίδα, και πλάτος 5,05 μ. και είναι κτισμένος με αργο- 
λιθοδομή. Έχει υποστεί πολλές μετατροπές και επεμβάσεις. Ο δυτικός τοίχος 
και ο νάρθηκας έχουν κατεδαφιστεί ώστε να γίνει επέκταση του ναού προς δυ-

ςτοδουλου, Ιστορία τής Ρόόου άπό τούς προϊστορικούς χρόνους 'έως την ενσωμάτωση τής Δωδε
κάνησου (1948), Αθήνα 19942, 36' ο Ιδιος, 7ο τοπωνυμικό τής Ρόδου, Ρόδος 19962,111-112.

162. Μεταξύ Παναγίας και Αγίου Νικολάου, στη δυτική κλιτύ της πλαγιάς που βρίσκεται 
και ο τελευταίος, σε θέση με το όνομα Γαρτσάνικα, υπάρχουν λείψανα κτηρίων και ονομάζονται 
οι θέσεις δύο ναών, του Αγίου Βλασίου και των Αγίων Θεοδώρων, ενώ υπήρχε και πηγή με νερό. 
Παλιό μονοπάτι οδηγεί από εκεί στον Αγιο Νικόλαο.

163. Εις το Καλαμπόκι τοϋ Άγιου Νικολάου, ομοίως [χαλασμένη], βλ. Ντοκος, 'Η έν Πελο- 
ποννήσω εκκλησιαστική περιουσία, 160. Στην καταγραφή των οικισμών από τον Alberghetti κατά 
τη Β' Ενετοκρατία, υπάρχει ο οικισμός Τριάντου, βλ. Θ. Κριμπας, Ή Ένετοκρατουμένη Πελοπόν
νησος, 1685-1715, Πελοποννησιακά 1 (1956), 346.

164. Τα σπαράγματα που διατηρούνται κατά χώραν τα συντήρησε και τα στερέωσε η συντη- 
ρήτρια της Εφορείας Αναστασία Σαμπαζιώτου.

165. Για την Κοπάνιτζα, βλ. Δραγουμης, Χρονικών Μορέως, 263· Bon, Morée, 358-359.
166. Αναφέρεται στην ενετική απογραφή: Εις την Κοπάνιτζα [εκκλησία] τής Παναγίας σκε

πασμένη, βλ. Ντοκος, Ή έν Πελοποννήσφ έκκλησιαστική περιουσία, 158.
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σμάς. Εξωτερικά έχει πρόσφατα επιχριστεί, ενώ έγινε και ανακεράμωση της 
στέγης. Οι τοίχοι του ναού είναι εσωτερικά επιχρισμένοι με ασβεστοκονίαμα, 
κάτω από το οποίο διατηρείται σε καλή κατάσταση στρώμα τοιχογραφιών, τις 
οποίες η Ροδονίκη Ετζέογλου έχει χρονολογήσει στον 18ο αιώνα167. Οι συντη
ρητές της Εφορείας προχώρησαν δοκιμαστικά σε αποκάλυψη τμημάτων των 
τοιχογραφιών για να διαπιστωθεί το εύρος και η κατάσταση διατηρήσεως. Στο 
τεταρτοσφαίριο της αψίδας διακρίνεται η Πλατυτέρα. Στον ημικύλινδρο του 
ανατολικού σκέλους του σταυρού η Ανάληψη. Στη νότια πλευρά του νοτιοα
νατολικού πεσσού και στις διόδους μεταξύ ιερού και παραβημάτων διατηρού
νται ολόσωμες μορφές αγίων.

ΑΓΙΟΣ ΔΗΜΗΤΡΙΟΣ ΒΕΡΒΙΤΣΑΣ (εικ. 16)

Ανατολικά του χωριού Βερβίτσα168 (νυν Πετράλωνα) του δήμου Φιγαλεί- 
ας και αριστερά του δρόμου που οδηγεί προς Λινίστενα, σε νότια πλαγιά του 
όρους Μίνθη, υπάρχουν τα ερείπια δύο ναών σε σχετικά κοντινή απόσταση 
μεταξύ τους, του Αγίου Δημητρίου και του Αγίου Παντελεήμονος. Η θέση 
στην οποία, σύμφωνα με τους ντόπιους υπήρχε οικισμός, λέγεται Δολιανά ή 
Δολιανού169.

Ο μονόχωρος ξυλόστεγος ναός του Αγίου Δημητρίου στη σημερινή μορ
φή του είναι νεότατο, πρόχειρο κατασκεύασμα. Ωστόσο, οικοδομήθηκε στη 
θέση παλαιού ναού, όπως υποδεικνύουν τα spolia, αρχιτεκτονικά μέλη από 
πωρόλιθο, που έχουν ενσωματωθεί στην τοιχοποιία και στα πλαίσια των παρα
θύρων και των κογχών, καθώς και τμήμα παλαιότερου τοίχου που διακρίνεται 
στο βόρειο τμήμα της δυτικής πλευράς του ναού.

ΑΓΙΟΣ ΠΑΝΤΕΔΕΗΜΩΝ ΒΕΡΒΙΤΣΑΣ (εικ. 17)

Τα ίχνη του ναού του Αγίου Παντελεήμονος βρίσκονται επίσης στη θέση 
Δολιανά Βερβίτσας, βορείως της θέσεως Λεύκα, εντός της ιδιοκτησίας Πανα- 
γούλια. Έχει σταυρόσχημη κάτοψη και ημικυκλική αψίδα. Λάκκοι, κυρίως στο 
βόρειο σκέλος του προδίδουν διενέργεια λαθρανασκαφών. Σύμφωνα με μαρ
τυρίες του ιδιοκτήτη, στον περιβάλλοντα τον ναό χώρο κατά την άροση έχει 
αποκαλυφθεί μεγάλος αριθμός ταφών. Εκτός από τους δύο ναούς, των Αγίων 
Δημητρίου και Παντελεήμονος, αγιώνυμα στον ίδιο χώρο υποδεικνύουν την 
ύπαρξη και άλλων εκκλησιών.

167. Ετζέογλου, ΑΔ 28 (1973), Β1,236.
168. Σλαβικό τοπωνύμιο, βλ. Vasmer, Die SIaven,66,146,151 · Ηλιοπουλος, Τό τοπωνυμικόν 

της έπαρχίας ’Ολυμπίας, 353.
169. Σλαβικό τοπωνύμιο, βλ. Vasmer, Die Slaven, 31, 82, 89, 153, 263· Ηλιοπουλος, Τό 

τοπωνυμικόν της έπαρχίας ’Ολυμπίας, 355.
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ΑΓΙΟΣ ΧΑΡΑΛΑΜΠΟΣ ΛΙΝΙΣΤΑΙΝΑΣ

Στη θέση Σκούντρα170 Σκιαδά171, ανατολικά του χωριού Λινίσταινα172 του 
δήμου Ανδρίτσαινας, σώζονται τα ερείπια δύο ναών, του Αγίου Χαραλά- 
μπους173 και των Ταξιαρχών, εκ των οποίων μόνον ο πρώτος μόλις διακρίνεται 
ερειπωμένος και επικεχωσμένος. Στο χωριό υπάρχει επίσης ένας πύργος, ενώ 
το ερειπωμένο κάστρο της Λινίσταινας μπορεί να χρονολογηθεί στα τέλη του 
13ου αιώνα174.

ΠΑΝΑΓΙΑ ΠΑΥΛΙΤΖΑΣ (εικ. 18)

Ο υστεροβυζαντινός ναός της Κοιμήσεως της Θεοτόκου βρίσκεται στο 
κοιμητήριο του χωριού Παύλιτζα175 (νυν Φιγάλεια), του δήμου Φιγαλείας, 
στον αρχαιολογικό χώρο της αρχαίας Φιγαλείας. Ο ναός ανήκει στην κατηγο
ρία Al των σταυρεπιστέγων176. Οι θόλοι έχουν καταρρεύσει και οι τοίχοι είναι 
σε μεγάλο βαθμό ανακατασκευασμένοι. Σήμερα καλύπτεται με δίρρυτη στέγη 
που ακολουθεί την κλίση που είχε η στέγη του εγκάρσιου θόλου. Αναφέρεται 
στην καταγραφή της εκκλησιαστικής περιουσίας στη Β' Ενετοκρατία177. Κο
σμείται με μεταβυζαντινές τοιχογραφίες178, ενώ, σε πρόσφατες έρευνες που δι
ενεργήσαμε εντοπίστηκαν υπολείμματα και δεύτερου, παλαιότερου στρώμα

170. Για το τοπωνύμιο, βλ. Ηλιοπουλος, Τό τοπωνυμικόν της επαρχίας ’Ολυμπίας, 374. Σύμ
φωνα με τους ντόπιους σημαίνει ρίζωμα.

171. Για το τοπωνύμιο, βλ. ό.π., 346. Για τα τοπωνύμια ε| ανθρωπωνυμίου δηλούντα τον πα
λαιό κτήτορα, βλ. Δ. Β. Βαγιακακος, Τά έξ άνθρωπωνυμίων τοπωνύμια τού ελληνικού χώρου. 
(Σχεδίασμα), Αρμός. Τιμητικός τόμος στον καθηγητή N. Κ. Μοντοόπονλο για τα 25 χρόνια πνευ

ματικής του προσφοράς στο Πανεπιστήμιο, Α', Θεσσαλονίκη 1990, 281-298. Για την τοπική παρά
δοση των τοπωνυμίων, βλ. Σ. Σμύρνης, Τοπωνυμίαι Λινίσταινας ’Ολυμπίας, Πελοποννησιακά 17 
(1987-88), 182-183.

172. Για το χωριό, το όνομα και την ιστορία του, βλ. Ηλιοπουλος, Τό τοπωνυμικόν τής επαρ
χίας ’Ολυμπίας, 320-21, 357' Π. Βελιςςαριου, ’Αρχαιολογικά Κάστρου Λινίστενας (Crievecuer), 
Πρακτικά Ε'Διεθνούς Συνεδρίου Πελοποννησιακών Σπουδών (Άργος - Ναύπλιον, 6-10 Σεπτεμ
βρίου 1995), Β-, Αθήνα 1996-1997, 385-410.

173. Βρίσκεται εντός κτήματος ιδιοκτησίας Κωνσταντίνου Παναγούλια.
174. Βελιςςαριου, ’Αρχαιολογικά, 395.
175. Για την Παύλιτζα, το όνομα, την ιστορία και την τοπογραφία της, βλ. Λαμπροπουλου, 

Παύλιτσα, 335-345. Βλ. επίσης Blouet, Expédition scientifique, 3-4, πίν. 1-2.
176. Ορλανδος, Οί σταυρεπίστεγοι, 42-44.
177. Παύλιτζα, ή εκκλησία τής Παναγίας σκεπασμένη, βλ. Ντοκος, Ή έν Πελοποννήσω εκ

κλησιαστική περιουσία, 156.
178. Έχει προταθεί η χρονολόγηση των μεταβυζαντινών τοιχογραφιών στα τέλη του Που 

αιώνα και του ναού στον 13ο αιώνα, βλ. Λαμπροπουλου, Παύλιτσα, 346.
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τος. Η έκταση που καταλαμβάνει η μεταβυζαντινή τοιχογράφηση υποδεικνύ
ει ότι το κτήριο έχει υποστεί και άλλες μετατροπές πριν φθάσει στη σημερινή 
του μορφή. Ο ναός διαθέτει τοιχογραφημένο κτιστό τέμπλο. Το μνημείο έχει οι- 
κοδομηθεί στη θέση αρχαίου κτίσματος, πιθανόν ναού, ενώ δεν θα πρέπει να 
αποκλειστεί και η πιθανότητα να έχει διαδεχθεί παλαιότερη εκκλησία. Το δά
πεδο ανήκει σε πρωιμότερη φάση, ενώ στους τοίχους είναι εντοιχισμένοι όρθι
οι κορμοί κιόνων179.

ΣΤΑΥΡΟΥΛI ΣΤΗ ΦΙΓΑΛΕΙΑ (εικ. 19, σχ. 2)

Στην Παύλιτζα, εντός του αρχαιολογικού χώρου της αρχαίας Φιγαλείας, 
στη θέση Σταυρούλι, είχαν από παλαιά εντοπιστεί τα ερείπια χριστιανικού να
ού180. Πρόκειται για τα λείψανα μεγάλης τρίκλιτης, ξυλόστεγης όπως φαίνεται 
από τις διαστάσεις, βασιλικής. Ανατολικά απολήγει σε μεγάλη ημικυκλική α
ψίδα. Είναι κτισμένη με αρχαίο οικοδομικό υλικό. Το μήκος της δεν μπορεί να 
υπολογιστεί με ακρίβεια, δεδομένου ότι δεν έχει εντοπιστεί το δυτικό πέρας. 
Σήμερα η βασιλική είναι ορατή σε μήκος τουλάχιστον 13 μ. Το κεντρικό κλιτός 
έχει πλάτος 6,25 μ. και τα πλάγια 3 μ., ενώ το συνολικό πλάτος εσωτερικά φθά
νει τα 13,5 μ. Έγινε καθαρισμός του μνημείου και μικρή διερευνητική τομή. Α
ποκαλύφθηκε τμήμα του δαπέδου του ναού, που αποτελείται από μεγάλες α- 
σβεστολιθικές πλάκες. Στον χώρο υπάρχει ακόσμητο τεκτονικό κιονόκρανο με 
διαστάσεις 0,30 μι. ύψος, 0,67 μ. μήκος και 0,36 μ. πλάτος. Από την ίδια θέση 
προέρχεται αρχιτεκτονικό μέλος κοσμημένο με σταυρό181.

ΑΓΙΟΣ ΝΙΚΟΛΑΟΣ ΣΤΗΝ ΚΑΣΤΡΟΥΓΚΑΙΝΑ (εικ. 20, σχ. 3)

Στην κοιλάδα του ποταμού Νέδα, κοντά στο χωριό Καστρούγκαινα182του 
δήμου Φιγαλείας, στη θέση Αγιος Νικόλαος, υπάρχουν τα ερείπια κτίσματος 
δομημένου με αργολιθοδομή183. Τα λείψανα είναι καλυμμένα από πυκνή βλά
στηση, ενώ το νότιο τμήμα του κτίσματος έχει κρημνιστεί στην απότομη πλα
γιά προς τη ρεματιά. Διακρίνεται μια αψίδα στην ανατολική πλευρά και λείψα

179. Τα ευρήματα από τη διάνοιξη τάφων στο σύγχρονο κοιμητήριο επιβεβαιώνουν την υπό
θεση για την ύπαρξη αρχαιότερου κτίσματος στη θέση.

180. Λαμπροπουλου, Παύλιτσα, 34S σημ, 2.
181. Ό.π., 348, 349 εικ. 3.
182. Τοπωνύμιο σλαβικό κατά τον Ηλιοπουλο, Το τοπωνυμικόν τής επαρχίας ’Ολυμπίας, 

357.
183. Λαμπροπουλου, Παύλιτσα, 351-352, η οποία χρονολογεί το μνημείο στη μέση ή στην 

ύστερη βυζαντινή περίοδο.
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να τοίχων βορείως αυτής. Ο προσανατολισμός, η κάτοτρη και το αγιώνυμο 
στοιχειοθετούν με αρκετή πιθανότητα την ταύτισή του με ναό. Το ορατό μήκος 
του (Β-Ν) δεν ξεπερνά τα 5 μ., όμως φαίνεται ότι συνεχίζεται και δυτικότερα. 
Το σωζόμενο πλάτος του συνολικά φθάνει τα 6,2 μ. Ο βόρειος χώρος είναι ορ- 
θογωνικής κατόψεως, διαστάσεων 3,10x2 μ. και κλείνει προς δυσμάς με δύο 
μεγάλες όρθιες λιθόπλακες αδρομερώς λαξευμένες -πάχους 0,22 μ.- οι οποίες 
αφήνουν ένα άνοιγμα 0,67 μ. στο μέσον. Δυτικά του ανοίγματος υπάρχει κίο
νας πακτωμένος στο έδαφος με τόρμο στην άνω επιφάνειά του. Στον βόρειο 
και ανατολικό τοίχο του βόρειου χώρου παρατηρούνται αρμοί στην τοιχοποι
ία, που φανερώνουν μεταγενέστερες μετατροπές. Στα ερείπια υπάρχουν διά
σπαρτα τμήματα αρχιτεκτονικών μελών: τμήματα κορμών αρράβδωτων κιό
νων, τεκτονικό κιονόκρανο, πλάκες κοσμημένες με απλή ταινία. Όλα τα αρ
χιτεκτονικά μέλη είναι κατασκευασμένα από ασβεστόλιθο. Πρόχειρος περιο
ρισμένος καθαρισμός δεν απέδωσε νέα στοιχεία, εκτός από θραύσματα γυάλι
νου αγγείου στην αψίδα.

Από τα παραπάνω μπορούμε να διαπιστώσουμε ότι η μεσοβυζαντινή και 
κυρίως η υστεροβυζαντινή Ηλεία εκπροσωπούνται από ικανό αριθμό θέσεων. 
Μικρότερο είναι το ποσοστό των πρωτοβυζαντινών μνημείων, φαινόμενο που 
μπορεί να ερμηνευθεί από την απουσία εκτεταμένων ανασκαφικών ερευνών. 
Οι πληροφορίες που απέδωσε η πρόσφατη αρχαιολογική και τοπογραφική 
έρευνα προσθέτουν νέες, άγνωστες, θέσεις εκκλησιαστικών μνημείων στον 
χάρτη της Ηλείας και επιτρέπουν την ασφαλέστερη χρονολόγηση και αξιολό
γηση των ήδη γνωστών.
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Εικ. 2. Γοτθικός ναός Γλαρέντζας. Αποψη από βορειοανατολικά
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Εικ. 3. Σπηλαιώδης ναός στο Κάστρο Κυλλήνης. Το εσωτερικό από δυσμάς
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Εικ. 4. Σωτηοούλα Πηνείας. Άποψη από νοτιοανατολικά

Εικ. 5. Παναγία Δαφνιώτισσα. Ανατολική όψη
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Εικ. 6. Ασκηταριό στο Σταυράκι.

Εικ. 7. Αγία Τριάδα Δίβρης. Αποψη από νοτιοδυτικά
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Εικ. 8. Καθολικό μονής Σκαφιδιάς. Αποψη από νοτιοανατολικά

Εικ. 9. Άγιοι Θεόδωροι Λαμπετίου. Κορμοί κιόνων
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Εικ. 10. Επισκοπή Ωλένης. Αποψη από βορειοδυτικά

Εικ. 11. Αγιος Παντελεήμων Μιράκας. Τμήμα της αψίδος
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Εικ. 12. Παναγία Γλάτσας. Βόρεια όψη

Εικ. 13. Αγιος Ανδρέας Μοφκίτζας. Βόρεια όψη
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Εικ. 14. Αγία Άννα Μουντράς. Δυτική όψη

Εικ. 15. Παναγία Κοπάνιτζας. Άγιος στο τόξο της διόδου από την πρόθεση στο ιερό
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Εικ. 16. Αγιος Δημήτριος Βερβίτσας. Αποψη από νοτιοδυτικά

Εικ. 17. Λείψανα ναού στη θέση Αγιος Παντελεήμων Βερβίτσας
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Εικ. 18. Παναγία Παύλιτζας. Άποψη του εσωτερικού από δυσμάς
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Σχ. 2. Βασιλική στο Σταυρούλι Φιγαλείας. Σκαρίφημα κατόψεως

Σχ. 3. Αγιος Νικόλαος Καστρούγκαινας. Σκαρίφημα κατόψεως
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Εικ. 19. Σταυροΰλι Φιγαλείας. Τμήμα της αψίδος από βόρεια

Εικ. 20. Άγιος Νικόλαος Καστρούγκαινας





ΜΠΕΑΤΑ ΚΙΤΣΙΚΗ-ΠΑΝΑΓΟΠΟΥΛΟΥ

ΔΥΤΙΚΟΣ ΜΟΝΑΧΙΣΜΟΣ ΣΤΗΝ ΠΕΛΟΠΟΝΝΗΣΟ. 
ΚΙΣΤΕΡΚΙΑΝΟΙ, ΦΡΑΓΚΙΣΚΑΝΟΙ ΚΑΙ ΔΟΜΙΝΙΚΑΝΟΙ 

ΤΟΝ 13ο ΚΑΙ 14ο ΑΙΩΝΑ

Μετά την κατάληψη της Κωνσταντινούπολης, το 1204, δημιουργήθηκαν 
στο καινούργιο φραγκικό κράτος 12 μοναστήρια κιστερκιανών μοναχών, εκ 
των οποίων μόνο 2 επέζησαν μετά το 1276, το Δαφνί και των Γεργεριστών στην 
Κρήτη. Οι Κιστερκιανοί είχαν πάρει ενεργό μέρος στην 4η Σταυροφορία ύ
στερα από πιέσεις του πάπα Ιννοκεντίου Γ. Στην αρχή δέχθηκαν να βοηθή
σουν οικονομικά και μόνον ορισμένα μέλη τους να ακολουθήσουν τους Σταυ
ροφόρους.

Στην Πελοπόννησο υπάρχουν δύο γνωστά κιστερκιανά μοναστήρια, ο 
Ζαρακάς στον νομό Κορινθίας και η Santa Maria de Verge έξω από τη Μεθώ
νη. Πιθανόν κιστερκιανό ήταν και το μοναστήρι της Παναγίας της Ίσοβας αλ
λά δεν σώζεται καμιά γραπτή μαρτυρία. Στα μοναστήρια της Ανδραβίδας 
ήσαν Δομινικανοί και στις Βλαχέρνες Φραγκισκανοί.

Μέχρι τώρα πολύ λίγη προσοχή δόθηκε στα φραγκικά κτίσματα, επειδή 
υπήρχαν πολλά βυζαντινά με πλούσια παράδοση και τα ερείπια δυτικών εκ
κλησιών φαίνονταν φτωχά, χωρίς ενδιαφέρον. Παρόλα αυτά, οι περιορισμένες 
ανασκαφές των Καναδών στον Ζαρακά και οι ανασκαφές φραγκικών μνημεί
ων στην Κόρινθο από την Αμερικανική Αρχαιολογική Σχολή δείχνουν ότι 
υπάρχουν ακόμη άγνωστα μνημεία που ρίχνουν καινούργιο φως σε αυτή την 
περίοδο.

Οι Κιστερκιανοί ήρθαν πρώτοι στην Πελοπόννησο. Ξέρουμε από γράμμα 
του πάπα Ιννοκεντίου Γ, του 1210, στον ηγούμενο της μονής Hautecombe στη 
Σαβοΐα, ότι ο Γοδεφρείδος Βιλλεαρδουίνος (1209-1226), πρίγκιπας της Αχαΐας, 
του πρότεινε να κτίσει μοναστήρι στην Πάτρα, ως θυγατρική του κιστερκιανού 
μοναστηριού της Hautecombe1. Φαίνεται ότι ο Γοδεφρείδος έκανε αυτή την

1. J. Longnon, Recherches sur la vie de Geoffrey de Villehardouin suivies du catalogue des 
Actes de Villehardouin, Παρίσι 1939,218-219 αρ. 116- ο Ιδιος, L'empire latin de Constantinople et la 
principauté de Morée, Παρίσι 1949, 164-166.
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πρόταση για να βελτιώσει τις σχέσεις του με τον πάπα, ο οποίος είχε πληρο- 
φορηθεί από την εκκλησία της Πάτρας ότι ο Γοδεφρείδος και άλλοι λατίνοι 
άρχοντες είχαν πάρει υπό την κατοχή τους τη γη εκκλησιών και είχαν εξανα
γκάσει τους κληρικούς να πληρώνουν ετήσιο φόρο2.

Δεν έχουμε καμιά πληροφορία αν χτίστηκε ή όχι τέτοιο μοναστήρι στην 
Πάτρα. Ξέρουμε μόνον από τα πρακτικά του Τάγματος ότι κάποιος μοναχός 
της Hautecombe ήταν προηγουμένως, το 1212, ηγούμενος στην Ελλάδα, 
“Quondam abbate Graecia”, αλλά δεν καθορίζεται σε ποιο κιστερκιανό μονα
στήρι3. Επίσης είναι γνωστό ότι ο λατίνος αρχιεπίσκοπος Άντελμος ενθάρρυ- 
νε και βοήθησε την εγκατάσταση γάλλων μοναχών στην Πελοπόννησο και ότι 
το 1210 προσπάθησε να προσελκύσει μοναχούς από τη μονή της Hautecombe4.

Το 1225 ο γιος του Γοδεφρείδου, ο Γοδεφρείδος Β', ζήτησε πάλι από τη γε
νική συνέλευση των Κιστερκιανών να σταλεί ομάδα μοναχών για να ιδρύσουν 
μοναστήρι στην Αχαΐα5. Η συνέλευση ανέθεσε την υπόθεση στον ηγούμενο του 
Morimond στη Σαβοΐα. Ίσως τότε να ιδρύθηκε το μοναστήρι του Saracez, 
σήμερα Ζαρακά, της επισκοπής Κορίνθου6. Το όνομα είναι ελληνικό και ίσως 
προήλθε από κάποια ελληνική κοινότητα εκεί κοντά. Η μόνη πηγή που έχου
με σχετικά με αυτή την τοποθεσία είναι η ιστορία του τάγματος (Statuta), όπου 
στα πρακτικά του αναφέρεται ο Ζαρακάς τέσσερις φορές. Από εκεί γνωρί
ζουμε σίγουρα ότι υπήρχε και δρούσε η μονή το 1236. Επίσης ξέρουμε ότι το 
1241 öl μοναχοί του Ζαρακά και του Δαφνιού είχαν εγκαταλετψει τα μοναστή
ρια τους. Το 1257 και το 1260 αναφέρεται ότι ο ηγούμενος του Ζαρακά απού
σιαζε από την επιβεβλημένη παρουσία του στη συνέλευση του τάγματος. Γνω
ρίζουμε ακόμη ότι είχε γίνει λόγος να βρεθεί καινούργια τοποθεσία για το μο
ναστήρι του Ζαρακά, πράγμα περίεργο, γιατί το μέρος όπου είχε κτισθεί ήταν 
ιδεώδες γι’ αυτούς, είχε τρεχούμενα νερά, καλή γη, ήταν μακρυά από συνωστι
σμό, έτσι όπως το επιθυμούσαν οι Κιστερκιανοί. Ίσως όμως οι σχέσεις με τον 
ντόπιο πληθυσμό να μην ήταν καλές. Το 1276 οι Κιστερκιανοί εγκατέλειψαν τα 
μοναστήρια τους στην Ελλάδα. Ο Ζαρακάς είναι γνωστό μόνον ότι λειτουρ
γούσε ώς το 1260.

2. Elisabeth A. R. Brown, The Cistercians in the Latin Empire of Constantinople and Greece 
1204-1276, Traditio 14 (1958), 86.

3. J. M. Canivez, Les Statuta selecta capitulorum generalium ordinis Cisterciensis ab anno 1116 
ad annum 1786,1, Λουβαίν 1933,397 αρ. 36.

4. Δ. A. Ζακυθηνος, Ό αρχιεπίσκοπος ’Άντελμος καί τά πρώτα ετη της λατινικής εκκλησίας 
Πατρών, ΕΕΒΣ 10 (1933), 407,408,409.

5. Brown, The Cistercians, 93-118.
6. Ο L. Janauschek, Originum Cisterciensium, I, Βιέννη 1877,227, υποστηρίζει ότι το 1223-24 

ιδρύθηκε το μοναστήρι του Saracez - Ζαρακά.
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Άλλη κιστερκιανή μονή στην Πελοπόννησο ήταν η Σάντα Μαρία ντε Βέρ- 
γε, μονή καλογραιών, κτισμένη πριν από το 12677. Τα ερείπια σώζονται ακόμη 
καλυμένα από αγριόχορτα και δεν έχει γίνει ανασκαφή. Βρίσκεται 2-3 χιλιό
μετρα έξω από τη Μεθώνη μέσα σε καλλιέργειες8. Από το 1246 ώς το 1278 η 
περιοχή ήταν διαρκώς εμπόλεμη μεταξύ Φράγκων και Βυζαντινών. Τελικά, οι 
καλόγριες διώχθηκαν το 1267 από τον ελληνικό πληθυσμό, ο οποίος και κατέ
στρεψε εντελώς το μοναστήρι. Η ηγουμένη Δεμέτα Παλαιολόγου τις οδήγησε 
στην Ιταλία. Το 1267 έφθασαν στο Μπρίντιζι και πολύ σύντομα εγκαταστάθη- 
σαν στο μοναστήρι του Αγίου Βενεδίκτου του Conservano.

Εκτός από τον Ζαρακά και τη Σάντα Μαρία ντε Βέργε, έχουμε στην Πε
λοπόννησο και τα μοναστήρια της Παναγίας της Ίσοβας στο Μπιτσιμπάρδι, ό
πως λέγεται σήμερα το χωριό, τη δομινικανή εκκλησία της Ανδραβίδας και το 
μοναστήρι των Βλαχερνών, που κατοικήθηκε από φραγκισκανούς μοναχούς.

Η αρχιτεκτονική των Κιστερκιανών έχει ιδιαίτερο ενδιαφέρον για την ε
ξέλιξη της γοτθικής αρχιτεκτονικής. Παρόλη την απλότητα του σχεδίου της, 
μετέφερε τον γοτθικό ρυθμό στην κεντρική και μεσογειακή Ευρώπη και συνέ
βαλε σημαντικά στη δημιουργία ενός καινούργιου γοτθικού τύπου εκκλησίας 
με πλατειά κλιτή, χαμηλή οροφή, όπως ήταν οι Hallenkirchen του Μου και 
15ου αιώνα.

Το τάγμα των Κιστερκιανών ιδρύθηκε από τον Robert de Molesme στο 
Citeaux της Γαλλίας το 1098. Εκεί έφερε μαζί του 21 μοναχούς ερημίτες που ή
θελαν να ζήσουν μακριά από τον κόσμο σε παρθένα φύση, για να διατηρήσουν 
έτσι την ιδέα της ερήμου. Ήθελαν πιο αυστηρούς κανόνες από αυτούς που 
ακολουθούσαν οι Βενεδικτίνοι, τάγμα που είχε ιδρυθεί τον 6ο αιώνα από τον 
Άγιο Βενέδικτο. Σκοπός τους ήταν η σιωπή, η φιλανθρωπία και η ομοφωνία 
μεταξύ τους. Σύντομα πολλαπλασιάσθησαν στη Δύση και απλώθηκαν σε όλη 
την Ευρώπη μέχρι και την Ελλάδα.

Η κιστερκιανή εκκλησία έπρεπε να είναι μέτριων διαστάσεων με απλου- 
στευμένο αρχιτεκτονικό σχέδιο και λιτή διακόσμηση. Βέβαια, πολλά από τα 
παραδείγματα που έχουμε τον 13ο αιώνα ξεφεύγουν από αυτά τα ιδεώδη και 
γίνονται πιο επιτηδευμένα, ιδίως στην Αγγλία, όπου γενικά διαφέρει η γοτθι
κή αρχιτεκτονική. Το μοναστήρι του Ζαρακά9 είναι αναμφισβήτητα γοτθικό

7. J. Μ. Canivez, Citaux (Abbaye), DHGE 12 (1953), 860-862, όπου αναφέρονται τρία μονα
στήρια. Το πρώτο είναι: “De viridiario beate Mariae” της επισκοπής Μεθώνης.

8. X. Μπουρας, Επανεξέταση τοΰ λεγομένου 'Αγιολέου κοντά στήν Μεθώνη, Φιλία ’Έπη εις 
Γεώργιον Ε. Μυλωνάν, Γ, Αθήνα 1989, 302-311, 319-322.

9. A. Bon, La Morée franque. Recherches historiques, topographiques et archéologiques sur la 
principauté d’Achaïe (1205-1430), Παρίσι 1969, 553-559· Beata Kitsiki Panagopoulos, Cistercian 
and Mendicant Monasteries in Medieval Greece, Σικάγο - Λονδίνο 1979,27-42.



294 ΜΠΕΑΤΑ ΚΙΤΣΙΚΗ-ΠΑΝΑΓΟΠΟΥΛΟΥ

κτήριο. Ανασκάφηκε αρχικά από τον Α. Ορλάνδο (1924-30)10 και τον Ε. Στίκα 
(1962). Κατόπιν κανείς δεν ασχολήθηκε με αυτό. Έτσι χάθηκαν πολλά κομμά
τια από το κτήριο.

Το 1984 δόθηκε άδεια στην Καναδική Αρχαιολογική Σχολή να καθαρίσει 
το οικόπεδο από τα χόρτα. Ξεκινώντας από μια γεωφυσική μελέτη, που αποτε
λούσε μέρος της εργασίας τους στην αρχαία Στυμφαλία, οι Καναδοί διαπίστω
σαν, χωρίς όμως ανασκαφές, ότι υπάρχουν ίχνη από κτήρια στη νότια πλευρά 
της εκκλησίας. Οι ανασκαφές επαναλήφθηκαν το 1993 από το Μεσαιωνικό 
Ινστιτούτο του Τορόντο. Διήρκεσαν 4 χρόνια και σταμάτησαν το 199711.

Η κάτοψη της εκκλησίας του Ζαρακά είναι η χαρακτηριστική των κιστερ- 
κιανών εκκλησιών (εικ. 1). Μέτριων διαστάσεων, με ορθογώνιο ιερό που προ
εξέχει ανατολικά, έξι μεγάλους κίονες με τέσσερις συνδεόμενους ημικιονί- 
σκους (εικ. 2). Ol κίονες χώριζαν την εκκλησία σε τρία κλιτή που κατέληγαν σε 
δύο παρεκκλήσια με τετράγωνες αψίδες, όπως του ιερού. Δύο από τους ημι- 
κιονίσκους του κάθε κίονα υποστήριζαν αψίδες ανάμεσα στα κλιτή και άλλοι 
δύο συνεχίζονταν ώς τη στέγη. Αν η στέγη του κεντρικού κλιτούς ήταν συνε
χής πέτρινη καμάρα, χωρίς σταυροθόλια, τότε δεν θα υπήρχαν παράθυρα που 
να φώτιζαν το κεντρικό κλιτός, όπως νόμιζε ο Ορλάνδος, γιατί η καμαρωτή 
στέγη είναι πολύ βαρειά και δεν επιτρέπει ανοίγματα. Τα πλάγια κλιτή θα εί
χαν σίγουρα πέτρινη θολωτή στέγη και πιθανότατα σταυροθόλια. Οι Κιστερ- 
κιανοί δεν ήθελαν ol εκκλησίες τους να επεκτείνονται σε ύψος και επέτρεπαν 
τα σταυροθόλια μόνο στα πλάγια κλιτή και στο ιερό. Από τη βόρεια πλευρά ο 
εξωτερικός τοίχος υποστηριζόταν από κάθετες αντηρίδες, ενώ ο νότιος φαίνε
ται ότι αποτελούσε μέρος της στοάς της αυλής. Αυτή η αυλή αποκαλύφθηκε με 
τις καινούργιες ανασκαφές. Οι ανασκαφές των Καναδών δείχνουν επίσης ότι 
υπήρχε εξωνάρθηκας τον οποίο δεν γνώριζε ο Ορλάνδος. Απόδειξη γι’ αυτό 
είναι ότι στη δυτική πλευρά έχει δύο κίονες και κιονόκρανα που βρίσκονταν ε
κεί για να στηρίζουν τον θόλο του εξωνάρθηκα. Οι πεσσοί που υποστήριζαν 
ένα στέγασμα στην κεντρική είσοδο του εξωνάρθηκα είναι καμμένοι από πυρ
καγιά. Βρέθηκαν κεραμίδια και ένα πεσμένο τόξο (εικ. 3). Οι καταστροφές αυ
τές φαίνεται ότι οφείλονταν σε σεισμό.

Τελευταία ήρθαν στο φως τα ίχνη του νοτιοδυτικού τοίχου του εξωνάρθη
κα και μία νότια είσοδος που θα χρησίμευε για τους λαϊκούς μοναχούς που έ
μπαιναν από την αυλή (εικ. 4). Άλλη μια είσοδος υπήρχε στη νοτιοανατολική

10. A. Κ. Ορλάνδος, Ή φραγκική έκκλησία τής Στυμφαλίας, Mélanges offerts à Octare et 
Melpo Merlier, à l’occasion du 25e anniversaire de leur arrivée en Grèce, III, Αθήνα 1957,99-116.

11. Sheila D. Campbell, The Cistercian Monastery of Zaraka, Échos du Monde Classi- 
que/Classical Views 41/16 (1997), 177-196.
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πλευρά του εξωτερικού τοίχου (εικ. 5) και μάλλον θα συνέδεε την εκκλησία με 
τους κοιτώνες των μοναχών, που όμως ακόμη δεν έχουν βρεθεί.

Στη βορειοανατολική πλευρά της εκκλησίας υπήρχε πέτρινη βάση καμπα
ναριού. Οι Κιστερκιανοί απαγόρευαν τα καμπαναριά εκτός από ορισμένες 
περιπτώσεις. Εδώ φαίνεται ότι χρειαζόταν για να καλούν τους μοναχούς που 
δούλευαν στους αγρούς μακριά από την εκκλησία.

Με τις τελευταίες ανασκαφές διαπιστώθηκε ότι τα θεμέλια της εκκλησίας 
δεν ήσαν πολύ βαθειά και ότι δεν είχε κτισθεί επάνω σε αρχαίο ναό. Ανατολι
κά από το ιερό βρέθηκε ένας τάφος, ίσως του ιδρυτή ηγουμένου.

Έχει ειπωθεί πολλές φορές ότι ol Κιστερκιανοί ως επί το πλείστον έκτιζαν 
μόνοι τους τα μοναστήρια τους (εικ. 6). Και εδώ ίσως η προσεγμένη εργασία 
στα κιονόκρανα και στα τόξα να έγινε από τους ιδίους. Οι εξωτερικοί τοίχοι 
(εικ. 7) είναι κτισμένοι από καλά λαξευμένους δόμους και λίθους, οικοδομικό 
υλικό σε δεύτερη χρήση που προέρχεται από τη γειτονική αρχαία Στύμφαλο. 
Το παραγέμισμα όμως του τοίχου, αποτελούμενο από φθηνότερο υλικό με μι
κρές πέτρες, φαίνεται να το δούλεψαν έλληνες εργάτες της περιοχής. Μισθω
τοί και δουλοπάροικοι δούλευαν κοντά στους μοναχούς και τους νεοφώτι
στους12.

Δυτικά της αυλής υπήρχε ένα διώροφο κτήριο, πιθανώς κουζίνα στο 
κάτω πάτωμα και τραπεζαρία επάνω.

Δύο ακόμη ενδιαφέροντα στοιχεία υπάρχουν στον Ζαρακά. Δυτικά μια 
διώροφη πύλη και ανατολικά ένα σιδηρουργείο. Η πύλη ακουμπούσε στα τεί
χη που περιέκλειαν το μοναστήρι, τα οποία όμως έχουν τελείως εξαφανισθεί. 
Στην πύλη βρέθηκε πολλή στάχτη που μεταφέρθηκε αργότερα από την περιο
χή που δούλευαν το μέταλλο. Ο Ζαρακάς ξανακατοικήθηκε, αφού έφυγαν οι 
μοναχοί, σε δεύτερη φάση τον 14ο και σε τρίτη τον 15ο αιώνα.

Σε ένα τελευταίο άρθρο της η Κ. Salzer, η οποία εργάστηκε στην ανασκα- 
φή, χαρακτηρίζει την αρχιτεκτονική αυτή ως αρχιτεκτονική του Μόριά, υπο
νοώντας ότι ξεχώριζε από την κιστερκιανή αρχιτεκτονική της Δύσης, δίνοντας 
ως παράδειγμα την Αγγλία13. Όμως, οι Κιστερκιανοί στην Ελλάδα δεν επηρε
άστηκαν από το περιβάλλον τους στα λίγα χρόνια που ήσαν εκεί. Τουναντίον, 
έμειναν προσηλωμένοι στα αρχικά ιδανικά τους. Όσο για τα αγγλικά πα
ραδείγματα είναι εντελώς άσχετα. Τα πιο κοντινά για την κιστερκιανή γοτθική 
αρχιτεκτονική στην Ελλάδα παραδείγματα βρίσκονται στην Ιταλία.

12. L. Pressouvre, Le rêve cistercien, Παρίσι 1990,99.
13. Kathryn Salzer, A Study of the Cistercian Abbey of Zarakas. Gatehouses and Mother- 

houses, Mediaeval Studies 61 (1999), 297-306.
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Στις ανασκαφές της Αμερικανικής Σχολής στην αρχαία Κόρινθο, το 1992, 
ήλθαν στο φως αρκετά φραγκικά κτίσματα (εικ. 8)14. Αποκαλύφθηκε μία πλα
τεία και γύρω από αυτήν διάφορα κτίσματα και μία εκκλησία που χρονολογεί
ται από τα μέσα του 13ου αιώνα. Σε μικρή απόσταση βρίσκεται και μία βασιλι
κή δυτικού ρυθμού, περιτριγυρισμένη από μοναστηριακά κτήρια. Ονομαζόταν 
μοναστήρι του Αγίου Ιωάννου αλλά δεν ξέρομε πότε έλαβε το όνομα αυτό. 
Στα τελευταία χρόνια της Τουρκοκρατίας είχε μετατραπεί σε ορθόδοξη εκκλη
σία. Εξακολουθούσε να είναι μοναστήρι ώς τα 1600 και κατεδαφίσθηκε το 
1937. Ο Αμερικανός αρχαιολόγος Scranton χρονολόγησε την ανέγερσή της στα 
τέλη του 12ου αιώνα και όπως δείχνουν τα νομίσματα που βρέθηκαν εκεί πι
θανόν να ήταν μικρή βυζαντινή εκκλησία που την εγκατέλειψαν οι 'Ελληνες ό
ταν ήλθαν οι Φράγκοι το 1204. Οι τελευταίοι την επεξέτειναν και την κάλυψαν 
με θόλους15. Επίσης πρόσθεσαν και άλλα κτίσματα και δημιουργήθηκε το μο
ναστήρι. Δεν γνωρίζουμε ποιοι μοναχοί το κατοίκησαν, ίσως Βενεδικτίνοι.

Το 1312 η Κόρινθος υπέστη επιδρομή και καταστροφές από τους Κατα- 
λανούς. Στα τέλη του Μου αιώνα οι Ιππότες του Αγίου Ιωάννου ίσως να επέ- 
κτειναν το μεσαίο κλιτός της μικρής εκκλησίας δίπλα στην πλατεία. Ήταν βυ
ζαντινού ρυθμού και πιθανό να είχε παραχωρηθεί επί Φράγκων από τον Γο- 
δεφρείδο Α' στους Βενετούς, οι οποίοι απαιτούσαν να έχουν μια εκκλησία, ένα 
δικαστήριο και να μην πληρώνουν φόρους σε κάθε πόλη με την οποία είχαν 
εμπορικές σχέσεις. Η περιοχή γύρω από την εκκλησία δεν είναι τελείως ανα
σκαμμένη και είναι πιθανό να έρθουν στο φως, στο μέλλον, μοναστηριακά κτί
σματα. Η αόριστη έκφραση «φραγκική» αντί «γοτθική» αρχιτεκτονική ταίρια
ζε περισσότερο επειδή δεν υπάρχουν αρκετές πληροφορίες.

Το μοναστήρι της Παναγίας της Ίσοβας16 στην Ηλεία δημιουργεί ερωτή
ματα σχετικά με την ίδρυσή του. Είναι αναμφισβήτητα γοτθικού ρυθμού αλλά 
δεν έχουμε καμιά ένδειξη ότι είναι μονή Βενεδικτίνων, όπως υποστήριξε ο 
Buchon17. Καμία πηγή δεν το επαληθεύει, παρόλο που και αυτοί ακολούθησαν 
τους Σταυροφόρους. Το μοναστήρι της Ίσοβας αναφέρεται στο Χρονικό του 
Μορέως αλλά όχι σχετικά με την ίδρυσή του. Γνωρίζουμε μόνον ότι κάηκε το 
1263 κατά τη μάχη της Πρινίτσας από τους τούρκους μισθοφόρους των Ελλή
νων. Και οι τελευταίες ανασκαφές δεν έλυσαν το πρόβλημα της ίδρυσης αυτού

14. C. K. Williams, II - Ο. Η. Zervos, Frankish Corinth: 1991, Hesperia 61 (1992), 135-136.
15. R. Scranton, Medieval Architecture in the Central Area of Corinth (Corinth XVI), 

Πρίνστον 1957.
16. Bon, Morée, 537-544· Kitsiki Panagopoulos, Cistercian Monasteries, 42-49.
17. J.-A. Buchon, La Grèce continentale et la Morée. Voyage, séjour et études historiques en 

1840 et 1841, Παρίσι 1843,498.
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του λατινικού χτίσματος, που παρόλη την απλότητά του έχει ιδιαίτερη ομορ
φιά.

Πρόκειται για μονόκλιτη βασιλική με πεντάπλευρη αψίδα (εικ. 9). Δεν έ
χει νάρθηκα και η δυτική πλευρά στέκει ακόμη όρθια, σε αντίθεση με το ιερό 
και τον νότιο τοίχο που είναι εντελώς καταστραμμένοι. Καλυπτόταν με ξύλινη 
στέγη που ακουμπούσε σε πέτρινα φουρούσια και δεν είχε κίονες με κιονόκρα
να και σταυροθόλια, εκτός από το τμήμα επάνω από το ιερό. Κομμάτια από 
σταυροθόλια βρέθηκαν στον τοίχο της γειτονικής εκκλησίας του Αγίου Νικο
λάου που κτίσθηκε, μετά την εγκατάλειψη της εκκλησίας της Παναγίας, μάλ
λον για τη δυτική λειτουργία από έλληνες εργάτες.

Οι τοίχοι της Παναγίας είναι κτισμένοι με καλοπελεκημένες πέτρες που 
δίνουν την εντύπωση περιποιημένης εργασίας. Ιδίως οι πέτρες των παραθύ
ρων από ψαμμόλιθο είναι πολύ προσεκτικά κομμένες. Στη βόρεια πλευρά υ
πήρχε αυλή περιτριγυρισμένη από σκεπασμένη στοά, που ακουμπούσε επάνω 
στα πέτρινα φουρούσια του εξωτερικού τοίχου της εκκλησίας (εικ. 10). Η αυ
λή, αντίθετα από τη δυτική συνήθεια, ήταν στη βόρεια πλευρά της εκκλησίας 
γιατί το έδαφος εκεί ήταν πιο ομαλό.

Ανατολικά της αυλής υπήρχε ένα διώροφο κτήριο. Στον τοίχο της εκκλη
σίας φαίνονται τα ίχνη του δεύτερου ορόφου όπου θα έπρεπε να ήταν κοιτώ
νες. Στο εσωτερικό της εκκλησίας η επίχωση καλύπτει μεγάλο μέρος των τοί
χων. Η εκκλησία έχει δύο εισόδους από τη στοά της αυλής αλλά καμία είσοδο 
δυτικά, επειδή ήταν μονή και δεν υπηρετούσε ενορία.

Το μοναστήρι της Παναγίας της Ίσοβας ήταν σίγουρα κτισμένο από δυτι
κούς μοναχούς. Αυτό είναι φανερό από την τοιχοδομία, τα παράθυρα και την 
ξύλινη στέγη. Δεν γνωρίζουμε τίποτα για τους μοναχούς αλλά σίγουρα δεν 
μπορεί να ήσαν Δομινικανοί ή Φραγκισκανοί, γιατί το μοναστήρι ήταν απομα
κρυσμένο από τον κόσμο και ακατάλληλο για προσηλυτισμό. Η γνώμη του 
Buchon ότι ήσαν Βενεδικτίνοι δεν είναι σύμφωνη με τη μεγάλη απλότητα του 
κτηρίου. Υπάρχει μεγαλύτερη πιθανότητα να ήσαν Κιστερκιανοί και να είχαν 
σταλεί κι αυτοί από τη Σαβοΐα σε ανταπόκριση στις δύο αιτήσεις των Βιλλεαρ- 
δουίνων, το 1210 και το 1225. Ξέρουμε μόνον τον Ζαρακά αλλά όχι ποιο ήταν 
το άλλο μοναστήρι.

Για τη γειτονική εκκλησία του Αγίου Νικολάου18 δεν θα μιλήσω γιατί δεν 
υπάρχουν καθόλου πληροφορίες.

Στην Ανδραβίδα της Ηλείας, πρωτεύουσα του φραγκικού πριγκιπάτου 
της Αχαΐας, σώζεται άλλη μια γοτθική εκκλησία, η Αγία Σοφία19. Ήταν δομινι

18. Bon, Morée, 544-547· Kitsiki Panagopoulos, Cistercian Monasteries, 52-56.
19. Bon, Morée, 547-553' Kitsiki Panagopoulos, Cistercian Monasteries, 65-77.
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κανή εκκλησία που χτίστηκε μάλλον το 1220 με ξύλινη στέγη, ενώ γύρω στο 
124020 προστέθηκαν θόλοι και σταυροθόλια. Οι Δομινικανοί και οι Φραγκι
σκανοί ήσαν στη διάθεση του πάπα για να τον βοηθήσουν στην πολυπόθητη 
ένωση των εκκλησιών, την οποία επεδίωκε να επιτύχει με απευθείας επαφές με 
τους Έλληνες και όχι πλέον διά του λατίνου πατριάρχη. Τα κτήριά τους ήσαν 
πολύ απλά για να είναι εμφανής η φτώχεια και η ταπεινότητά τους. Ήταν κτι
σμένα μέσα σε πόλεις για να μπορούν να πλησιάζουν όσο το δυνατόν περισσό
τερους πιστούς. Όπως οι Κιστερκιανοί, δεν είχαν αρχιτεκτονικούς και αισθητι
κούς κανόνες αλλά ακολουθούσαν περιοριστικές προδιαγραφές. Τα κτήριά 
τους ήσαν χαμηλά με στέγη ξύλινη εκτός από το τμήμα του ιερού. Πολλές φο- 
ρές χρησιμοποιούσαν εκκλησίες άλλων ταγμάτων γιατί δεν είχαν οικονομική 
άνεση.

Η Αγία Σοφία ήταν μια από τις τρεις εκκλησίες που, κατά το αραγωνικό 
Χρονικό του Μορέως, έκτισε ο Γουλιέλμος Β' Βιλλεαρδουίνος (1246-1278). Πο
λύ πιθανόν κτίστηκε επάνω στα ερείπια βυζαντινής εκκλησίας, όπως φαίνεται 
από τα διακοσμητικά στοιχεία που βρέθηκαν εκεί στις ανασκαφές του πανεπι
στημίου της Μιννεσότας21. Πρόκειται για μεγάλη τρίκλιτη βασιλική της οποίας 
το μεσαίο κλιτός είναι δυο φορές πλατύτερο από τα πλάγια. Το ιερό και τα δύ
ο παρεκκλήσια είναι ορθογώνια (εικ. 11). Σώζονται μόνο μερικά ίχνη από τους 
κίονες που χώριζαν τα κλιτή και μια βάση τους. Οι τελευταίες ανασκαφές απο- 
κάλυψαν και τη βάση του βορείου τοίχου22. Παρ’ όλα αυτά είναι άγνωστο αν 
κτίσθηκε η εκκλησία σε μια φάση ή αν υπάρχουν διάφορες οικοδομικές φά
σεις.

Μέχρι το 1983 οι ενδείξεις ήσαν ότι σε πρώτη φάση είχε κτισθεί μόνο το 
κεντρικό και το νότιο κλιτός και το νότιο παρεκκλήσιο. Το βόρειο και το νότιο 
παρεκκλήσιο είναι πολύ διαφορετικά και φαίνεται ότι κτίστηκαν σε διαφορε
τικές εποχές. Το τόξο που χωρίζει το βόρειο παρεκκλήσιο από το βόρειο κλί-

20.0 C. D. Sheppard, The Frankish Cathedral of Adravida, Elis, Greece, Journal of the Society 
of Architectural Historians 44 (1985), 219, πιστεύει ότι η εκκλησία κτίστηκε μετά το 1205 και πριν 
το 1231. Το ιερό κτίστηκε κατ’ αρχήν χωρίς τα παρεκκλήσια και τα σταυροθόλια. Ο Ιδιος, 
Excavations at the Cathedral of Hagia Sophia, Andravida, Greece, Gesta 25/1 (1986), 139-144, υπο
στηρίζει ότι στα μέσα του Που αιώνα ξανακτίστηκε η ανατολική πλευρά και τότε προστέθηκαν 
τα παρεκκλήσια και τα σταυροθόλια.

21. Nancy Κ. Cooper, The Frankish Church of Haghia Sophia at Andravida Greece, The 
Archaeology of Medieval Greece, επιμ. P. Lock - G. D. R. Sanders, Οξφόρδη 1996, 29-47. Δίνει 
εκτενή περιγραφή των νεοτέρων στοιχείων που προέκυψαν από την ανασκαφή του πανεπιστημί
ου της Μιννεσότας το 1985.

22. Mary Lee Coulson, The Dominican Church of Saint Sophia at Andravida, The 
Archaeology of Medieval Greece, 49-59.
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τος είναι ένα μέτρο φαρδύτερο από το νότιο, το έδαφος του βορείου παρεκ
κλησίου είναι πολύ πιο υπερυψωμένο από του νοτίου, ενώ και τα παράθυρα 
είναι μακρύτερα.

Το 1964, έγινε αναστήλωση στο βόρειο παρεκκλήσιο γιατί είχε καταπέσει 
η στέγη και το νοτιοανατολικό σταυροθόλιο. Φαίνεται ότι και το τόξο του βό
ρειου παρεκκλησίου προς το βόρειο κλιτός είχε πέσει και ξανακτισθεί, όπως 
φαίνεται από φωτογραφία του 1891, και ένας χαμηλός τοίχος είχε προστεθεί, 
προφανώς για να βοηθήσει τη στερέωσή του. Κατά την εκτίμηση των αρχαιο
λόγων της ανασκαφής του πανεπιστημίου της Μεννεσότας, οι εργάτες που 
δούλεψαν στην αναστήλωση δεν ήσαν πεπειραμένοι. Ο νότιος τοίχος του νοτί
ου παρεκκλησίου είναι παχύτερος, προφανώς γιατί ακουμπούσε επάνω του 
άλλο μοναστηριακό κτήριο. Στον νότιο τοίχο, δίπλα στο παρεκκλήσι υπήρχε 
πόρτα, ενώ στον βόρειο υπάρχουν τα ίχνη ενός παραθύρου.

Οι αμερικανοί αρχαιολόγοι αντιμετώπισαν δυσκολίες στην τελευταία α- 
νασκαφή, γιατί την εκκλησία διασχίζει δυτικά ο σημερινός δρόμος και ο αρ
χαιολογικός χώρος είναι περιορισμένος βόρεια και νότια, ενώ αποκαλύφθη
καν και πολλοί τάφοι μέσα στον χώρο της εκκλησίας.

Η Αγία Σοφία έχει πάντως όλα τα χαρακτηριστικά δυτικής γοτθικής αρχι
τεκτονικής. Το παράθυρο του ιερού, που υπέστη μετατροπές από τους Τούρ
κους, είναι γοτθικό των μέσων του 13ου αιώνα. Δεν έχει διατηρηθεί τίποτα από 
τη λεπτή πέτρινη διακόσμησή του. Δυστυχώς λείπουν πολλά κομμάτια από το 
κτήριο, τα οποία μεταφέρθηκαν αλλού.

Στο ορθόδοξο μοναστήρι των Βλαχερνών23 στην Ηλεία εγκαταστάθηκαν 
φραγκισκανοί μοναχοί. Δεν υπάρχουν πληροφορίες στις ιστορικές πηγές. Το 
βυζαντινό μοναστήρι είχε κτισθεί τον 12ο αιώνα αλλά φαίνεται ότι δεν είχε τε
λειώσει η οικοδομή όταν οι Φράγκοι κατέλαβαν την Πελοπόννησο. Οι φραγκι
σκανοί μοναχοί που εγκαταστάθηκαν εκεί έκαναν μια προσθήκη στο επάνω 
μέρος του νάρθηκα και της δυτικής στοάς (εικ. 12). Η δυτική όμως πρόσοψη, 
όπως είναι σήμερα, οφείλεται στην αναστήλωση που πραγματοποίησαν έλλη- 
νες μοναχοί τον 18ο αιώνα, μετά από σεισμό.

Οι επιδράσεις που άφησε η δυτική μεσαιωνική αρχιτεκτονική στη βυζα
ντινή είναι ελάχιστες και χωρίς συνέπειες, και πολλές φορές ανήκουν όχι στην 
καθαρά φραγκική περίοδο, αλλά στον 12ο αιώνα, όταν υπήρχαν οικονομικές 
και εμπορικές σχέσεις με τη Δύση και ειδικότερα με τη Βενετία.

Εδώ όμως στις Βλαχέρνες έγιναν φραγκικές προσθήκες (εικ. 13) από τους 
φραγκισκανούς μοναχούς του 13ου αιώνα. Ο τοίχος στα υψηλότερα μέρη της

23. Bon, Morée, 561-574- Kitsiki Panagopoulos, Cistercian Monasteries, 77-85.
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εκκλησίας είναι κτισμένος με πυρόλιθο χωρίς κεραμίδι. Ο κοσμήτης κάτω από 
τη στέγη του κεντρικού κλιτούς είναι διακοσμημένος με ρόδακες και στηρίζε
ται επάνω σε δεκατρία φουροΰσια, το τέταρτο από τα οποία έχει ένα λιοντά
ρι, όπως συχνά βρίσκουμε στη Δύση, αν και πρόκειται για εισηγμένο ανατολι
κό μοτίβο.

Ακόμη πιο χαρακτηριστικό στοιχείο δυτικής αρχιτεκτονικής είναι οι κιο
νίσκοι που στέφονται από μικρά κιονόκρανα. Στις Βλαχέρνες βρίσκονται στις 
εξωτερικές γωνίες των τοίχων που πρόσθεσαν ol Φραγκισκανοί (εικ. 14), όπως 
και στις δύο πλευρές του δίλοβου παραθύρου επάνω από τον νάρθηκα, στη 
βόρεια είσοδο και στην κεντρική αιγίδα. Τους ίδιους κιονίσκους βρίσκουμε και 
στην Ανδραβίδα, όπως και γλυπτά πρόσωπα επάνω σε φουρούσια. Τα σταυ
ροθόλια του νάρθηκα (εικ. 15) στις Βλαχέρνες είναι βέβαια δυτικό στοιχείο αλ
λά δεν γνωρίζουμε αν υπήρχαν ήδη στην εκκλησία του 12ου αιώνα ή αν είναι 
προσθήκη των Φραγκισκανών.

Για την εκκλησία της Κοίμησης της Θεοτόκου στον Μέρμπακα (εικ. 16) 
ξέραμε ότι ήταν του 12ου αιώνα βυζαντινή, με δυτικά στοιχεία, κτισμένη πριν 
από την άφιξη των Φράγκων24. Επίσης φαίνεται να έγινε ανακατασκευή του 
ναού τον 13ο αιώνα25. Τώρα πιστεύεται ότι ιδρύθηκε μετά τη φραγκική κατά- 
κτηση της Πελοποννήσου, μετά τα μέσα του 13ου αιώνα26. Η χρονολόγηση του 
μνημείου βασίζεται στα κεραμικά που είναι εντοιχισμένα στον ναό και ανάγο
νται στην περίοδο 1250-1300, όπως επίσης και στις βυζαντινές τοιχογραφίες που 
χρονολογούνται πιθανότατα στα τέλη του 13ου ή στις αρχές του Μου αιώνα.

Θα ήθελα να τελειώσω εδώ, λέγοντας ότι η δυτική μεσαιωνική αρχιτεκτο
νική στην Ελλάδα έχει το ενδιαφέρον της για την ιστορία της μεσαιωνικής 
αρχιτεκτονικής του τόπου μας. Πρέπει να προφυλαχθεί και να συνεχισθεί η 
έρευνά της. Παρόλο που η επίδρασή της είναι μικρή, μας δίνει μια άλλη διά
σταση για την περίοδο αυτή. Ο,τιδήποτε έγινε στον τόπο μας ακόμη και από 
ξένους μας αφορά αλλά και πλουταίνει την ιστορία μας.

24. A. Bon, Art ortiental et art occidental en Grèce au Moyen Age, Mélanges offerts à K. 
Michalowski, Βαρσοβία 1966, 298· ο Ιδιος, Monuments d’art byzantin et d’art occidental dans le 
Péloponnèse au XIIIe siècle, Χαριστήρίον εις 'Αναστάσιον K. Όρλάνόον, Γ, Αθήνα 1966, 92-93· ο 
Ιδιος, Morée, 585· ο Ιδιος, Monuments vénitiens en Grèce centrale et dans le Péloponnèse jusqu’au 
XVe siècle, Venezia e il Levante fino al secolo XV, B', Φλωρεντία 1974, 48, υποστηρίζει ότι κτίσθη- 
κε στα τέλη του Που αιώνα με δυτικές επιδράσεις.

25. X. Μπουρας, Φλιούς, Παναγία Ραχιώτισσα, ΔΧΑΕ περ. Δ' 16 (1991-92), 46.
26. Βούλα Κοντή, Αργολικά σημειώματα, Σύμμεικτα 9 (1994) (= Μνήμη Δ. Α. Ζακνθηνοϋ), 

Α', 266-267.
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Εικ. 1. Ζαρακάς, κάτοψη της μοναστηριακής εκκλησίας μετά τις Καναδικές ανασκαφές

Εικ. 2. Ζαρακάς, κίονας με τέσσερις κιονίσκους
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Εικ. 3. Ζαρακάς, γοτθικό τόξο

Εικ. 4. Ζαρακάς, τομή. Νότιος τοίχος που καταλήγει στον εξωνάρθηκα
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Εικ. 5. Ζαρακάς, τομή με τη στοά της αυλής στη νότια πλευρά της εκκλησίας

Εικ. 6. Κιστερκιανοί μοναχοί κτίζουν εκκλησία
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Εικ. 7. Ζαρακάς, άποψη από (βορειοδυτικά

Εικ. 8. Κόρινθος, ανασκαφές Αμερικανικής Σχολής του 1992



ΔΥΤΙΚΟΣ ΜΟΝΑΧΙΣΜΟΣ ΣΤΗΝ ΠΕΛΟΠΟΝΝΗΣΟ 305

cloister Monastic Bîdçs.

Εικ. 10. Ίσοβα, εκκλησία της 
Παναγίας. Βόρειος τοίχος με φουροΰ- 
σια στα οποία ακουμποΰσε η σκεπα

σμένη αυλή των μοναχών
Εικ. 11. Ανδραβίδα, εκκλησία της Αγίας Σοφίας, 
ανατολική πλευρά. Ιερό και νότιο παρεκκλήσιο.
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Εικ. 12. Μονή Βλαχερνών βυζαντινή, με προσθήκες φραγκισκανών μοναχών 
τον 13ο αιώνα

Εικ. 13. Μονή Βλαχερνών, βόρεια είσοδος
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Εικ. 14. Μονή Βλαχερνών, ανατολική πλευρά με κιονίσκους 
στο επάνω μέρος του κεντρικού κλιτούς

Εικ. 15. Μονή Βλαχερνών, σταυροθόλια του νάρθηκα
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ΟΙ ΙΩΑΝΝΙΤΕΣ ΙΠΠΟΤΕΣ ΚΑΙ ΤΟ ΠΡΙΓΚΙΠΑΤΟ ΤΗΣ ΑΧΑΪΑΣ

Η ανακοίνωση αναφέρεται στην παρουσία του στρατιωτικού τάγματος 
των Ιωαννιτών ιπποτών στην ανατολική Μεσόγειο και ιδιαίτερα στο φραγκι
κό πριγκιπάτο της Αχαΐας κατά το 13ο και 14ο αιώνα. Όπως είναι γνωστό, το 
τάγμα ιδρύθηκε το 1070 στην Ιερουσαλήμ απο αμαλφηνούς εμπόρους και με
τά την Α' σταυροφορία, με βούλλα του 1113, απέκτησε την παπική προστασία. 
Αρχικός στόχος ήταν η άσκηση της ιατρικής και γενικότερα της φιλανθρωπίας 
(xenodochium, hospitale, hospitium) αλλά και η άμυνα των σταυροφορικών 
κρατών της Ανατολής1. Ιδιαίτερα κατά το 14ο αιώνα δόθηκε έμφαση στο

1. Για τους Ιωαννίτες στη Δύση, βλ. ενδεικτικά Τ. Miller, The Knights of Saint John and the 
Hospitals of the Latin West, Speculum 53 (1978), 709-733· A. Forey, Constitutional Conflict and 
Change in the Hospital of St. John During the Twelfth and Thirteenth Centuries, Journal of 
Ecclesiastical History 33 (1982), 15-29 (= Military Orders and Crusades, Aldershot, Variorum 
Collected Studies Series, 1994, αρ. X)· A. Beltjens, Aux origines de Vordre de Malte: de la fondation 
de l'Hôpital de Jerusalem à sa transformation en ordre militaire, Βρυξέλλες 1995· A. Luttrell, The 
Earliest Hospitallers, Montjoie. Studies in Crusade History in Honour of Hans Eberhard Mayer, 
επίμ. B. Z. Kedar - J. Riley-Smith - R. Hiestand, Aldershot, Variorum, 1997, 37-54. Για τους 
Ιωαννίτες στην Ανατολή, βλ. J. Delaville le Roulx, Les Hospitaliers en Terre Sainte et à Chypre 
(1100-1310), Παρίσι 1904· ο Ιδιος, Les Hospitaliers à Rhodes jusqu’à la mort de Philibert de Naillac 
(1310-1421), Παρίσι 1913 (= Les Hospitaliers à Rhodes, 1310-1421, ανατύπ. με εισαγωγή A. 
Luttrell, Λονδίνο, Variorum, 1974)· J. Riley-Smith, The Knights of St. John in Jerusalem and 
Cyprus c. 1050-1310, Λονδίνο 1967· A. Luttrell, The Hospitallers at Rhodes, 1306-1421, A History 
of the Crusades, III. The Fourteenth and Fifteenth Centuries, επιμ. K. Setton - H. W. Hazard, 
Μάντισον Ουισκόνσιν 1975, 278-313 (= The Hospitallers in Cyprus, Rhodes, Greece and the West, 
1291-1440, Λονδίνο, Variorum Reprints, 1978, αρ. I)· ο Ιδιος, The Hospitallers of Rhodes: 
Prospectives, Problems, Possibilities, Die geistlichen Ritterorden Europas, επιμ. J. Fleckenstein - Μ. 
Hellmann, Sigmarigen 1980,243-266 (= Latin Greece, the Hospitallers and the Crusades, 1291-1440, 
Λονδίνο, Variorum Reprints, 1982, αρ. I)· J. Richard, Hospitals and Hospital Congregations in the 
Latin Kingdom in the Early Days of the Frankish Conquest, Outremer - Studies in the History of the 
Crusading Kingdom of Jerusalem, Presented to Joshua Prawer, Ιεροσόλυμα 1982,89-100 (= Croisés, 
missionnaires et voyageurs. Les perspectives orientales du monde latin médiéval, Λονδίνο, Variorum 
Reprints 1983, αρ. Il)· Z. N. Τςιρπανλης, H Ρόόος και οι Νότιες Σποράδες στα χρόνια των 
Ιωαννιτών ιπποτών (14-16ος au). Συλλογή ιστορικών μελετών, Ρόδος 1991· ο Ιδιος, Η Ρόδος και 
11 ιστορία της. (Από τα βυζαντινά χρόνια ώς την ενσωμάτωση με την Ελλάδα), Δωδώνη 20 (1991),
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στρατιωτικό χαρακτήρα του και λειτουργούσε σαν πολεμικό όργανο της σταυ- 
ροφορικής πολιτικής του πάπα. Το τάγμα είχε αυστηρή διοικητική οργάνωση 
και σε αυτό κατέφευγαν κάθε είδους κοινωνικές ομάδες και εθνότητες, κυρίως 
όμως Γάλλοι. Μετά την πτώση της Ιερουσαλήμ στο Σαλαδίνο, το 1187, το τάγ
μα μεταφέρθηκε στην Άκρα μέχρι το 1291, στη συνέχεια βρέθηκε στην Κύπρο 
και το 1310 εγκαταστάθηκε στη Ρόδο ώς το 1522, οπότε μεταφέρθηκε στη 
Μάλτα. Η παρουσία τους στη Ρόδο αποτελούσε στοιχείο σταθερότητας για τη 
χριστιανική Ανατολή. Αν και λειτουργούσε ως όργανο του πάπα στη Ρόδο είχε 
αρκετή ανεξαρτησία, όπως δικαίωμα νομοθεσίας, κοπής νομίσματος και απο
στολής πρεσβειών. Ιδιαίτερα μετά την κατάργηση του τάγματος των Ναϊτών, 
το 1312, το τάγμα ενισχύθηκε οικονομικά με την απορρόφηση των περιουσιών 
τους αλλά και πολιτικά, όντας η ισχυρότερη στρατιωτική δύναμη για την άμυ
να των χριστιανών στην ανατολική Μεσόγειο.

Μετά την ίδρυση του φραγκικού πριγκιπάτου της Αχαΐας, το 1205, οι 
Ιωαννίτες, όπως και τα τάγματα των Ναϊτών και των Τευτόνων, απέκτησαν, 
σύμφωνα με το Χρονικόν τοϋ Μορέως2, περιουσία στην περιοχή με εισόδημα 
τεσσάρων ιπποτικών φεούδων και είχαν φεουδαρχικές υποχρεώσεις όπως και 
οι κοσμικοί φεουδάρχες προς τον πρίγκιπα, δηλ. παροχή στρατιωτικής υπηρε
σίας αλλά όχι φύλαξη (γαρνιζοϋν) συνόρων. Στην άρνηση της λατινικής εκ

τχ. 1 (= Μνήμη Δημήτρη Λονλέ), 373-417' A. Failler, L’occupation de Rhodes par les Hospitaliers, 
REB 50 (1992), 113-135' P. Lock, The Military Orders in Mainland Greece, The Military Orders: 
Fighting for the Faith and Caring for the Sick, επηι. M. Barber, Aldershot, Variorum, 1994' Z. N. 
Τςιρπανλης, Ανέκδοτα έγγραφα για τη Ρόδο και τις Νότιες Σποράδες από το Αρχείο των 
Ιωαννιτών Ιπποτών (1421-1453), Ρόδος 1995' A. Luttrell, The Hospitaller State on Rhodes and its 
Western Provinces, 1306-1462, Aldershot, Variorum Collected Studies Series, 1999. Οι μεγάλοι αξιω- 
ματούχοι του τάγματος ήταν ο μεγάλος μάγιστρος που εκλεγόταν ισόβια, ο πρεκέπτορας (grand 
perceptor, commandeur) ως εκπρόσωπος του μεγάλου μαγίστρου, ο μαρεσάλος με στρατιωτικές 
αρμοδιότητες, ο τουρκοπουλιέρης που διοικούσε το ελαφρύ μισθοφορικό ιππικό, ο θησαυροφύ
λακας ως διαχειριστής των οικονομικών, ο hospitalarius υπεύθυνος του νοσοκομείου, ο vestiarius 
(draper) υπεύθυνος για το ρουχισμό, ο πριόρης (prior, ηγούμενος) διοικητής της εκκλησίας του 
τάγματος και των εφημερίων αλλά και κατώτεροι αξιωματούχοι, όπως ο οικονόμος [yconomus 
hospitalis, βλ. I registri della Cancelleria angioina, έκδ. R. Filangieri (στο εξής Registri), VI, 
Νάπολη 1954, 111 αρ. 502], ή ο elemosinarius, υπεύθυνος για τη συλλογή ελεημοσύνης (Registri, V, 
129 αρ. 121, βλ. σχετικά Luttrell, The Hospitallers at Rhodes).

2. The Chronicle ofMorea, έκδ. 1 Schmitt, Λονδίνο 1904 (επανέκδ. 1967)' Tò Χρονικόν τοϋ 
Μορέως, έκδ. Π. Καλοναρος, Αθήνα 1940 (ανατύπ. 1989), στ. 1951-2009: Τοϋ Αγίου Ίωάννου τοϋ 
Όσπιταλίου τέσοαρα φίε τοϋ έόώκαν... φλάμουρον να σηκώνη- Libro de los fechos e conquistas del 
Principado de la Morea, compilado por comandamiento de don Fray Johan Ferrandez de Heredia. 
Chronique de M orée aux XIIIe et XIVe siècles, έκδ. A. Morel-Fatio, Γενεύη 1885, 31 § 131: quatre 
cavallerias de tierras & de villanos.
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κλησίας να παρέχει την οφειλόμενη υπηρεσία, ο πρίγκιπας προέβη το 1221 σε 
τριετή κατακράτηση των εισοδημάτων τους, τα οποία χρησιμοποίησε για την 
κατασκευή του Χλουμουτζίου. Η ηρεμία επανήλθε στις σχέσεις λατινικής εκ
κλησίας και πρίγκιπα το 1223 με το κονκορδάτο της Ρώμης3. Δεν είναι ακρι
βώς γνωστά πού βρίσκονταν τα φέουδα των Ιωαννιτών. Πιθανότατα κατείχαν 
το Picotin (ταυτίζεται με το τοπωνύμιο Μπουχιώτη, κοντά στην Παλαιόπολη 
Ηλείας4) στις αρχές του 14ου αιώνα, ενώ, σύμφωνα με τον κατάλογο φεούδων 
του πριγκιπάτου το 1377, ως κάστρα των Ιωαννιτών αναφέρονται η Παλαιό
πολη και η Φόστενα στην Αχάία, που είχε δοθεί αρχικά στους Νάίτες5.

Ανατρέχοντας στο Αρχείο του Καρόλου Α' (1266-1285) και του Καρόλου 
Β' του Ανδεγαυού (1285-1309)6, οδηγούμεθα στις εξής διαπιστώσεις σχετικά με 
τη δραστηριότητα του τάγματος. Οι Ανδεγαυοί, ως πιστοί υποτελείς του πάπα 
και υποστηρικτές της πολιτικής του, εξέφραζαν την εύνοιά τους στο τάγμα με 
διάφορους τρόπους. Όπως προκύπτει από τα έγγραφα του ανδεγαυικού 
αρχείου, οι ηγεμόνες φρόντιζαν για την ασφαλή μεταφορά των αξιωματούχων 
του τάγματος7 και επέτρεπαν την ελεύθερη εξαγωγή προϊόντων, κυρίως σιτη
ρών και αλόγων, συχνά από τα κτήματα (massone) των Ιωαννιτών στο βασί
λειο της Νεαπόλεως για την τροφοδοσία του τάγματος στην Άκρα, καθορίζο
ντας όμως αυστηρά τις ποσότητες8. Ιδιαίτερα τα πρώτα χρόνια της βασιλείας 
του Καρόλου Α' πολλές ήσαν οι αποστολές σιτηρών χωρίς την καταβολή δα
σμών (sine jure exiture) για τη συντήρηση των αδελφών του τάγματος στην Ά
κρα9. Οι Ιωαννίτες είχαν αλυκές (saline) στο βασίλειο αλλά και για την απο
στολή αλατιού για τη διατροφή των αδελφών στην Άκρα (hospitale fratrum 
pauperum) χρειάζονταν την άδεια του βασιλέα, εφόσον το προϊόν αποτελούσε 
κρατικό μονοπώλιο10. Επίσης συλλεγόταν ελεημοσύνη για την ενίσχυση των α

3. Βλ. επίσης, Χρονικόν τον Μορέως, στ. 2631-2720, 2664-2668: Όσπιτάλιν ... έβαλεν καί 
έκράτησαν τούς τόπους καί προνοϊες, όπου είχαν κ’ έκρατούσασιν 'ς όλον τό πριγκιπάτο.

4. Στ. Δραγουμης, Χρονικών Μορέως, τοπωνυμικά - τοπογραφικά - ιστορικά, Αθήνα 1921, 
259' A. Bon, La Morée franque. Etudes historiques, topographiques et archéologiques sur la princi
pauté d'Achaïe (1204-1430), Παρίσι 1969,339.

5. A. T. Luttrell, The Principality of Achaea in 1377, B Z 57 (1964), 344 (= The Hospitaliers 
in Cyprus, αρ. XXII): delfreri de sanct Johan lo castello del Paleopuli, lo castello della Fustena· Bon, 
Morée, 100.

6.1 registri della cancelleria angioina, έκδ. R. Filangieri, I-XL.V, Νάπολη 1950-2000.
7. Registri, 1,46 αρ. 75, XI, 120 αρ. 139: de securu conductu, 136 αρ. 224.
8. Registri, 1,295 αρ. 410, III, 286 αρ. 2, 3, XIII, 33 αρ. 143.
9. Registri, 1,295 αρ. 410,411,293 αρ. 402, III, 189 αρ. 474, XIV, 51 αρ. 247, XV, 37 αρ. 147: de 

gratta speciali consentimus, pro usti fratrum. To 1277 ο Κάρολος έστειλε τον Ruggiero San Severino 
ως επίτροπο της ανδεγαυικής αυλής στην Ακρα (ό.π., XXI, 213 αρ. 54).

10. Registri, 1,299 αρ. 428,429, IV, 96 αρ. 634.
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δελφών11 αλλά από την άλλη ζητείτο να δοθεί η δεκάτη (decima) στην Αγία Έ
δρα από την εκμετάλλευση ορυχείων12, αν και σε ορισμένες περιπτώσεις απαλ
λάσσονταν λόγω εύνοιας13.

Σε γενικές γραμμές το τάγμα έχαιρε της εκτίμησης και της εμπιστοσύνης 
των Ανδεγαυών14. Ο μεγάλος μάγιστρος στην Άκρα αποκαλείτο karissimus 
amicus noster15, ενώ συχνά οι Ιωαννίτες χρησιμοποιούνταν σε εμπιστευτικές υ
ποθέσεις (pro nostris serviciis), όπως ως μάρτυρες σε συνθήκες με το Βαλ- 
δουίνο, ψιλώ ονόματι λατίνο αυτοκράτορα Κωνσταντινουπόλεως ή το βασιλέ
α της Τυνησίας16, ως εγγυητές για φύλαξη χρημάτων17 ή ως τοποτηρητές σε 
ορυχεία πολυτίμων μετάλλων18. Επίσης, οι Ανδεγαυοί χρησιμοποιούσαν 
συχνά τα πλοία του τάγματος για εμπορικούς ή στρατιωτικούς σκοπούς19. Το 
τάγμα είχε περιουσία στο βασίλειο της Νεαπόλεως20 21 και στα έγγραφα αναφέ- 
ρονται επικυρώσεις παλαιοτέρων δωρεών αλλά και νέες εκχωρήσεις που προ
έρχονταν από δημευθείσες περιουσίες προδοτών (manifestonim prodito- 
rum)2X. Συχνά μνημονεύονται τα ονόματα αξιωματούχων του τάγματος στο 
βασίλειο, όπως του prior, perceptor, hospitalarius, elemosinarius κ.ά.22.

Ενδιαφέρον παρουσιάζει ανδεγαυικό έγγραφο του 1272 που αφορά ανά
θεση φύλαξης χρημάτων σε ιωαννίτη αξιωματούχο στη Γλαρέντζα, προκειμέ- 
νου να χρησιμοποιηθούν για την πληρωμή των μισθοφόρων23, όπως και ορι
σμένα τα οποία αφορούν αποστολές σιτηρών με πλοία Ιωαννιτών για τον εφο
διασμό των κάστρων της Αχάίας24 και της Κέρκυρας25. Είναι αξιοσημείωτο ότι 
το τάγμα δεν χρησιμοποιείτο από τον Κάρολο Α' για στρατιωτικούς σκοπούς, 
στην αναμέτρηση δηλ. με τον Μιχαήλ Η' Παλαιολόγο. Στα εκατοντάδες έγγρα
φα που αφορούν αποστολές αξιωματούχων και στρατιωτών στην Αχαΐα και

11. Registri, II, 134 αρ. 516: ad opus fratrum militimi et pauperum domus.
12. Registri, XI, 96 αρ. 36.
13. Registri, XXXV, 58 αρ. 141: de gratia speciali.
14. Registri, XXVII, 286 αρ. 197: sub regia protectione.
15. Registri, VII, 233 αρ. 142, XXI, 202 αρ. 28: elder ami frere.
16. Registri, 1,97 αρ. 5, IX, 73 αρ. 27.
17. Registri, X, 28 αρ. 102,37 αρ. 126.
18. Registri, XI, 245 αρ. 216, XIX, 51 αρ. 181.
19. Registri, III, 189 αρ. 474,193 αρ. 492, XV, 41 αρ. 166.
20. Registri, 1,293 αρ. 403, II, 268 αρ. 137,292 αρ. 86, IX, 251 αρ. 181, XI, 184 αρ. 11, XXII, 100 

αρ. 23, XXVII, 82 αρ. 526.
21. Registri, III, 50 αρ. 296, VI, 201 αρ. 1067.
22. Registri, V, 129 αρ. 121, XIII, 33 αρ. 143, XXVII, 87 αρ. 565,265 αρ. 42.
23. Registri, IX, 166 αρ. 233.
24. Registri, IX, 30 αρ. 47.
25. Registri, XIV, 228 αρ. 385, XXXV, 233 αρ. 306.
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γενικότερα στη Ρωμανία δεν αναφέρονται Ιωαννίτες. Αντίθετα το 14ο αιώνα, 
οι Ιωαννίτες μετά την κατάχτηση και την εγκατάστασή τους στη Ρόδο το 
131026 μετατράπηκαν, όπως προκύπτει από τα έγγραφα της εποχής, σε πολεμι
κό όργανο στην υπηρεσία του πάπα. Πολλές ήταν οι προτροπές του πάπα 
προς τους Ιωαννίτες της Ρόδου, προκειμένου να συμμετάσχουν στη σταυρο- 
φορική εκστρατεία, η οποία δεν στόχευε πια στην ανάκτηση των Αγίων Τόπων 
αλλά στην προστασία των λατινικών κτήσεων της Ρωμανίας27. Έτσι, το 1312, ο 
Κλήμης Ε' ζητούσε την επέμβαση των Ιωαννιτών για να εκδιωχθούν οι 
Καταλανοί από τη Ρωμανία28 και να βοηθηθούν οι Ανδεγαυοί της Πελοπον- 
νήσου. Από το 1332 έχουμε διαβουλεύσεις του δόγη με τον πάπα για να υπο
γραφεί η ιερά συμμαχία (liga sacra) εναντίον των Τούρκων29 και το 1344, με τις 
ευλογίες του Κλήμη ΣΤ και τη βοήθεια της Βενετίας, της Γένουας, της Κύπρου 
και των Ιωαννιτών κατελήφθη η Σμύρνη30. Συχνές ήταν οι παπικές παραινέ
σεις τα επόμενα χρόνια για τη διατήρηση της συμμαχίας εναντίον των Τούρ
κων, όπως και της άμυνας της Σμύρνης31. Το 1372 ο πάπας Γρηγόριος ΙΑ' κάλε- 
σε τις λατινικές δυνάμεις σε συνέδριο στη Θήβα, το οποίο όμως δεν πραγματο
ποιήθηκε, προκειμένου να οργανωθεί εκστρατεία {passagium) για να αντιμε
τωπιστεί ο τουρκικός κίνδυνος32. Αν και το σχίσμα της παπικής εκκλησίας από 
το 1378-1417 αποδυνάμωσε το τάγμα, διαχωρίζοντας όσους υποστήριζαν τους 
αντιπάπες της Avignon και όσους τους πάπες της Ρώμης, δεν μείωσε το κύρος 
και τη δραστηριότητά του. Παρά τα διοικητικά και οικονομικά προβλήματα

26. Failler, L’occupation de Rhodes, 113-135.
27. A. Luttrell, The Crusade in the Fourteenth Century, Europe in the Late Middle Ages, 

επιμ. J. R. Hale - J. R. L. Highfield - B. Smalley, Λονδίνο 1965,122-154 (= Latin Greece, αρ. 
XVI). To 1313, nuove indulgenze accordate dal papa all’ordine, βλ. I libri Commemoriali della 
Republica di Venezia. Regesti, έκδ. R. Predelli (στο εξής Commemoriali), I, Βενετία 1876, libro I, 
127 αρ. 566.

28. Diplomatari de l'Orient calala (1301-1409). Colleció de documents per a la història de 
l'expedició catalana a Orient i dels ducats d’Atenes i Neopàtria, έκδ. A. Rubió I Lluch, Βαρκελώνη 
1947, 72 αρ. 56: Fulconi de Villareto, magistro Hospitalis sancii lohannis Ierosolimitani, ... ad 
expellendum vos de partibus Romanie.

29. Commemoriali, II, Βενετία 1878, libro III, 45 αρ. 264.
30. Commemoriali, II, libro IV, 142 αρ. 142-143.
31. Commemoriali, II, libro V, 217 αρ. 21,246 αρ. 153,261 αρ. 225,264 αρ. 241. Η Σμύρνη παρέ- 

μεινε σε χριστιανικά χέρια ώς το 1402. Ο μάγιστρος της Ρόδου παρείχε οπλισμό και 20 γαλέρες για 
την επιχείρηση αυτή (Commemoriali, II, libro III, 124 αρ. 53).

32. R.-J. Loenertz, Athènes et Neopatras, II, AFP 28 (1958), 66 αρ. 176 (= Byzantina et 
franco-graeca, II. Articles choisis parus de 1936 à 1969, επιμ. P.-M. de Contenson - Enrica Follie- 
ri - P. Schreiner, Ρώμη 1978,371-372).
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που αντιμετώπιζαν33, οι Ιωαννίτες διαδραμάτισαν σημαντικό ρόλο στην προ
στασία της Ρωμανίας από τους Τούρκους, ενώ οι προσπάθειες τους για να 
εγκαταστήσουν στρατιωτική βάση στην Πελοπόννησο δεν διακόπησαν καθό- 
λη τη διάρκεια του Μου αιώνα.

Η ιστορία του πριγκιπάτου το 14ο αιώνα ήταν ιδιαίτερα περίπλοκη. Η 
παρακμή και η συρρίκνωσή του, ιδιαίτερα στο β' μισό του αιώνα και τα πρώτα 
χρόνια του 15ου, ήταν απόλυτη, επικρατούσε αναρχία και ανομοιογένεια, ενώ 
διαφορετικά συμφέροντα βρίσκονταν σε σύγκρουση. Ενδιαφέρον παρουσιά
ζει η εξέλιξη και η σταδιακή παρακμή του πριγκιπάτου της Αχαΐας, σε συνάρ
τηση με τις εσωτερικές και εξωτερικές συνθήκες που εναλλάσσονταν. Η ανδε- 
γαυική κυριαρχία ήταν σκιώδης, ενώ η Βενετία ήταν η μεγάλη δύναμη που 
υπαγόρευε τις πολιτικές εξελίξεις34. Παράλληλα, νέες οικογένειες Φλωρεντι
νών και Γενουατών είχαν αντικαταστήσει τις παλιές φραγκικές που είχαν εξα
φανιστεί και αναζητούσαν πολιτική και οικονομική εξουσία. Η φεουδαρχική 
κοινωνία του πριγκιπάτου της κατάκτησης (nova Francia) δεν υπήρχε πλέον. 
Παρόλα αυτά, το ενδιαφέρον των υποψηφίων διεκδικητών δεν είχε εκλείψει, 
κυρίως λόγω της γεωγραφικής θέσης αλλά και της παλαιότερης αίγλης του. Ο 
όρος πριγκιπάτο διατηρείται στα έγγραφα και του 15ου αιώνα διαχωρίζοντάς 
το από το βυζαντινό δεσποτάτο του Μορέως35.

33. Βλ. αυστηρή κριτική από τον κρητο-βενετό έμπορο Emmanuele Piloti, A. Luttrell, 
Emmanuele Piloti and Criticism of the Knights Hospitallers of Rhodes: 1306-1444, Annales de 
l’Ordre Souverain Militaire de Malte 20 (1962), 11-17 (= The Hospitallers in Cyprus, αρ. XXIV). Οι 
Ιωαννίτες συχνά προέβαιναν σε δανεισμούς χρημάτων από βενετούς ή φλωρεντινούς τραπεζίτες 
(Commemoriali, I, libro I, 120 αρ. 535: società Peruzzi), για να αντιμετωπίσουν τις στρατιωτικές 
κυρίως ανάγκες τους.

34. Ας σημειωθεί ότι το 1321 οι βαρώνοι, ανίκανοι να αντιμετωπίσουν τις επιδρομές των Βυ
ζαντινών, συζητούσαν να παραδώσουν το πριγκιπάτο στους Βενετούς, ή ακόμη και στους Κατα- 
λανούς των Αθηνών (Commemoriali, I, libro II, 231 αρ. 278). Οι πρίγκιπες αναζητούσαν τη βοή
θεια των Βενετών (ανανέωσαν τα εμπορικά προνόμια που είχαν από την εποχή του Γουλιέλμου: 
λιανική πώληση υφασμάτων το 1355 στην Αχαΐα, Commemoriali, II, libro V, 234 αρ. 101-102) και 
το 1382 ανανέωσαν τις καλές σχέσεις τους με τη Βενετία (Commemoriali, III, libro Vili, 157 αρ. 
126). Η Ιωάννα Α' της Νεάπολης το 1376 ζήτησε από το βάιλο της Αχαΐας να ορίσει επιτροπή για 
τον καθορισμό των συνόρων του πριγκιπάτου με τις βενετικές κτήσεις της Κορώνης και της Με
θώνης (Commemoriali, HI, libro Vili, 130 αρ. 10-11). To 1388 η Βενετία αγόρασε το Ναύπλιο και 
το Αργος, ενώ η Μαρία d’Enghien υποσχέθηκε ότι θα παντρευόταν βενετό ευγενή (Commemoria
li, III, libro Vili, 195 αρ. 303). Οι Ιωαννίτες δεν δίστασαν να προσεγγίσουν τους Βενετούς και να 
προσφερθούν να οχυρώσουν την Τένεδο αλλά αυτό αντιτίθετο στη συνθήκη του Τουρίνου που 
πρόβλεπε εγκατάλειψη του νησιού.

35. Monumenta Peloponnesiaca. Documents for the History of the Peloponnese in the 14th and 
15th Centuries, έκδ. Julia Chrysostomides (στο εξής Monumenta), Camberley, Surrey 1995,501 αρ. 
257: despotatu Grecie et principatu Achaye.
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Οι Ιωαννίτες αποτελούσαν σημαντική δύναμη στο χώρο της Ρωμανίας, 
την οποία προσπαθούσαν να προσεταιριστούν τόσο οι Δυτικοί όσο και οι Βυ
ζαντινοί. Οι ίδιοι ενδιαφέρονταν να αποκτήσουν μια σταθερότερη βάση στην 
κεντρική Ελλάδα αλλά και το πριγκιπάτο χρειαζόταν καλύτερη άμυνα ενα
ντίον των συνεχιζόμενων τουρκικών επιδρομών36. Μετά το 1330 αναφέρονται 
δύο διοικητές του τάγματος, ένας στο δουκάτο των Αθηνών και ένας στην Πε
λοπόννησο, ενώ το τάγμα είχε εισοδήματα σε όλες τις λατινικές κτήσεις. Το 
1356 ο Ιάκωβος της Σαβοΐας, εγγονός της Ισαβέλλας Βιλλεαρδουίνου και του 
Φιλίππου της Σαβοΐας, πρότεινε στον πάπα Ιννοκέντιο ΣΤ' να αγοράσει τα δι- 
καιώματά του στο πριγκιπάτο και ήταν έντονο το ενδιαφέρον να μεταφερθεί 
η έδρα των Ιωαννιτών από τη Ρόδο στην Πελοπόννησο. Η άρνηση, όμως, του 
πρίγκιπα Ροβέρτου Β' του Τάραντος (1346-1364) απέτρεψε την ολοκλήρωση 
του σχεδίου. Το 1377 η Ιωάννα Α' (1343-1381) με τον τέταρτο σύζυγό της Ό- 
θωνα de Brunswick ενοίκιασε το πριγκιπάτο στους Ιωαννίτες της Ρόδου προς 
4.000 δουκάτα το χρόνο για πέντε χρόνια (1376-1381). Ο Dominique d’Alle
magne (Domenico Alamanid) ανέλαβε την επιτροπεία της ηγεμονίας για λογα
ριασμό των Ιωαννιτών μέχρι το 1381 και έλαβε τους όρκους υποτέλειας από 
τους βαρώνους37. Την ίδια εποχή μεγάλος μάγιστρος στη Ρόδο εξελέγη ο αρα- 
γώνιος Juan Ferrandez de Heredia, ο οποίος είχε ιδιαίτερο ενδιαφέρον για την 
εγκατάσταση των Ιωαννιτών στην κεντρική Ελλάδα και την ανάκτηση των λα
τινικών κτήσεων. Το 1378 στρατολόγησε τις κομπανίες των Ναβαρραίων που 
είχαν σταλεί το 1376 από τον Λουδοβίκο d’Evreux για την κατάκτηση του 
Δυρραχίου, προκειμένου να αντιμετωπίσει τους Αλβανούς στη Βόνιτσα της 
Ακαρνανίας, κατέλαβε τη Ναύπακτο αλλά συνελήφθη αιχμάλωτος από τον 
Ιωάννη Μπούα Σπάτα. Έκτοτε οι Ναβαρραίοι διαδραμάτισαν σημαντικό ρό
λο στο πριγκιπάτο38. Ο Heredia έδωσε εντολή για τη συγγραφή του αραγωνι-

36. Οι συνεχείς επιδρομές των Τούρκων το 1356-1357 στην Πελοπόννησο κινητοποίησαν 
τους Χριστιανούς, ενώ ο Ιωάννης Ε' Παλαιολόγος (1354-1391) ασπάσθηκε το ρωμαιοκαθολικό 
δόγμα το 1369, βλ. A. LuTTRELL.The Hospitallers at Rhodes- D. M. Nicol, Οι τελευταίοι αιώνες του 
Βυζαντίου, 1261-1453, Αθήνα 1996, 424.

37. Delaville le Roulx, Les Hospitaliers à Rhodes, 339' R.-J. Loenertz, Hospitaliers et 
Navarrais en Grèce, 1376-1383. Régestes et documents, OCR 22 (1956), 337 (= Byzanlina et franco- 
graeca. I. Articles parus de 1935 à 1966, επιμ. P. Schreiner, Ρώμη 1970,347)· J. Longnon - P. Topping, 
Documents sur le régime des terres dans la principauté de Morée au XIVe siede, Παρίσι 1969,196.

38. R.-J. Loenertz, Athènes et Neopatras, I, AFP 25 (1955), 136 (= Byzanlina et franco- 
graeca, II, 228). To 1380 η κομπανία του Mahiot de Coquerel και του Jean d’Urtubia αποτελούσαν 
τη δύναμη των Ναβαρραίων στην Πελοπόννησο [societas sistens in principatu Achaiae, βλ. 
Loenertz, Hospitaliers et Navarrais, 332 (= 342)].To 1382 ο βικάριος του Πέτρου Δ' της Αραγώνας 
υπέγραψε συνθήκη (ώς το 1386) με το βάιλο της Αχαΐας και το Νέριο της Κορίνθου, ενώ το 1380
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κού χρονικού του Μορέως, το οποίο ολοκληρώθηκε το 1393 και καλύπτει τα 
γεγονότα μέχρι το 1377, παρέχοντας σημαντικές πληροφορίες για την ιστορία 
του πριγκιπάτου, ιδιαίτερα κατά το 14ο αιώνα. Το 1381 ο Dominique 
d’Allemagne επέστρεψε το πριγκιπάτο στο βάιλο της Ιωάννας, όπως και το πο
σό των 2.000 δουκάτων στους Ναβαρραίους που βρίσκονταν εκεί39. Τον ίδιο 
χρόνο οι ανώτεροι φεουδάρχες (λίζιοι) του πριγκιπάτου και οι Ναβαρραίοι α
ναγνώρισαν ως πρίγκιπα τον Ιάκωβο des Baux, ανιψιό της Ιωάννας, ο οποίος 
έλαβε τους τίτλους του empereur de Constantinople, despote de Romanie, 
prince de Tarente et d’Achaie, όπως και τον Mahiot de Coquerel ως βάιλο και 
τον Πέτρο de Saint Superan διοικητή, οι οποίοι και πρότειναν συνθήκη καλής 
γειτνίασης στους βενετούς καστροφύλακες της Μεθώνης και της Κορώνης. Το 
1383 ο de Baux πέθανε, αναγνωρίζοντας ως διάδοχο των γαιών του τον Λου
δοβίκο A' Anjou, θετό γιο της Ιωάννας. Το 1384 η Μαρία της Βρετάνης, χήρα 
του Λουδοβίκου Α', όρισε ως βασιλέα της Νεαπόλεως τον ανήλικο γιό της 
Λουδοβίκο Β' και το 1387 πώλησε το πριγκιπάτο στους Ιωαννίτες για 20.000 
φιορίνια. Ο κατάλογος του 139140 δίνει εικόνα της ηγεμονίας στα τέλη του αιώ
να και αναφέρει ως διοικητή (πρεκέπτορα) του τάγματος τον Adam Boulart. 
To 1382 ο Θεόδωρος A' (1382-1407), porfirogenitus γιος του Ιωάννη Ε' Παλαιο- 
λόγου, ορίστηκε δεσπότης του Μορέως και το 1397, για να σώσει την Κόρινθο 
από τις τουρκικές επιδρομές, την παραχώρησε στους Ιωαννίτες της Ρόδου, φί
λους του αδελφού του, Μανουήλ Β' (1391-1425). Ας σημειωθεί ότι η Κόρινθος 
είχε δοθεί το 1358 στο φλωρεντινό Νικόλαο Acciaiuoli, ο οποίος την παραχώ
ρησε στο γιό του Αγγελο Acciaiuoli (f 1367). Από το 1370 κυρίαρχος ήταν ο 
Νέριο Acciaiuoli μέχρι το θάνατό του, το 1394, όταν την Κόρινθο ανέλαβε ο 
γαμπρός του Κάρολος Α' Τόκκος, σύζυγος της κόρης του, και στη συνέχεια ο 
Θεόδωρος, επίσης γαμπρός του Νέριο. Στην Κόρινθο αναφέρεται από παλαιά 
διοικητής των Ιωαννιτών41 και το 1399 ο Ιωαννίτης Elie de Fossat ως καστρο
φύλακας της πόλης. Για ένα μικρό διάστημα δεν αναφέρονται επιδρομές Τούρ
κων στην περιοχή. Οι Ιωαννίτες οχύρωσαν τον Ακροκόρινθο και προσέγγισαν 
τον Πέτρο San Superan (διοικητή των Ναβαρραίων), πρίγκιπα της Αχαΐας 
(1396-1402), για να αντιμετωπίσουν τους Τούρκους. Ενδιαφέρονταν να αυξή
σουν την εξουσία τους στην Πελοπόννησο, έτσι αφού απέκτησαν τα Καλάβρυ

ξήτησε τη βοήθεια των Ιωαννιτών για να εκδιώξει τους Ναβαρραίους (που ήσαν στην υπηρεσία 
τους) από το δουκάτο των Αθηνών [Loenertz, Athènes et Neopatras, 1,146 (= 240) αρ. 181],

39. Loenertz, Hospitaliers et Navarrais, 337 (= 347)· Bon, Morée, 254.
40. Bon, Morée, 691-692.
41. Loenertz, Athènes et Neopatras, 1,114 (= 200) αρ. 55.
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τα το 1400 προχώρησαν ώς το Μυστρά, γεγονός που επιβεβαιώνει τη βυζαντι
νή παρακμή αλλά και την αυξανόμενη τουρκική απειλή42. Η έδρα του δεσπο
τάτου μεταφέρθηκε στη Μονεμβασία. Σοβαρή όμως ήταν η αντίδραση των Ελ
λήνων για να μην υποκύψουν στους Λατίνους, όπως και η αντίσταση στην 
ανίερη πολιτική του Θεόδωρου που πωλούσε τα εδάφη του. Κατά τη βραχύ
χρονη κυριαρχία τους στην Κόρινθο, από το 1397 ως το 1404, οι Ιωαννίτες ενί- 
σχυσαν τη θέση τους εξοπλίζοντας τον ισθμό, ενώ προέβαιναν σε προνομιακές 
εκχωρήσεις στους κατοίκους της περιοχής, όπως γαίες ή φορολογικές απαλ
λαγές αλλά και σε επικυρώσεις παλαιοτέρων δωρεών του Νέριο ή του δεσπό
τη. Οι πληροφορίες των εγγράφων είναι χαρακτηριστικές της εσωτερικής ιστο
ρίας μιας κτήσης των Ιωαννιτών της Ρόδου, όπου ο μεγάλος μάγιστρος αποφά
σιζε για οτιδήποτε την αφορούσε. Ετσι, το 1402 ο Philibertus de Nailhaco α
πάλλαξε υποτελή του Έλληνα43 από τις οφειλόμενες εισφορές (ορισμένες βυ
ζαντινής προέλευσης, όπως το τέλος και το βοϊδιατικόν, ίσως ζευγαρατίκιον). 
Επίσης στον Μανόλη Enclava από την Κωνσταντινούπολη, κάτοικο Καλαβρύ
των, επικύρωσε παλαιότερη εκχώρηση του διοικητή του τάγματος στην Κόριν
θο44. Εν τούτοις η λαϊκή αντίδραση ανάγκασε το δεσπότη να διαπραγματευθεί 
με το τάγμα την επιστροφή των βυζαντινών εδαφών. Ο μεγάλος μάγιστρος 
Philibertus de Nailhaco εξουσιοδότησε τον Domenico Alamania και στη συνέ
χεια τον Elie de Fossat να διαπραγματευθεί την επιστροφή του δεσποτάτου 
και της Κορίνθου στο δεσπότη Θεόδωρο Α'45. Έτσι, το 1404 με τη συνθήκη του 
Βασιλοπόταμου (tractatus·, pacta convenciones, promissiones et obligaciones), οι 
Ιωαννίτες επέστρεψαν τα Καλάβρυτα και την Κόρινθο στο δεσπότη του Μο- 
ρέως έναντι του ποσού των 46.500 δουκάτων46. Ως εγγυητής της συνθήκης

42. D. A. Zakythinos, Le Despoten grec de Morée, I. Histoire politique, Παρίσι 1932 (= édition 
revue et augmentée par Chryssa A. Maltézou, Λονδίνο, Variorum, 1975)· R.-J. Loenertz, Pour 
l’histoire du Péloponnèse au XIVe siècle (1382-1404), REB 1 (1943), 186-196 (= Byzantina etfranco- 
graeca, 1,254-264)· Χρύσα A. Maatezoy, Ol ιστορικές περιπέτειες τής Κορίνθου ατά τέλη του 14ου 
αιώνα, Σύμμεικτα 3 (1979), 29-51.

43. Monumenta, 485 αρ. 242: Andree Canacari fideli vassallo nostro et religionis nostre... vineas, 
terras, ... molendina et possessiones, iura et bona alia ... que habes ... et possides ... confirmamus et... 
exemption facimus liberum a tallia, deio, vodiatico et ab omni alio gravamine seu onere.

44. Monumenta, 486 αρ. 243: casalia ... cum omnibus et singulis eorum iuribus et pertinenciis, 
hominibus, subdictis et vassallis.

45. Monumenta, 501 αρ. 257: civitates, castra, terras, possessiones, loca, iura omnia et singula ... 
diete domus in ... despotato [Grecie] et principatu [Achaye] (η Κόρινθος θεωρητικά αποτελούσε 
τμήμα του πριγκιπάτου), 504 αρ. 259.

46. Monumenta, 519 αρ. 271: despotum porfirum genitum.. super vendicione despotatus Grecie 
et castellante Corinthi, ... castellante comitatus de la Sole (η Αμφισσα το 1403 δόθηκε από τους 
Τούρκους στους Ιωαννίτες).
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απεστάλη ο Peter Holt, πριόρης (ηγούμενος) της Ιρλανδίας και τουρκοπουλιέ- 
ρης (διοικητής του μισθοφορικού ιππικού) του τάγματος, παλαιός γνώριμος 
του αυτοκράτορα Μανουήλ Β', υπεύθυνος για την πιστή εφαρμογή των συμ- 
φωνημένων47 και για την υπογραφή συμμαχίας με τους Βυζαντινούς το 1406. 
Αλλά και αργότερα, το 1422, γίνονταν διαβουλεύσεις με το δεσπότη Θεόδωρο 
Β' (1407-1428 μόνος δεσπότης, 1428-1443 με τον Κωνσταντίνο και το Θωμά), 
γιο του αυτοκράτορα Μανουήλ Β', το Zaccaria II Centurione (1402-1430), πρί
γκιπα της Αχαΐας και τον αρχιεπίσκοπο Πατρών για να αποσταλεί βοήθεια 
των Ιωαννιτών στην Πελοπόννησο, προκειμένου να αντιμετωπίσουν τους 
Τούρκους αλλά εκείνοι αρνήθηκαν, διότι τους απασχολούσε η άμυνα της Μ. 
Ασίας48.

Οι αποσπασματικές πληροφορίες των εγγράφων δίνουν εικόνα της πολύ
πλοκης κατάστασης στην οποία είχε περιέλθει το πριγκιπάτο της Αχαΐας πριν 
απορροφηθεί αρχικά από τους Βυζαντινούς του δεσποτάτου του Μορέως και 
στη συνέχεια από τους Τούρκους το 1460, όταν οι αντικρουόμενες δυνάμεις 
των Βυζαντινών, Βενετών, Ανδεγαυών, Φλωρεντινών, Ιωαννιτών και Ναβαρ- 
ραίων διεκδικούσαν την εξουσία. Άξια προσοχής είναι, ακόμη μια φορά, η 
αποδυνάμωση του φραγκικού πριγκιπάτου αλλά και η αδυναμία των Βυ
ζαντινών να αντιμετωπίσουν τους Τούρκους. Το μόνο αίσθημα που διακατείχε 
το λαό και συντέλεσε στη διαφύλαξη του τόπου, έστω και για περιορισμένο 
διάστημα, ήταν το ορθόδοξο δόγμα. Ιδιαίτερα η παρουσία των Ιωαννιτών 
αποτελεί ένα σημαντικό κεφάλαιο στην ιστορία του πριγκιπάτου και πιθανό
τατα ένα σοβαρό λόγο για την καθυστέρηση της τουρκικής κατάκτησης.

47. Monumenta, 523 αρ. 274, 535 αρ. 283.
48. Ε. Gerland, Neue Quellen zur Geschichte des lateinischen Erzbistums Patras, Λιψία 1903, 

171· Bon, Morée, 288.
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ΠΡΟΒΛΗΜΑΤΙΣΜΟΙ ΓΙΑ ΤΗΝ ΙΣΤΟΡΙΑ 
ΤΗΣ ΜΟΝΗΣ ΒΛΑΧΕΡΝΩΝ ΚΥΛΛΗΝΗΣ ΤΟΝ 15ο ΑΙΩΝΑ

Το φραγκοβυζαντινό μοναστήρι της Βλαχέρνας1 (εικ. 1-2) βρίσκεται τέσ
σερα χιλιόμετρα έξω από τη μεσαιωνική Γλαρέντζα, μία πόλη με μεγάλο εμπο
ρικό λιμάνι, που στις αρχές του 15ου αιώνα είχε δυτικό κυρίως πληθυσμό, ή
ταν η πρωτεύουσα του φράγκικου πριγκιπάτου της Αχαΐας και μήλον της έρι- 
δος ανάμεσα στο πριγκιπάτο και το επίσης φράγκικο κράτος των Tocco της

1. A. Κ. Ορλανδος, Αί Βλαχέρνοα της Ηλείας, ΑΕ 1923, 5-35, εικ. 1-62- A. Bon, Art oriental 
et art occidental en Grèce au Moyen Age, Mélanges offerts à Kazimierz Michalowski, Βαρσοβία 
1966, 299, εικ. 8-91 ο Ιδιος, La Morée franque. Recherches historiques, topographiques et archéo
logiques sur la principauté d'Achaïe (1205-1430), Παρίσι 1969,325,561-574,584-589, πίν. 25-32, όπου 
και η παλαιότερη βιβλιογραφία' D. J. Wallace - T. S. R. Boase, The Arts in Frankish Greece and 
Rhodes, A. Frankish Greece, A History of the Crusades, IV. The Art and Architecture of the Crusader 
States, επιμ. K. Setton - H. W. Hazard, Μάντισον Ουισκόνσιν - Λονδίνο 1977, 212, με εκτενή 
βιβλιογραφία. Στα ανωτέρω ο φραγκοβυζαντινός χαρακτήρας του αρχιτεκτονήματος αποδίδεται 
σε δύο διαδοχικές κατασκευαστικές φάσεις, μία βυζαντινή και μία φράγκικη, χρονολογούμενη 
στον 13ο αιώνα' A. Η. S. Megaw, The Chronology of Some Middle Byzantine Churches, BSA 32 
(1931-32), 113, 114, 116, 117, 119, 124, όπου εύστοχες παρατηρήσεις. Αντίθετα, στο R. Traquair, 

Frankish Architecture in Greece, Journal of the Royal Institute of British Architects 3rd ser., 31 (1923- 
24), 76-80, εικ. 25-28, εκτός από τις καθαρά φραγκικές προσθήκες των ναρθήκων, το αρχικό κτή
ριο θεωρείται βυζαντινό με γοτθικές επιδράσεις και χρονολογείται όχι πριν από τα μέσα του 14ου 
αιώνα. Την ίδια γνώμη διατυπώνουν οι X. Μπουρας, Ή φραγκοβυζαντινή εκκλησία τής Θεοτόκου 
στό Ανήλιο (τ. Γκλάτσα) τής ’Ηλείας, ΔΧΑΕ περ. Δ' 12 (1984), 256,261, και Ασπασία Λουβη-Κιζη, 
Δυτικές επιδράσεις στους τρόπους δόμησης βυζαντινών ναών, Δέκατο όγδοο συμπόσιο βυζα
ντινής καί μεταβυζαντινής άρχαιολογίας καί τέχνης. Περιλέγψεις εισηγήσεων καί άνακοινώοεων, 
Αθήνα 1998, 38. Βλ. τέλος, Μ. Κουρουνιωτης, Καθολικό ιεράς μονής Βλαχερνών Ηλείας, ΑΔ 54 
(1999), Μελέτες (υπό εκτύπωση), για μία εις βάθος μελέτη του θέματος, και Φανή Δροςογιαννη, 
Υπολείμματα βυζαντινών τοιχογραφιών στην μονή Βλαχερνών Κυλλήνης, ΑΔ 54 (1999), Μελέτες 
(υπό εκτύπωση). Πρβλ. X. Μπουρας, Φραγκοβυζαντινά μνημεία στην Ελλάδα, Η Βυζαντινή τέχνη 
στην Ελλάδα, επιμ. Α. Αλπαγκο Νοβελλο - Γ. Δημητροκαλλης, Αθήνα 1995,176, εικ. της σ. 173, 
όπου ο συγγραφέας δέχεται την αρχική θέση του Ορλάνδου για δύο διαδοχικές κατασκευαστικές 
φάσεις- ο Ιδιος, Βυζαντινή & Μεταβυζαντινή αρχιτεκτονική στην Ελλάδα, Αθήνα 2001,138,174· 
X. Μπουρας - Λασκαρίνα Μπουρα, Ή έλλαδική ναοδομία κατά τόν 12ο αιώνα, Αθήνα 2002, 96- 
99, 634, εικ. 84-87, 409, 495, 514, 541, με πλούσια βιβλιογραφία.
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Κεφαλληνίας. Καίτοι η έρις αυτή και οι αλλεπάλληλες επιδρομές και ανακτή
σεις πρέπει να είχαν ζημιώσει κάπως την οικονομία της, εξακολουθούσε να 
είναι πόλη μεγάλη και με έντονα δυτικό χαρακτήρα2.

Όμως, τον Δεκέμβριο του 1427 έφθασε στην Πελοπόννησο ο Κωνσταντί
νος Παλαιολόγος, 23 τότε ετών, ο οποίος μέσα σε τρία χρόνια και σε συνεργα
σία με τους αδελφούς του Ιωάννη και Θωμά κατόρθωσε να απαλλάξει όλη την 
περιοχή από τους διάφορους μνηστήρες, από το πριγκιπάτο της Αχαΐας, από 
τους Tocco της Κεφαλληνίας και από το εκκλησιαστικό κράτος του Πανδούλ- 
φου Μαλατέστα της Πάτρας3.

Η Γλαρέντζα στο διάστημα του αγώνα αυτού έχει μία ιδιαίτερη ιστορία. 
Ύστερα από αλλεπάλληλες εναλλαγές κυριάρχων περιήλθε το 1428 στον Κων
σταντίνο ως προίκα της γυναίκας του Μαγδαληνής-Θεοδώρας, ανιψιός του

2. Bon, Morée, 230,320-325,559-561,602-607,692· Ελένη Σαραντη-Mendelovici, Ή μεσαιω
νική Γλαρέντζα, Δίπτυχα 2 (1980-81), 67-68, όπου υποστηρίζεται ότι στις αρχές του 14ου αιώνα η 
Γλαρέντζα είχε παρακμάσει. Βλ. επίσης D. A. Zakythinos, Le Despotat grec de Morée, II. Vie et 
institutions, Αθήνα 1953 (= édition revue et augmentée par Chryssa Maltézou, Λονδίνο, Variorum, 
1975), όπου εις μεν τη σ. 177 διατυπώνεται η γνώμη ότι η Γλαρέντζα εξακολουθούσε να έχει μία 
κάποια ευμάρεια όταν περιήλθε στους Έλληνες το 1428, αν και ήδη η Πάτρα την είχε υποκαταστή- 
σει ως πρώτο λιμάνι της Πελοποννήσου, εις δε τη σ. 256 διατυπώνεται η γνώμη ότι η Γλαρέντζα εί
χε περιπέσει σε μαρασμό λόγω της παρακμής του πριγκιπάτου της Αχαΐας.

3. Γεώργιος Σφραντζης, Giorgio Sfranze, Cronaca, έκδ. R. Maisano (CFHB 29), Ρώμη 1990, 
36-72 κεφ. XVI-XXP Λαονικος Χαλκοκονδυλης, ’Αποδείξεις ιστοριών δέκα, Laonici Chalcocon- 
dylae Atheniensis, Historiarum Libri Decent, έκδ. I. Bekker, Βόννη 1843,239-242· Laonici Chalco- 
condylae, Historiarum Demonstrations, έκδ. E. Darkó, 1-2, Βουδαπέστη 1922-1927,2/1,17-20· W. 
Miller, The Latins in the Levant: A History of Frankish Greece (1204-1566), Λονδίνο 1908 (ανα- 
τύπ. Καίμπριτζ 1964), 391-392 (= Ιστορία τής Φραγκοκρατίας έν Έλλάδι, 1204-1566, μετάφραση 
με προσθήκες και βελτιώσεις Σπ. Π. Λάμπρος, Β', Αθήνα 1909-1910,84-86)· D. A. Zakythinos, Le 
Despotat grec de Morée, I. Histoire politique, Παρίσι 1932 (= édition revue et augmentée par Chryssa 
Maltézou, Λονδίνο, Variorum, 1975), 200-213- Bon, Morée, 280-281,291-294· K. M. Setton, The 
Papacy and the Levant (1204-1571), II. The Fifteenth Century, Φιλαδέλφεια ΗΠΑ 1978, 33· 
Σαραντη-Mendelovici, Γλαρέντζα, 67· η Ιδια, Οί έμπορικές καί πολιτικές σχέσεις τής Πάτρας μέ 
τή Βενετία στο πρώτο ήμισυ τοϋ 15ου αιώνα, Θησαυρίσματα 17 (1980), 142-147' J. V. A. Fine, The 
Late Medieval Balkans. A Critical Survey from the Late Twelfth Century to the Ottoman Conquest, 
Ann Arbor Mich. 19942, 543, όπου όμως μνημονεύεται μόνο μία κατάκτηση της Γλαρέντζας από 
τους Παλαιολόγους, το 1427, και αγνοούνται πολύ σημαντικότερα μεταγενέστερα γεγονότα· D. Μ. 
Nicol, The Immortal Emperor. The Life and Legend of Constantine Palaiologos, Last Emperor of 
the Romans, Καίμπριτζ 1992, 8-11· N. Housley, The Later Crusades, 1274-1580: From Lyons to 
Alcazar, Οξφόρδη 1995,172' P. Lock, The Franks in the Aegean, 1204-1500, Λονδίνο - Νέα Υόρκη 
1995, 134, 160 (= Οι Φράγκοι στο Αιγαίο, 1204-1500, μετάφραση όχι πολύ ακριβής Γ. Κουςου- 
νελος, Αθήνα 1998, 230, 270)· Thekla Sansaridou-Hendrickx, The World View of the Anony
mous Author of the Chronicle of the Tocco: the Antagonists as Groups, Βυζαντιακά 21 (2001), 195.
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Καρόλου Tocco, δουκός της Κεφαλληνίας, και κόρης του αδελφού του Λεο
νάρδου, που είχε εκπορθήσει παλαιότερα την πόλη. Το 1430 καταλήφθηκε από 
Καταλανούς, συμμάχους του Πανδούλφου Μαλατέστα της Πάτρας. Τον επό
μενο χρόνο την εξαγόρασε ο Κωνσταντίνος από τους Καταλανούς και στη συ
νέχεια την κατέστρεψε και εξόρισε τον πληθυσμό της.

Την πληροφορία δίνουν το Μεΐζον Χρονικόν του Σφραντζή και βραχέα 
χρονικά4 αλλά διεξοδική περιγραφή κάνει ο θρήνος "Άλωσις τής Κωνσταντι
νουπόλεως5.

Έχάλασες, βαρόμοιρε, τό κάστρον τής Κλαρέντζας- 
τούς πύργους, τά θεμέλια, δλα εξερρίζωσές τα- 
ή έκκλησιαϊς έχαλάσασιν, οί καλογήροι έκλαΐγαν, 
οι άρχοντες με τούς πτωχούς μεγάλην λύπην είχαν 
τά σπίτια των έχάλασες, εκείνοι εξωρισθήκαν, 
γυναίκες καί παιόία των δλα ξωλοθρενθήκαν, 
δλοι έξωριστήκασιν, μεγάλον κρίμαν ήτον.
Φαίνεται ότι ο φράγκικος πληθυσμός της Γλαρέντζας δεν ήταν διατεθει

μένος να υποταχθεί στον Κωνσταντίνο. Παρέμενε ένας επικίνδυνος συμπαγής 
πυρήνας έτοιμος να προωθήσει εχθρικά σχέδια. Ίσως και να μην εδέχετο την 
επανεγκαθίδρυση του Κωνσταντίνου και των βυζαντινών αρχών, που κατά

4. Pseudo-Phrantzes, sive Macarii Melisseni Chronicon, 1258-1481, Παράρτημα στο Γεώργιος 
Σφραντζης, 7α καθ’ εαυτόν καί τινα γεγονότα εν τώ χρόνφ τής ζωής αύτοϋ, 1401-1477, Georgios 
Sphrantzes, Memorii 1401-1477, έκδ. V. Grecu, Βουκουρέστι 1966,298. Η πληροφορία έχει εξοβε- 
λισθεί από τις εκδόσεις του αυθεντικού χρονικού του Σφραντζή, βλ. Σφραντζης, 52*-82* και κυ
ρίως 70*-71*, όπου και η προγενέστερη βιβλιογραφία· Ρ. Schreiner, Die byzantinischen 
Kleinchroniken, I (CFHB 12), Βιέννη 1975,183 αρ. 22/25,236 αρ. 32/44,267 αρ. 34/7, και II, Βιέννη 
1977, 442-443· Η. F. Tozer, The Franks in the Peloponnese, JHS 4 (1883), 210 (το έτος εκδόσεως 
είναι 1883 και όχι 1893 όπως λανθασμένα σημειώνει ο Bon, Morée, 602)· R. Traquair, Mediaeval 
Fortresses of North-Western Peloponnesus, BSA 13 (1906-07), 276- Zakythinos, Despotat, II, 223- 
224 σημ. 8' Bon, Morée, 292, 323,559,607- Setton, Papacy, 35' Σαραντη-Mendelovici, Γλαρέντζα, 
όπου στη σημ. 37 γίνεται παραπομπή εις Σφραντζή minus, αντί του ορθού majus, προφανώς από 
σύγχυση με την προηγούμενη σημ. αρ. 36· Nicol, Immortal Emperor, 11.

5. A. Ellissen, Analekten der mittel- und neugriechischen Literatur, III, Λιψία 1857,112,114· 
W. Wagner, Medieval Greek Texts, Λονδίνο 1870, 142-143' E. Legrand, Bibliothèque grecque 
vulgaire, I, Παρίσι 1880, XXIII, 171' Βυζαντινή ποίησις, έκδ. Γ. Θ. Ζωρας (Βασική Βιβλιοθήκη 1), 
Αθήνα 1956,178. Στον θρήνο παραπέμπουν οι Traquair, Mediaeval Fortresses, 276, Zakythinos, 
Despotat, II, 223-224 σημ. 8, Σαραντη-Mendelovici, Γλαρέντζα, 67 σημ. 37 και Nicol, Immortal 
Emperor, 98-100 και σημ. 14. Βλ. επίσης, B. Knös, Autour du poème appelé «La Prise de 
Constantinople» (Άλωσις τής Κωνσταντινουπόλεως), Ελληνικά 20 (1967), 311-337' Η.-G. Beck, 
Geschichte der byzantinischen Volksliteratur, Μόναχο 1971, 164, 166 (= Ιστορία τής βυζαντινής 
δημώδους λογοτεχνίας, μετάφραση Νίκη Eideneier, Αθήνα 1988, 260,263).
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την άλωση της πόλης από τους Καταλανούς απούσιαζαν στην πολιορκία της 
Πάτρας6. Έτσι, το έτος 1431 αποτελεί τομή, κατά την οποία καταργείται ο 
φράγκικος χαρακτήρας της πόλης7. Τέσσερα χρόνια αργότερα, δηλαδή το 
1435, ο ισπανός περιηγητής Pero Tafur μιλά για μία πόλη στον κόλπο των Πα
τριόν (sic), ονόματι Florençia (sic), πολύ παλιά, με μεγάλα οικοδομήματα αλλά 
ερημωμένη (depoblada). Προφανώς δεν είναι άλλη από τη Γλαρέντζα, το όνο
μα της οποίας παραποιήθηκε και κατέληξε σε Florençia8.

Παρά ταύτα, ο Ορλάνδος στη μελέτη του «Αί Βλαχέρναι τής Ηλείας», 
διατύπωσε την εικασία ότι το μοναστήρι παρέμεινε στο δυτικό δόγμα και τη 
γνώμη αυτή αποδέχθηκε και ο Bon. Στον νότιο εξωτερικό τοίχο του καθολικού

6. Η αιτιολόγηση αυτή δεν είναι παρά απλή εικασία στην οποία μας οδηγεί το λεγόμενο από 
τον Χαλκοκονδυλη [241 (Bekker), 2/1,19 (Darkó)], ότι: ai τοϋ άρχιερέως τριήρεις (δηλαδή οι 
εξυπηρετούσες τον Πανδούλφο Μαλατέστα καταλανικές γαλέρες)... έπί... την Κλαρεντίαν άφικό- 
μεναι άπόντος αυτή τοϋ αρχοντος, καί φρουράς ούκ ενουοης εν τη πάλες είοελθόντες λάθρα την 
πάλιν κατέσχον καί ήνδραποδίσαντο. Στη βιβλιογραφία ως αιτία θεωρείται γενικώς η απόφαση να 
καταστραφούν τα τείχη για να μην ξαναπεριέλθει η πόλη σε πειρατές ή σε δυτικούς ή γενικότερα 
στους εχθρούς, βλ. Traquair, Mediaeval Fortresses, 276· Bon, Morée, 292 και 323· Schreiner, 
Kleinchroniken, II, 19· Setton, Papacy, 35, όπου διατυπώνεται επίσης η σκέψη ότι ίσως τα τείχη 
ξαναχτίστηκαν από τον Θωμά το επόμενο έτος, 1432, όταν πήρε από τον Κωνσταντίνο τη Γλα
ρέντζα ανταλλάσσοντάς την με τα Καλάβρυτα, πράγμα εντελώς απίθανο, που δεν μαρτυρείται ού
τε από τις πηγές ούτε από τα αρχαιολογικά ευρήματα, και δεν ταιριάζει με την εικόνα της πόλης 
που δίνει ο περιηγητής Tafur το έτος 1435 (βλ. παρακάτω, σημ. 8)· Σαραντη-Mendelovici, Γλα
ρέντζα, 67· Nicol, Immortal Emperor, 11. Εις Zakythinos, Despotat, II, 223-224 σημ. 8, αναφέρε- 
ται ότι κατά τη γνώμη του Κωνσταντίνου Σάθα η καταστροφή έγινε στο πλαίσιο ενός αγώνα κατά 
της φεουδαλικής αριστοκρατίας.

7. Για τη χρονολόγηση, βλ. Schreiner, Kleinchroniken, II, 443. Στην παλαιότερη βιβλιογρα
φία ανεφέρετο ασαφώς άλλοτε το έτος 1428 (A. Bon, Monuments vénitiens en Grèce centrale et 
dans le Péloponnèse jusqu’au XVe siècle, Venezia e il Levante fino al secolo XV, II, επιμ. A. Pertusi, 

Φλωρεντία 1974, 52), άλλοτε το έτος 1429 (Bon, Morée, 559 και 607), και άλλοτε το έτος 1430 

[Traquair, Mediaeval Fortresses, 279- A. Bon, Pierres inscrites ou armoriées de la Morée franque, 
ΔΧΑΕ περ. A' 4 (1964-65) (= Εις μνήμην Γεωργίου A. Σωτηρίου), 101], Όμως, είναι μάλλον δύσκο
λο να υπάρξει πλέον αντίρρηση για τη χρονολόγηση στο 1431.

8. Pero Tafur, Andanças é Viajes por diversas partes del mundo avidos (1435-1439), έκδ. Μ. 
Jimenez de la Espada, Μαδρίτη 1874, 44' ο Ιδιος, Travels and Adventures (1435-1439), μετάφρα
ση Μ. Letts, Λονδίνο 1926, 49, όπου όμως το όνομα Florençia μεταφράζεται σε Corinth. Βλ. 
Zakythinos, Despotat, II, 178, όπου γίνεται παραπομπή μόνο στην έκδοση Jimenez de la Espada, 
αλλά όπου γίνεται ταύτιση με την Πάτρα, και τόμ. II, 256, όπου γίνεται μεν σωστή ταύτιση με τη 
Γλαρέντζα αλλά δεν γίνεται αναφορά σε καμία καταστροφή και η παρακμή αποδίδεται στη 
γενικότερη κατάπτωση του πριγκιπάτου4 D. Μ. Nicol, The Byzantine Family of Kantakouzenos 
(Cantacuzenus) ca. 1100-1460. A Genealogical and Prosopographical Study, Ουάσιγκτον 1968, 22 
σημ. 3T A. Vakalopoulos, Origins of the Greek Nation,New Brunswick, N.J. 1970,270, όπου υιοθε
τείται η ταύτιση με την Κόρινθο- Schreiner, Kleinchroniken, II, 443 σημ. 51, όπου γίνεται παρα
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της μονής Βλαχέρνας υπάρχει μεταξύ άλλων το εξής χάραγμα: Francisc(us) de 
Priolis 1447 (εικ. 3). Ο Ορλάνδος το απέδωσε σε δυτικό μοναχό του μοναστη
ριού -που πρέπει μάλιστα να ήταν Βενετός λόγω του ονόματος του- με λογι
κό συμπέρασμα ότι το φράγκικο μοναστήρι εξακολουθούσε να λειτουργεί 
κατά το έτος 1447, χρονολογία του χαράγματος9.

Ο Bon, που αποδέχεται τη γνώμη ότι το μοναστήρι εξακολούθησε να ανή
κει στο δυτικό δόγμα, θεωρεί πιθανότερο ότι ο Franciscus de Priolis δεν ήταν 
μοναχός αλλά μάλλον επισκέπτης10. Τα επιχειρήματά του είναι: 1) ότι ένα άλλο 
χάραγμα στη Βλαχέρνα, αχρονολόγητο αυτό, με το όνομα RAIMONDO 
BOLD US (εικ. 3) είναι ίσως αποδοτέο σε βενετό επισκέπτη του 17ου αιώνα 
και 2) ότι ορισμένα από τα χαράγματα που υπάρχουν σε άλλους ναούς, όπως 
π.χ. στη μονή Σκαφιδιάς ή σε εκκλησίες της Αργολίδος, δημοσιευμένα από τον 
Κ. Ζησίου11, και ειδικότερα μερικά νεότερα στην Πηγιάδα (Νέα Επίδαυρο)12, 
ανήκουν πέρα πάσης αμφιβολίας σε επισκέπτες και όχι σε μοναχούς. Όμως

πομπή μόνο στην έκδοση Jimenez de la Espada1 Σαραντη-Mendelovici, Γλαρέντζα, 68 και σημ. 
39, όπου επισημαίνονται οι δύο διαφορετικές ταυτίσεις στο Zakythinos, Despotat, και η ταύτιση 
με την Κόρινθο της μετάφρασης Letts1 Nicol, Immortal Emperor, 11 σημ. 21. To ότι η Γλαρέντζα 
εξακολούθησε να χρησιμοποιείται ως λιμάνι αποδεικνύεται από το γεγονός ότι από τη Γλαρέντζα 
αναχώρησε το 1446, λίγο πριν τη δήωση του Μουράτ Β', η κόρη του Θωμά Παλαιολόγου Ελένη 
πηγαίνοντας στη Σερβία για να παντρευτεί τον γιο του Γεωργίου Brankovic δεσπότη Λάζαρο, βλ. 
Σφραντζης, 98 κεφ. XXVIII.7-91 Zakythinos, Despotat, 1,239. Για αναφορές στην περαιτέρω ερή- 
μωση ή κατάπτωση της πόλης από τον 15ο ώς τον 18ο αιώνα, βλ. Bon, Morée, 324 και 607 σημ. 1, 
στον οποίο παραπέμπει η Σαραντη-Mendelovici, Γλαρέντζα, 68 και σημ. 39-41.

9. Ορλάνδος, Al Βλαχέρναι, 34 εικ. 611 Bon, Morée, 573.
10. Ό..τ.

11. Κ. Ζηςιου, Έπιγραφαί Ναυπλίας, Αθηνά 3 (1891), 487-504 (= Σύμμικτα, Αθήνα 1892, 80 
κ.ε.)1 Χρ. Α. Γιαμαλιδης, Αρχαΐαι έκκλησίαι ’Επίδαυρου καί των πέριξ χωρίων, Αθηνά 25 (1913), 
411.

12. Για την Πηγιάδα ο Bon δεν δίνει παραπομπή. Βλ. όμως, Γιαμαλιδης, Άρχαϊαι έκκλησίαι 
Έπιδαύρου, 412-413, 4231 Μ. Γκητακος, Ό έν Νέςι Έπιδανρφ ανέκδοτος μέχρι τοϋδε ναός τον 
Όσιου Μιχαήλ των Σνννάόων, Αθήνα 1954,9-131 ο Ιδιος, Ανέκδοτοι έπιγραφαί και χαράγματα έκ 
βυζαντινών καί μεταβυζαντινών μνημείων τής Ελλάδος. Corpus επιγραφών και χαραγμάτων, 
Αθήνα 1957. Στην Κρήτη επίσης, ένα μεγάλο ποσοστό χαραγμάτων, βυζαντινών μάλιστα χρόνων, 
ανήκει σε επισκέπτες, βλ. S. A. Curuni, Documenti di graffiti e di epigrafi veneto-cretesi conservati 
nell’archivio Gerola dell’Istituto Veneto di Scienze, Lettere ed Arti, Atti dell'Istituto Veneto di 
Scienze, Lettere ed Arti 148 (1989-1990), 237-342, πίν. I-IV· Μ. I. Μανουςακας, Τά έπιγραφικά χα
ράγματα τής κρητικής μονής Φανερωμένης Τράχηλα μέ βάση τις φωτογραφίες Δ. Α. Ζακυθηνοϋ, 
Σύμμεικτα 9 (1994) (= Μνήμη A. Α. Ζακυθηνοϋ), Β', 24 και σποράδην1 Δ. Τςουγκαρακης - Ελένη 
Αγγελοματη-Τςουγκαρακη, ’Ανέκδοτα χαράγματα καί επιγραφές από ναούς καί μονές τής 
Κρήτης, Ένθύμησις Νικολάου Μ. Παναγιωτάκη, επιμ. Σ. Κακλαμανης - Α. Μαρκοπουλος - Γ. 
Μαυρομάτης, Ηράκλειο 2000,684 και σποράδην.
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δεν συνέχισε τον συλλογισμό του ο Bon, ώστε να καταλήξει στο συμπέρασμα 
ότι έτσι δεν αποδεικνύεται η λειτουργία της φραγκικής μονής μετά την κατα
στροφή της Γλαρέντζας το έτος 1431.

Πέρα όμως από αυτό γίνεται ένα σοβαρό λάθος. Θεωρείται ως πιθανό ότι 
ο Franciscus de Priolis του χαράγματος του 1447 είναι το ίδιο πρόσωπο με τον 
Φραγκίσκο de Priulis, βενετό ναύαρχο και εκπρόσωπο της Βενετίας, στον 
οποίο παρέδωσε την Κύπρο η βασίλισσα Αικατερίνη Cornaro, όταν υποχρεώ
θηκε να παραιτηθεί από τον θρόνο. Ο Bon χρονολογεί την παράδοση αυτή της 
Κύπρου στο έτος 1449. Όμως, η παράδοση δεν έγινε το 1449, αλλά το 1489, 
δηλαδή 40 χρόνια αργότερα13. Το λάθος εμφανίζεται επανειλημμένα σε τρεις 
δημοσιεύσεις του Bon: 1) στη μελέτη «Pierres inscrites...»14, όπου εικάζεται ότι, 
αν είναι το ίδιο πρόσωπο ο Φραγκίσκος de Priulis της Κύπρου, είχε κάποτε 
διαμείνει στην Πελοπόννησο ή είχε πραγματοποιήσει ένα ταξίδι στην Πελο
πόννησο δύο χρόνια πριν πάει στην Κύπρο, 2) στο βιβλίο La Morée franque'5, 
όπου διατυπώνεται η υπόθεση ότι ο βενετός ναύαρχος είχε περάσει από τη 
Γλαρέντζα καθ’ οδόν προς την Κύπρο και 3) στη μελέτη «Monuments 
vénitiens...»16, όπου γίνεται παραπομπή στο ανωτέρω βιβλίο και διατυπώνεται 
η εικασία ότι ένας σημαντικός αξιωματούχος, ο οποίος προσήγγισε στη Γλα
ρέντζα, ενδιαφέρθηκε να δει το μοναστήρι που ετιμάτο στο όνομα της 
Παναγίας της Βλαχερνίτισσας και χάραξε το όνομά του εκεί. Το λάθος επανα
λαμβάνεται από την Anne Philippides-Braat σε δημοσίευση των ιστορικών επι
γραφών της Πελοποννήσου17.

Η επωνυμία de Priolis είναι πάρα πολύ συνηθισμένη. Φυλλομετρώντας 
πρόχειρα τον Σάθα βρίσκει κανείς Antonio de Priolis το 1455, Paolo de Priolis

13. G. Hill, A History of Cyprus, III. The Frankish Period, 1432-1571, Καίμπριτζ 1948, 7481 P. 
W. Edbury, Ol τελευταίοι Λουζινιανοί (1432-1489), Ιστορία τής Κύπρον, Δ'. Μεσαιωνικόν βασί- 
λειον, Ενετοκρατία, μέρος Α', επιμ. Θ. Παπαδοπουλλος, Λευκωσία 1995, 255. Το περίεργο είναι 
ότι όλες οι πηγές, στις οποίες παραπέμπει ο Bon, δεν αφήνουν καμία αμφιβολία ως προς τη χρο
νολογία 1489. Μία μικρή σύγχυση μόνο δημιουργείται μεταξύ 1488 και 1489, επειδή στην αναμνη
στική επιγραφή της ύψωσης της βενετικής σημαίας αναγράφεται το έτος 1488, πράγμα που οφεί
λεται στο γεγονός ότι το βενετικό ημερολογιακό έτος άρχιζε την 1η Μαρτίου και η ύψωση της 
σημαίας έγινε στις 26 Φεβρουάριου. Αλλη αμφιβολία δεν υπήρξε.

14. Bon, Pierres inscrites, 101 σημ. 2, πίν. 30d.
15. Bon, Morée, 573.
16. Bon, Monuments vénitiens, 52, πίν. 27.

17. Anne Philippides-Braat, Inscriptions du IXe au XVe siècle, στο D. Feissel - Anne Phi
lippides-Braat, Inventaires en vue d’un recueil des inscriptions historiques de Byzance, III. 
Inscriptions du Péloponnèse (à l’exception de Mistra), TM 9 (1985), 382.
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το 1467, Petrus de Priolis το 149518. Ακριβώς δε συνώνυμος, Francesco de Prio- 
lis, είναι και ένας φρούραρχος της Μεθώνης, που ανακλήθηκε και δικάστηκε 
για συνωμοσία το 1405, δηλαδή 42 χρόνια πριν από τη χρονολογία του χαράγ
ματος19. Τέλος, σε επιτύμβιο που εκτίθεται στην εκκλησία των Αγίων Αποστό
λων Ρόδου, το όνομα του νεκρού είναι Jacobus de Priolis, με χρονολογία 1476.

Κατά τη γνώμη μου, η επίσκεψη αυτή ενός Βενετού στην περιοχή της 
Γλαρέντζας το 1447 πρέπει να συσχετισθεί -και δεν έχει συσχετισθεί μέχρι 
σήμερα- με την τρομερή δήωση που υπέστη η Πελοπόννησος και ειδικότερα η 
περιοχή της Γλαρέντζας το έτος 1446 από τον σουλτάνο Μουράτ Β'. Η δήωση 
έγινε σε απάντηση της νικηφόρου προέλασης του Κωνσταντίνου μέχρι και τη 
Θεσσαλία, που προφανώς έγινε ύστερα από τις συνεννοήσεις του με τον πάπα 
Ευγένιο Δ', τη Βενετία, και τον βασιλέα της Ουγγαρίας, στο πλαίσιο της σταυ
ροφορίας της Βάρνας (1444)20.

18. C. Ν. Sathas, Documents inédits relatifs à l’histoire de la Grèce au Moyen Âge, I, Παρίσι 
1880,218-223 αρ. 149,263 αρ. 178, V, Παρίσι 1883,22-24.

19. E Thiriet, La Romanie vénitienne au Moyen Âge. Le développement et l’exploitation du 
domaine colonial vénitien (XIIe-XVe siècles), Παρίσι 1959 (ανατύπ. 1975), 198-199, στον οποίο 
παραπέμπει ο Bon, Pierres inscrites, 101 σημ. 2.

20. Χαλκοκονδυλης, 318-320 (Bekker), 2/1,91-92 (Darkó)· Μιχαήλ Δούκας, Ducae Micha
elis Ducae Nepotis, Historia Byzantina, έκδ. 1. Bekker, Βόννη 1834, 222-223' Ducae, Historia 
Turcohyzantina, έκδ. V. Grecu, Βουκουρέστι 1958, 279· Miller, Latins, 410· Zakythinos, 
Despotat, I, 205 και 230- Vakalopoulos, Origins, 172 και 178-179· A. E. Βακαλοπουλος, 'Ιστορία 
τον Νέου Έλληνισμοϋ, Α'. ’Αρχές καί διαμόρφωσή του, Θεσσαλονίκη 19742, 295-296' Setton, 

Papacy, 72, 73, 96· Byzantium, Europe, and the Early Ottoman Sultans, 1373-1513. An Anonymous 
Greek Chronicle of the Seventeenth Century. (Codex Barberinus Graecus 111), έκδ. Μ. Philippides, 
New Rochelle, N.Y. 1990, 150 σημ. 44, 153 σημ. 62· Nicol, Immortal Emperor, 28-29· ο Ιδιος, The 
Last Centuries of Byzantium, 1261-1463, Καίμπριτζ 19932,362. Προσπάθεια έχει γίνει να υποβαθ- 
μισθεί η βυζαντινή συμβολή και συνεννόηση με τη σταυροφορία, βλ. σχετικά Μ. Dabrowska, 
Hexamilion i Warna, Warna 1444. Rzeczywistosc I tradycja, επιμ. I. Czamanska - W. Szule, Poznan 
1997, 61-70. Όμως, η συμβολή και η συνεργασία αποδεικνύονται από τη σαρωτική προέλαση του 
Κωνσταντίνου μέχρι τη Θεσσαλία [βλ. κυρίως Χαλκοκονδυλης, 319-320 (Bekker), 2/1, 91-92 
(Darkó): ώς δέ το τείχος τοϋ Ίσθμοϋ αΰτφ παρεσκεύαστο, στρατόν τε επεμπεν έπί την βασιλέως 
χώραν, καί έόήου τε την χώραν καί πολέμων διεγένετο], Η συνεννόηση αποδεικνύεται και από τη 
σχεδιασθείσα αποστολή του Σφραντζή προς τον Λαδίσλαο της Ουγγαρίας και τους εκπροσώπους 
του πάπα και της Βενετίας [Σφραντζης, 94 κεφ. XXVI(4)· Zakythinos, Despotat, I, 230· Nicol, 
Immortal Emperor, 28] και από την ανταλλαγή επιστολών του αυτοκράτορα Ιωάννη Η’ με τον 
καρδινάλιο Cesarmi και τον Λαδίσλαο της Ουγγαρίας [Setton, Papacy, 87' Ε. W. Bodnar, Ciriaco 
d’Ancona e la crociata di Varna. Nuove prospettive, Il Vetro 27 (1983), 237' δεν μπόρεσα να συμ- 
βουλευθώ τη μεταγενέστερη μελέτη τού Bodnar, Ciriaco d’Ancona and the Crusade of Varna. A 
Closer Look, Mediaevalia 14 (1988), 253-280]. Επίσης, η συνεννόηση αποδεικνύεται από το γεγο
νός ότι το 1444, δηλαδή τη χρονιά της σταυροφορίας, βυζαντινοί πρέσβεις είχαν περάσει από τη
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Από τα Senato Secreti φαίνεται, ότι η είδηση της δήωσης, των απίστευτων 
καταστροφών και της απαγωγής 60.000 αιχμαλώτων από την περιοχή, συζη
τήθηκαν τον Ιανουάριο του 1447 στη γερουσία της Βενετίας και αποφασίσθη- 
κε να ζητηθεί από τους ρέκτορες της Ρωμανίας να στείλουν περισσότερες πλη
ροφορίες21. Ίσως, λοιπόν, ο Franciscus de Priolis του χαράγματος να ήταν 
κάποιος απεσταλμένος που πέρασε από τη Βλαχέρνα, εκτελώντας αυτήν ακρι
βώς τη διαταγή της συλλογής πληροφοριών.

Με μία υπερέκταση της φαντασίας θα μπορούσε να πει κανείς, ότι υπάρ
χει μία μικρή πιθανότης να είναι το ίδιο πρόσωπο με τον Φραγκίσκο de Priulis 
της Κύπρου, ο οποίος θα πέρασε από τη Γλαρέντζα και τη Βλαχέρνα, όχι δύο 
χρόνια πριν υψώσει τη σημαία του Αγίου Μάρκου στην Αμμόχωστο, αλλά 40 
χρόνια νωρίτερα, σε νεαρότατη ηλικία, μαζεύοντας πληροφορίες για την ενη
μέρωση της βενετικής γερουσίας.

Τελικά, φαίνεται ότι δεν υπάρχουν επιχειρήματα που να πείθουν ότι το 
1431, οπότε κατέστρεψε τη Γλαρέντζα ο Κωνσταντίνος και εξόρισε τον πληθυ
σμό της, άφησε ανενόχλητο το φράγκικο μοναστήρι της Βλαχέρνας. Η τακτι
κή των βυζαντινών στις ανακαταλαμβανόμενες περιοχές ήταν να διώχνουν 
τους δυτικούς μοναχούς από τα μοναστήρια τους. Παράδειγμα η φράγκικη 
Παναγία της Βέργης στη Μεθώνη τον 13ο αιώνα και η Παναγία de Percheio 
στην Κωνσταντινούπολη, καθώς και οι φραγκισκανοί μοναχοί της Κωνστα
ντινούπολης, που εξεδιώχθησαν το 1261, καίτοι επανήλθαν αργότερα για να 
παραμείνουν εκεί μέχρι το 130722.

Εξάλλου, στον θρήνο για την Άλωση της Κωνσταντινουπόλεως αναφέρε- 
ται ρητά για τη Γλαρέντζα, ότι f] εκχλησιαϊς έχαλάσασιν, οί καλογήροί έκλαϊ-

Ραγούσα καθ’ οδόν προς την Ουγγαρία [Β. Krekió, Dubrovnik (Raguse) et le Levant au Moyen 
Âge, Παρίσι 1961,55-57, στον οποίο παραπέμπει ο Βακαλοπουλος, Origins, 178· ο Ιδιος, Ιστορία, 
295],

21. F. Thiriet, Régestes des délibérations du Sénat de Venise concernant la Romanie, III. 1431- 
1463, Παρίσι 1961, 136, στον οποίο παραπέμπει ο Bon, Morée, 322, χωρίς όμως να αξιοποιεί το 
στοιχείο αυτό. Μία μεγάλη φάλαγγα από τους απαχθέντες αιχμαλώτους είδε ο Κυριάκός ο Αγκω- 
νίτης να τους σέρνουν αλυσοδεμένους στο σκλαβοπάζαρο της θρακικής Καλλίπολης και τους ά- 
κουσε να διηγούνται την καταστροφή του Εξαμιλίου (Setton, Papacy, 95-96, όπου δημοσιεύεται 
απόσπασμα επιστολής του Κυριάκού του Αγκωνίτη- J. Colin, Cyriaque d’Ancône: le voyageur, le 
marchand, l'humaniste, Παρίσι 1981, 366- Bodnar, Ciriaco d’Ancona e la crociata di Varna, 247).

22. R. L. Wolff, The Latin Empire of Constantinople and the Franciscans, Traditio 2 (1944), 
213-237 (= Studies in the Latin Empire of Constantinople, Λονδίνο, Variorum Reprints, 1976, αρ. 
VII)· Elisabeth A. R. Brown, The Cistercians in the Latin Empire of Constantinople and Greece, 
1204-1276, Traditio 14 (1958), 94-95,117-118- Lock, Franks, 231.
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γαν, και πάρα κάτω για τον πληθυσμό, δλοι εξωριστήκασιν23, προφανώς εν
νοώντας τους Δυτικούς, οι οποίοι άλλωστε αποτελούσαν την πλειονότητα του 
πληθυσμού. Θα ήταν περίεργο να παραλείφθηκε η Βλαχέρνα.

Μία άλλη σκέψη είναι ότι στη Βλαχέρνα μπορεί να ετάφη η γυναίκα του 
Κωνσταντίνου Μαγδαληνή-Θεοδώρα, που είχε πεθάνει ένα χρόνο πριν, τον 
Νοέμβριο του 1429. Ο Σφραντζής δίνει την πληροφορία ότι η Μαγδαληνή- 
Θεοδώρα απέθανε εις το Σταμηρόν, ένα φρούριο σε κοντινή περιοχή, ετάφη δε 
μέχρι τίνος εις μίαν των εκκλησιών τής Γλαρέντζας, καί μετά ταϋτα άπήγαν 
αυτήν εις την εν τώ Μυζηθρςί τοϋ Ζωοδότου μονήν, δηλαδή την Αγία Σοφία, 
που ήταν το επίσημο τρόπον τινά μαυσωλείο των δεσποινών. Σημειώνει συγ
χρόνως ότι απίθανε, καταλείψασα λύπην πολλήν ... διά τό είναι αυτήν καλλί- 
στην24. Από το λεγόμενο του Σφραντζή, ότι ετάφη εις μίαν των εκκλησιών της 
Γλαρέντζας, δημιουργείται μάλλον η εντύπωση ότι η εκκλησία βρισκόταν μέσα 
στην πόλη. Αλλιώς ο Σφραντζής θα ανέφερε ρητά το ξεχωριστό μοναστήρι. Ό
σο για τη μετακομιδή στον Μυστρά, αυτή πρέπει να έγινε είτε διότι η ταφή στη 
Γλαρέντζα είχε εξαρχής προσωρινό χαρακτήρα είτε διότι ο χώρος της αρχικής 
ταφής στη Γλαρέντζα είχε χάσει την αίγλη του.

Ένα στοιχείο σχετικό με το δόγμα του μοναστηριού είναι ορισμένα υπο
λείμματα τοιχογραφιών (εικ. 4), σίγουρα βυζαντινών και όχι φράγκικων, που 
ανακαλύφθηκαν κατά την εκτέλεση αναστηλωτικών εργασιών. Αυτά θα μπο
ρούσαν να δώσουν οριστική απάντηση στο ερώτημα, αν σώζονταν σε λίγο 
μεγαλύτερη έκταση από τη σημερινή. Από τα διατηρούμενα στοιχεία τους και 
παρά την αποσπασματικότητά τους μπορούν να χρονολογηθούν μεταξύ του 
13ου και των μέσων του 15ου αιώνα, με περισσότερες πιθανότητες στον 15ο 
αιώνα25.

Τέλος, μιία ακόμα πηγή για την ιστορία του μοναστηριού, γνωστή μεν αλ
λά μονίμως παραμελούμενη, είναι τα βραχέα χρονικά, που έχουν δημοσιευθεί 
αφ’ ενός από τους Σπυρίδωνα Λάμπρο και Κωνσταντίνο Άμαντο και αφ’ ετέ

23. Βλ. παραπάνω, σημ. 5.
24. Σφραντζής, 68 κεφ. ΧΧ(9)' Setton, Papacy, 33· Nicol, Immortal Emperor, 33. Υπάρχει 

και η γνώμη ότι έγινε μία ακόμη μετακομιδή από την Αγία Σοφία του Μυστρά στη μονή της Χώρας 
της Κωνσταντινουπόλεως, βλ. Silvia Ronchey, Malatesta/Paleologhi. Un’alleanza dinastica per 
rifondare Bisanzio nel quindicesimo secolo, BZ 93 (2000), 526-532 και 536, όπου όμως στη σημ. 71 
αναφέρεται λανθασμένα ότι η Μαγδαληνή-Θεοδώρα απέθανε στον Μυστρά.

25. Ανακοίνωσή μου με τίτλο «Υπολείμματα βυζαντινών τοιχογραφιών στη Μονή Βλαχερ- 
νών Κυλλήνης», στο Δωδέκατο Συμπόσιο Μονεμβασίας «Η ζωγραφική της τελευταίας βυζαντινής 
περιόδου», υπό εκτύπωση (βλ. σημ. 1). Προκαταρκτική γνωστοποίηση του ευρήματος, βλ. Φανή 
Δροςογιαννη, ΑΔ 25 (1970), Β1,206-207.



328 ΦΑΝΗ A. ΔΡΟΣΟΓΙΑΝΝΗ

ρου από τον Peter Schreiner. Αυτά πληροφορούν για μία επανάσταση κατά 
των Τούρκων, που έγινε στην Πάτρα και τα Καλάβρυτα και τους τόπους που 
κατείχαν οι Τούρκοι στη βόρεια Πελοπόννησο, κατά την οποία σκοτώθηκαν 
Τούρκοι και η οποία είχε οργανωθεί από τους αδελφούς Γεώργιο και Θωμά 
Ράλλη μέσα στην ίδια τη Βλαχέρνα26.

Είναι η εποχή του τελευταίου αγώνα του Θωμά Παλαιολόγου εναντίον 
των Τούρκων, κατόχων ήδη της βόρειας Πελοποννήσου και επικυρίαρχων του 
υπολοίπου της, αγώνα που χρονολογείται στο 1459. Ο Θωμάς έδρασε, όπως 
φαίνεται ότι έδρασε παλαιότερα και ο Κωνσταντίνος, μέσα στο πλαίσιο μιας 
σταυροφορίας. Τη νέα αυτή σταυροφορία είχε αναλάβει από το 1458 ο πάπας 
Πίος Β', ο οποίος μάλιστα έστειλε στην Πελοπόννησο και εκστρατευτικό σώμα 
από 300 άνδρες. Υπάρχει εξάλλου δημοσιευμένη επιστολή του πάπα προς τον 
Θωμά και αλληλογραφία του Θωμά με τον Φραγκίσκο-Αλέξανδρο Sforza, 
δούκα του Μιλάνου, του οποίου η γυναίκα Bianca Maria Visconti είχε δώσει 
τους 100 από τους 300 άνδρες του εκστρατευτικού σώματος27.

26. Schreiner, Kleinchroniken, I, 262-265, 273-274, II, 493-494· Σπ. Λάμπρος, Βραχέα Χρο
νικά, επιμ. K. I. Αμαντος, Αθήνα 1932, θ', ιβ'- ιε' αρ. 9, 17-21 αρ. 9, 53-56 αρ. 29, στο οποίο παρα
πέμπει ο Bon (Marèe, 325 και σημ. 4), αλλά με λανθασμένη χρονολόγηση του περιστατικού, πράγ
μα που παρατηρεί ο Schreiner (Kleinchroniken, II, 494 σημ. 23).

27. Σφραντζης, 152 κεφ. XXXIX- Χαλκοκονδυλης, 455-459,470-485 (Bekker), 2/2,213-216, 

226-239 (Darkó)· Κριτοβουλος, Ξυγγραφή Ιστοριών, Critobuli Imbriotae, Historiae, έκδ. D. R. 
Reinsch (CFHB 22), Βερολίνο - Νέα Υόρκη 1983,141-142 Γ 19-20· Schreiner, Kleinchroniken, I, 
274, II, 493-494· Vakalopoulos, Origins, 212· Setton, Papacy, 209-230, ο οποίος παραπέμπει στο 
Archivio Segr. Vaticano, Reg. Vat 471 [Pii II de Curia, anno I, tom. IV], fol. 349, και στον Σπ. Π. 
Λάμπρο, Παλαιολόγεια καί Π ελοποννησιακά, Δ', Αθήνα 1930,242-244· Nicol, Immortal Emperor, 
111-113- ο Ιδιος, Last Centuries, 398- T. Dilo, Les luttes des Albanais du Péloponnèse contre les 
Turcs au XVe s., Deuxième Conférence des Études Albanologiques, Tirana, 12-18 Janvier 1968, I, 
Τίρανα 1969,251-260, όπου η επανάσταση του 1459 παρουσιάζεται ως αποκλειστικά επανάσταση 
των Αλβανών, ενώ από τις πηγές προκύπτει ότι υπήρξε κοινή επανάσταση όλου του πληθυσμού 
της Πελοποννήσου, Ελλήνων και Αλβανών, βλ. Σφραντζης, 152 κεφ. XXXIX: Άλβανιτών καί 
Μοραϊτών ...· Χαλκοκονδυλης, 456-457 (Bekker), 213-216 (Darkó): συναφίστη μέντοι καί τούς 
λοιπούς αύτών Πελοποννησίους, Αλβανών τε αμα καί 'Ελλήνων, και παρακάτω: Θωμάς ουνα- 
θροίαας τούς τε Αλβανούς καί "Ελληνας τούς συναφεστώτας παρετάσσετο ώς εις μάχην ...· 
Κριτοβουλος, 141 Γ 19(3): τών τε τούτη Αλβανών μεταπεαόντων ες τον δεσπότην Θωμάν των τε 
τοϋ δεσπότου Δημητρίον καλλιοτευόντων αύτομολίρ καθ' ημέραν χρωμένων ες αυτόν... Αντίθετα 
προς την ανακοίνωση Diio, στην ανακοίνωση A. Ducellier, Οι Αλβανοί στην Ελλάδα (13ος- 
15ος al). Ή μετανάστευση μιας κοινότητας, μετάφραση Κατερίνα Νικολάου, Αθήνα 1994, 42, 
αναφέρεται ότι Αλβανοί και Πελοποννήσιοι μαζί έπεισαν τον Θωμά να επαναστατήσει. Ως προς 
την εθνικότητα των αδελφών Ράλλη, πρωταγωνιστών του συγκεκριμένου περιστατικού της μονής 
Βλαχερνών, είναι νομίζω θέμα ανοιχτό και εξαρτάται από την ετυμολογία του ονόματος. Η βιβλίο-
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Οι λόγοι που οδήγησαν τον Θωμά στον τελευταίο αυτό ένοπλο αγώνα εί
ναι: 1) ότι δεν μπορούσε να συμβιβασθεί με το γεγονός ότι με συνεννοήσεις 
που έγιναν εν απουσία του και προφανώς παρά τη δική του γνώμη είχε εκβια- 
σθεί να παραδώσει στους Τούρκους τα φρούρια της βόρειας Πελοποννήσου28, 
2) η συνακόλουθη εν πολλοίς αντίθεσή του με τον αδελφό του Δημήτριο29, 3) 
η ενθάρρυνση που του έδινε η σταυροφορία του πάπα30, και 4) η ενθάρρυνση 
που του έδιναν τοπικοί παράγοντες, οι οποίοι με τη σειρά τους ενθαρρύνονταν 
ή από τους ίδιους τους Τούρκους31 ή από απεσταλμένους του πάπα ή από δικά 
τους μικροσυμφέροντα32.

Το πόσο σημαντική υπήρξε η συνωμοσία της Βλαχέρνας για την έναρξη 
του αγώνα του Θωμά είναι και αυτό ένα θέμα ανοιχτό. Αξιοσημείωτο πάντως 
είναι ότι σύμφωνα με τα βραχέα χρονικά η συνωμοσία της Βλαχέρνας οδήγη
σε ευθέως σε επανάσταση στην Πάτρα, τα Καλάβρυτα και όλη τη βόρεια Πε
λοπόννησο γενικώς33, όπως ακριβώς μας πληροφορούν οι σύγχρονοι ιστορι
κοί, ότι η επανάσταση του Θωμά άρχισε από την Πάτρα, τα Καλάβρυτα και τη 
βόρεια Πελοπόννησο34, πράγμα φυσικό άλλωστε, αφού αυτούς τους τόπους 
κατείχαν οι Τούρκοι.

γραφία, στην οποίαν παραπέμπουν οι Schreiner, Kleinchroniken, II, 494 σημ. 22, και Maisano, 
Σφραντζής, 56*, δίνει μία ετυμολογία βυζαντινή. Υπάρχει, όμως, και η αλβανική ετυμολογία ράλ- 
λης = σπάνιος και σπανός. Εις Ρ. Topping, Albanian Settlements in Medieval Greece: Some Vene
tian Testimonies, Charanis Studies. Essays in Honor of Peter Charanis, επιμ, Angeliki E. Laiou-Thomadakis, 
New Brunswick, N.J. 1980,261-271, θεωρείται ως αλβανός, χωρίς όμως τεκμηρίωση, ο ηρωικός Μιχαήλ 
Ράλλης, που ήταν στην υπηρεσία της Βενετίας και σκοτώθηκε μαρτυρικά στην Πάτρα το 1466.

28. Χαλκοκονδυλης, 455 (Bekker), 2/2, 213 (Darkó): Θωμά όέ τω νεωτέρψ άόελφψ μετέ- 

μελε καί άπόστασίν τε αύτίκα έβουλεύετο άπό βασίλέως.
29. Κριτοβουλος, 141 Γ 19(1): οί γάρ υπό σφισιν δντες ... τους τε δέσποτας συνέκρουόν τε 

καί συνέβαλλον άλλήλοίς ... και 142 Γ 20(1): πυθόμενος ό βασιλεύς τήν τε πρός άλλήλους σφών 
αυτών μάχην τε καί διαφοράν καί τον ακήρυκτου πόλεμον.

30. Setton, Papacy, 209-230 (βλ. σημ. 27). Βλ. επίσης Χαλκοκονδυλης, 471 (Bekker), 2/2, 
226 (Darkó): καί Ιταλών ονς μετεπέμψατο Θωμάς, παρήσαν ...· Κριτοβουλος, 142 Γ 20(1): καί 
σννθήκας μετά των Ιταλών ποιείται καινός καί τούτους ές επικουρίαν καλεί

31. Χαλκοκονδυλης, 456 (Bekker), 2/2, 214 (Darkó): ταύτην μεν δή τήν άπόστασίν 
Όμάρεω φααί τινες διαπράξασθαι ...· Schreiner, Kleinchroniken, II, 493.

32. Κριτοβουλος, 141 Γ 19(1): οί γάρ υπό σφισιν δντες τών έν τέλει καί άρχός εχοντες καί 
προσόδους μεγάλας καί πόλεων καί φρουρίων επιστατοϋντες ούκ άρκούμενοι τούτοις, άλλ ’ άπλη- 
ατίρ τε γνώμης καί μοχθηρίρ τρόπων άεί τού πλείονος έφιέμενοι καί νεωτέρων έπιθυμοϋντες στα- 
σιάζοντές τε ήααν εν άλλήλοίς αυτοί... τούς τε δέσποτας συνέκρουόν τε καί συνέβαλλον άλλήλοίς.

33. Schreiner, Kleinchroniken, 1,273-274, II, 493-494.
34. Σφραντζής, 152 κεφ. ΧΧΧΙΧ(2): άπήραν... τα Καλάβρυτα ...· Χαλκοκονδυλης,456 (Bekker),2/2, 

214 (Darkó): έπεί δε άπέστη τε έκ τοϋ φανερού καί έπολέμει τάίςβασίλέως άκροπόλεσι... .· Κριτοβουλος, 142 
Γ 20(1): ό δεσπότης Θωμάς άθετήσας τάς πρός αυτόν διαλλαγάς έπεκδραμών παρείλετό τι να τών αυτού.
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Εις πάσαν περίπτωσιν, τα μοναστήρια υπήρξαν πάντα εστίες εθνικοαπε- 
λευθερωτικών αγώνων. Ποιο όμως ήταν το δόγμα του μοναστηριού κατά την 
εποχή της συνωμοσίας; Στην προκειμένη περίπτωση τα βραχέα χρονικά δεν 
είναι ιδιαίτερα διαφωτιστικά. Αναφέρουν το μοναστήρι πολύ απλά: εις την 
Βλαχέρναν, ή εις το μοναστήριον εις την Βλαχέρναν, ή εις το μοναστήριον την 
Βλαχέρεναν (το τελευταίο τούτο κατά την έκδοση Λάμπρου - Αμάντου του 
χρονικού αρ. 9)35, ενώ αν ήταν δυτικό θα γινόταν ίσως κάποια διευκρίνιση.

Αντίθετο επιχείρημα, αν και όχι πολύ ισχυρό, είναι ότι ο πάπας Πίος Β', 
καθώς και οι προκάτοχοί του, χρησιμοποίησαν κατά τις σταυροφορίες τους 
φραγκισκανούς μοναχούς για την ενθάρρυνση και χρηματοδότηση τοπικών 
εξεγέρσεων και τη διεξαγωγή διπλωματικών διαπραγματεύσεων36 και ότι έχει 
επικρατήσει σήμερα η εικασία ότι το μοναστήρι ήταν φραγκισκανικό37. Όμως, 
η εικασία αυτή, καίτοι δεν αποκλείεται, είναι ανεξακρίβωτη, γιατί ξεκινά από 
την άλλη εικασία, ότι τα χαράγματα ανήκουν σε μοναχούς, πράγμα μάλλον α
πίθανο. Σε αυτήν είχε βασισθεί και η τρίτη εικασία, ότι το μοναστήρι παρέμει- 
νε στο δυτικό δόγμα μετά την εκδίωξη των Δυτικών από τη Γλαρέντζα. Το ότι 
υπήρχε φραγκισκανική μονή στη Γλαρέντζα, όπως άλλωστε υπήρχε και δομι- 
νικανική, είναι βέβαιο38, αλλά είναι ίσως πιθανότερο να βρίσκονταν μέσα στην 
τειχισμένη πόλη39.

35. Βλ. παραπάνω, σημ. 26.
36. Wolff, The Latin Empire, 217- J. Gill, Pope Callistus III and Skenderbeg the Albanian, 

OCP 33 (1967), 540- Setton, Papacy, 208-209 κ.ε.· J. Richard, La Papauté et les missions d’Orient 
au Moyen Âge (XIlle-XVe s.), Παρίσι 19982, όπου πλούσια βιβλιογραφία.

37. Ορλανδος, Aï Βλαχέρναι, 34- Beata Kitsiki Panagopoulos, Cistercian and Mendicant 
Monasteries in Medieval Greece, Σικάγο - Λονδίνο 1979,77-78, η οποία αποδέχεται ουσιαστικά την 
εικασία του Ορλάνδου- Lock, Franks, 231, που επίσης βασίζεται στην απλή εικασία του 
Ορλάνδου.

38. Tozer, Franks, 210· Traquair, Mediaeval Fortresses, 275-276· Bon, Morée, 102 σημ. 1,215 
σημ. 6, 240 σημ. 9, 243 σημ. 4, 322 σημ. 5, 559-56L Monumenta Peloponnesiaca. Documents for the 
History of the Peloponnese in the 14th and 15th Centuries, έκδ. Julia Chrysostomides, Camberley, 
Surrey 1995,196 αρ. 99· Lock .Franks, 231 και 232· Claudine Delacroix-Besnier, Les Dominicains 
et la Chrétienté grecque aux XIVe et XVe siècles, Ρώμη 1997, 5-6. Βλ. και Δ. X. Αθαναςουλης, Με
σαιωνικά εκκλησιαστικά μνημεία Ηλείας. Προκαταρκτική παρουσίαση νέων στοιχείων από την 
τοπογραφική και αρχαιολογική έρευνα, 247 και σημ. 27, στον παρόντα τόμο.

39. Bon, Morée, 561, όπου μιλώντας για το moustier de Saint-François, λέει ότι για την ταύτι
σή του θα μπορούσε να αμφιταλαντευθεί κανείς μεταξύ της μονής Βλαχέρνας και του μεγάλου 
κτηρίου μέσα στην τειχισμένη πόλη της Γλαρέντζας, αν οι διαστάσεις του μεγάλου κτηρίου στην 
πόλη δεν ήταν ένα αποφασιστικό επιχείρημα υπέρ αυτού. Βλ. επίσης ό.π., 215 σημ. 6,243 σημ. 4, 

322 και 607.
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Χωρίς να μπορεί κανείς να καταλήξει σε κάποιο σίγουρο συμπέρασμα, το 
πιθανότερο είναι ότι ol δυτικοί μοναχοί αναγκάστηκαν να φύγουν το 1431, ότι 
το καθολικό της μονής υπέστη σοβαρές ζημίες κατά τη δήωση του Μουράτ Β' 
το 1446, οπότε το επισκέφθηκε ο Francisais de Priolis του χαράγματος, ότι σε 
κάποια φάση ή πριν ή μετά το 1446 -και μεταξύ των ετών 1431 και 1459- εγκα
ταστάθηκαν σε αυτό έλληνες μοναχοί, όπως δείχνουν οι βυζαντινές τοιχογρα
φίες, και ότι σε κάποια στιγμή, αμέσως μετά τη δήωση του 1446, έγιναν ριζικές 
επισκευές, συμπεριλαμβανομένης και τοιχογράφησης, όπως δείχνουν τα υπο
λείμματα των τοιχογραφιών, τα οποία κατά πάσαν πιθανότητα πρέπει να χρο
νολογούνται στον 15ο αιώνα. Οι κατασκευές και επισκευές θρησκευτικών 
ιδρυμάτων και οι δαπάνες για τον σκοπό αυτό και για την απόκτηση κειμη
λίων δεν είχαν καθόλου ανακοπεί από τα πολεμικά γεγονότα και την κρισιμό
τητα των καιρών. Παράδειγμα το Κάλενιτς και η Ρεσάβα στη Σερβία (1413 και 
1418) και η Παντάνασσα στον Μυστρά (1428)40. Ίσως μάλιστα η ελπίδα αφ’ 
ενός και ο κίνδυνος αφ’ ετέρου να τις είχαν ενισχύσει.

40. S. RadojöiC, La pittura bizantina del 1400 al 1453, RSBN N.S. 15 (1968), 41-60 (ανατΰπ. 
στα σερβοκροατικά στο L’école de la Morava et son temps. Symposium de Resava 1968, Βελιγράδι 
1972, 229-237)· V. DjuriC, La peinture murale de Resava. Ses origines et sa place dans la peinture 
byzantine, L’école de la Morava et son temps, 277-291, εικ. 1-35.
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Εικ. 1. Μονή Βλαχερνών. Νότια όψη εσωνάρθηκα (όροφος)
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Εικ. 3. Μονή Βλαχερνών. Χαράγματα στον νότιο τοίχο

Εικ. 4. Μονή Βλαχερνών. Υπολείμματα τοιχογραφιών στο βόρειο κλίτος



ANDREA NANETTI

HOUSES OF THE MENDICANT ORDERS IN VENETIAN MESSENIA: 
THE DOCUMENTARY EVIDENCE UNTIL 1500

As a contribution to the subject of monasticism in the Peloponnese*, I 
would like to point out some documentary evidence about the domus, i.e. the 
houses of the mendicant orders in Venetian Messenia between the thirteenth 
and the fifteenth centuries, in particular, the house of the Preaching Dominican 
Friars Order, dedicated to St. Mary, at Modon, and the house of the Franciscan 
Grey Friars Order, dedicated to St. Nicholas, at Coron. I then will present 
further information about the other three mendicant orders, the Hermit Friars 
of St. Augustine, the Carmelite Friars and the Servîtes of Mary, so as to complete 
the list of the five mendicant orders as it emerged from the selection produced 
at the second Council of Lyons in 1274* 1.

As a preface, it may be useful to explain some of the reasons for several 
choices taken in this study, that is, the choice of subject matter, of territorial area, 
and of chronological period. To begin with, in the regions under Byzantine 
control that came to be invaded and conquered by the armies of the Fourth 
Crusade, the presence of the mendicant orders shared the diverse fates of the 
various Latin contigents. Those houses which, even though born within the 
institutional framework of the Latin Empire in Constantinople, at the urging 
and varied interventions of Innocent III2 were, in fact, founded in territories

* This paper was first published in Italian: Case di ordini mendicanti nella Messenia veneziana: 
testimonianze documentarie fino al 1500, Bizantinistica 3 (2001), 343-355. I thank Dr. Mary Lee 
Coulson for the translation of the text.

1. For the mendicant orders in the Romania, see Chryssa A. Maltezu, Monjes latinos en 
Romania: un programa religioso, 'Επίγειος Ουρανός. El cielo en la tierra. Estudios sobre el mona
stero bizantino, eds. P. Bâdenas - A. Bravo - Inmaculada Pérez Martin, Madrid 1997,47-57; A. 
Carile, Gli Ordini mendicanti nell’Impero bizantino, Alle frontiere della Cristianità. I frati 
mendicanti e l'evangelizzazione tra ’200 e 300. Atti del XXVIII Convegno internazionale della 
Società di Studi Francescani e del Centro Interuniversitario di Studi Francescani (Assisi, 12-14 ottobre 
2000), CISAM, Spoleto 2001,61-88.

2. For the many interventions of Innocent III, see, in general, PL 215, as cited in T. M. 
Violante, La provincia domenicana di Grecia, Rome 1999,66.
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directly governed by Venice, became tied to the social, economic and cultural 
life of Venice and to the fate of the Stato da mar of the Venetian Republic, and 
also to its archival data, and thus there is available some surviving documentary 
evidence concerning the orders, especially about their early history, about which 
the documents of the orders themselves, unfortunately are silent3.

The Messenian maritime stations of Modon and Coron were the only 
settlements in the Peloponnese ruled directly and continuously by La 
Serenissima between the thirteenth and the fifteenth centuries, from 1205/1206 
until August of 1500, when they both were annexed to the Ottoman Empire. 
Indeed, the Venetian Commune, in accordance with the necessity of conso
lidating the strategic points along its commercial network, even though having 
been awarded, on paper, the entire Peloponnese in the agreement stipulated by 
the Partitio terrarum imperii Romanie, the treaty signed by the participants of 
the Fourth Crusade in Constantinople in 1204, in point of fact, by 1205 (or 1206, 
the date is not certain), occupied only the castles of Modon and Coron4, slighlty 
later formally regularizing this actual choice in 1209, on the island of Sapienza 
in a treaty contracted with Geoffrey I Villehardouin, who was enfeoffed with the 
rest of the Peloponnese, the greater part of which still remained to be con
quered5. The strategic role of Modon and Coron went far beyond the boun

3. Concerning this negative observation, see Beata Kitsiki Panagopoulos, Cistercian and 
Mendicant Monasteries in Medieval Greece, Chicago - London 1979; A. Bartoli Langeli - N. 
D’Acunto, I documenti degli ordini mendicanti, Libro, scrittura, documento della civiltà monastica 
e conventuale nel basso medioevo (secoli XIII-XV). Conference proceedings (Fermo, 17-19 Sep
tember 1997), eds. G. Avarucci - Rosa Marisa Borraccini Verducci - G. Borri, Spoleto 1999, 
381-415; Violante, La provincia dominicana, 61; while, for a critical synthesis and updated biblio
graphy of the historical and social picture of the Dominican and Franciscan presence in Greece, 
following the Fourth Crusade, see the review by E. Morini in Annali di Storia dell’Esegesi 16 (1999), 
307-314, of the volume by Claudine Delacroix-Besnier, Les Dominicains et la Chrétienté grecque 
aux XIVe et XVe siècles, Rome 1997.

4. Only in the wake of the crumbling of the Frankish Principality of Achaia (1205-1430) as a 
result of the exhaustive dissension with the Byzaninte despotate of Morea (1262-1460) and the 
Turkish advance which annihilated them both, was Venice able to begin, at the end of the fourteenth 
century and through all of the fifteenth, to extend, in spite of long reflexion and second thoughts, her 
own direct domination also over other points in the Peloponnese: such as Nauplion (1388 and 1389- 
1540), Argos (1388 and 1394-1463), Patras (1408-1413 and 1417-1419), Maina (1467-1479) and 
Monemvasia (1464-1540).

5. For the events and their historical context, see A. Carile, Partitio Terrarum Imperii 
Romanie. Edizione e commento, Studi Veneziani 7 (1965), 125-305, with the remarks of N. Οι- 
KONOMIDES, La décomposition de l’empire byzantin à la veille de 1204 et les origines de l’empire de 
Nicée: à propos de la “Partitio Romaniae”, XVe Congrès International d'Études Byzantines. Rap-
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daries of the Peloponnese, so much so, that the ports received the siginificant 
epithet, oculi capitales Communis Veneciarum or duo oculi Veneciarum, in the 
system of domination under which, as of the Fourth Crusade, the Venetian Re
public, the Stato da Μαή, exercised its sovereign authority for centuries; and this 
was because of these ports’ geographical position in the network of the Medi
terranean maritime routes between the East and the West, quasi in media via ad 
omnem tenant et mare, as the Dominican pilgrim, Felix Fabri, who paused at 
Modon on his return from the Holy Land in December of 14836 7, wrote, referring 
to the best landing places along the necessary circumnavigation of the Pelopon
nese on the way between Venice and Constantinople and the Black Sea or to 
Alexandria in Egypt; also just as the geomorphological characteristics created 
the excellent natural harbours, so, too, the environment of the territory offered 
good possibilities for the provision of water, food and building materials8.

These preliminary reflections have led to the exclusion from this exa
mination of some orders, although important for the Peloponnese after the 
Fourth Crusade, since the fate of their houses was not tied territorially to that of 
the Venetian Stato da mar. In fact, for the three principal military orders, the 
Army of the Poor Knights of Christ (the Templars), the Knights Hospitallers of 
St. John of Jerusalem and the Teutonic Knights of the Hospitality of the Blessed

ports et co-rapports, 1/1, Athens 1976, 3-28 (= Byzantinium from the Ninth Century to the Fourth 
Crusade. Studies, Texts, Monuments, London, Variorum Collective Studies Series, 1992, no. XX); A. 
Carile, Per una storia dell’impero latino di Costantinopoli (1204-1261), Bologne 19787; and for 
updated bibliography, see D. Jacoby, The Venetian Presence in the Latin Empire of Constantinople 
(1204-1261): The Challenge of Feudalism and the Byzantine Inheritance, JÖB 43 (1993), 140-201. 
For the Venetian conquest of Coron and Modon and for the treaty of Sapienza (text conserved in 
the Pacta Ferrariae and in the Liber Albus, in the Archivio di Stato di Venezia, and edited in G. L. F. 
Tafel - G. M. Thomas, Urkunden zu älteren Handels- und Staatsgeschichte der Republik Venedig mit 
besonderer Beziehung auf Byzanz und die Levante, II, Wien 1856, 96-100), see A. Bon, La Morée 
franque. Recherches historiques et archéologiques sur la principauté d'Achaïe (1205-1430), Paris 
1969,66-67 and n.2-4.

6. See above all the brilliant synthesis by P. Selmi, Lo spirito della civiltà veneta, lacking date 
and place of publication (a copy exists in the Archivio di Stato di Venezia, Biblioteca, Opusc. 10325).

7. F. Fabri, Evagatorium in Terrae Sanctae, Arabiae et Egypti peregrinationem, ed. C. D. 
Hassler, III, Stuttgart 1849, 343, as cited by Enrica Follieri, Santi di Metone: Atanasio vescovo, 
Leone taumaturgo, Byzantion 41 (1971), 383.

8. For the general picture, see F. C. Lane, Venice. A Maritime Republic, Baltimore - London 
1973; Idem, 1 mercanti di Venezia, Turin 1982; idem, Le navi di Venezia fra i secoli XIII e XVI, Turin 
1983; G. Luzzato, Storia economica di Venezia dall’XI al XVI secolo, introduction by M. Berengo, 
Venice 19958.
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Virgin St. Mary9, we have evidence only of houses founded in the Moreote 
territories of the Frankish Prinicipality of Achaia10, as is also the case for the

9. Here, see in general, J. Forey, The Military Orders (12th-14th Centuries), London 1991 ; M. 
Marker, The Military Orders. Fighting for the Faith and Caring for the Sick, Aldershot 1994, with 
the bibliography there cited, among which, for the Templars, A. Demurger, Vie et mort de Tordre du 
Temple, Paris 1989, while for the Hospitallers, see J. Delaville le Roulx, Cartulaire général des 
Hospitaliers de Saint-Jean-de-Jérusalem (1100-1310), 4 vols., Paris 1894-1906; idem, Les Hospitaliers 
en Terre sainte et à Chypre (1100-1310), Paris 1904; idem, Les Hospitaliers à Rhodes jusqu’à la mort 
de Philibert de Naillac (1310-1421), Paris 1913 (= Les Hospitaliers à Rhodes, 1310-1421, reprod. with 
introduction of A. Lutrell, London, Variorum, 1974); A. Luttrell, The Hospitallers in Cyprus, 
Rhodes, Greece and the West (1291-1440), London, Variorum Reprints, 1978; idem, Latin Greece, the 
Hospitallers and the Crusades, 1291-1440, London, Variorum Reprints, 1982; idem, The Hospitallers 
of Rhodes and Their Mediterranean World, Aldershot, Variorum Collected Studies Series, 1992; 
finally, for the Teutonic Knights, see the dated but still authoratative work of W. Hubatsch, Quellen 
zur Geschichte des deutschen Ordens, Gottingen 1954.

10. Bon, Morée, 100 with ns. 2-5, based on the various versions of the Chronicle of the Morea 
and on the letters of Innocent III. In Messenia, Bon points out only the estates of the Teutonic 
Knights near Kalamata, based on the Chronicle of the Morea in the Greek version, To Χρονικόν τοϋ 
Μορέως, ed. P. P. Kalonaros, Athens 1940 (repr. 1989), 1.1953-1954 (εϊθ’ οϋτως γάρ έδόθηοαν κί 
αυτών τών Άλλαμάνων I τέσσαρα φίε τοϋ να κρατούν στα μέρη Καλομμάτας), and on the Italian 
version in the edition of C. Hopf, Chroniques gréco-romanes inédites ou peu connues, Berlin 1873 

(repr. Brussels 1966), 428 (All'Alemanno 4 Cavalline verso Calumata). We note also that the cartu
lary of the Venetian notary, Pasqual Longo (see Pasquale Longo, notaio in Corone (1289-1293), ed. 
A. Lombardo, Venice 1951, 73 doc. 91), reports the testament, dated July 29,1292 in Coron, of a 
certain Leonardo of Mantova, inhabitant of Coron, who left, among other things, yperpera decent 
hospitali Alemannorum quod dicitur Mostaniça et meant loricam, meum collaretti ferri atque cappe
llani ferri, providing us with our earliest information about what was their principal house in the 
Morea. The same information, in lo principado ...la Chasa delà Mosteniza, appears also in the Libro 
dele uxanze e statuti deio imperio de Romania, ed. Antonella Parmeggiani, Spoleto 1998,144 § 48. 

For Mostenitsa (or Mosteniza, Moseniza, Mosconiza) otherwise known up to now only through 
territorial disputes with the Venitians, see Bon, Morée, 243 with n. 5,429 with n. 2 and 441 with n. 3, 

which, above all classifies the toponyme among those of uncertain identification in the territory. 
Finally, as regards the “des Teutschen Herren hauss”, ([Felix Faber], Eigentliche beschreibung der 
hin und wider farht zu dem Heyligen Landt gen Jerusalem und furter durch die grosse Wiisteney zu 
dem Heiligen Berge Horeb Sinay, darauß zuuernemen was Wunders die Pilgrin hin und wider auff 
Land und wasser zu erfahren und zu besehen haben, Uber die maß kurtzweilig und lästig zu lesen, 
sonderlich denen so der Heiligen schrifft eltwas erfahrn sein, Vormals im druck nie dergleichen 
außgangen, [Ulm] 1556, ff. 219, consulted in Athens, The Gennadius Library, GT 424.2 B, f. 206v, as 
in Die Pilgerfahrt des Bruders Felix Faber ins Heilige Land ANNO MCDLXXXIII, new ed. Berlin 
[1964], 155), in which the above mentioned Felix Faber, lodged in Modon (“alle Pilgri zusamen im 
Teutschen hause, das da ist”, ibidem) from the 9th to the 16th of December in 1483, on his return 
from the Holy Land, we follow the interpretation of S. B. Luce, Modon: a Venetian Station in 
Medieval Greece, Classical and Medieval Studies in Honor of Kennard Rand, Produced upon the
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Cistercians* 11, if one makes an exception for the sisters of St. Mary de Verge, who 
were expelled from Modon in 126712.

THE DOMINICANS

The general chapter of the order of the preaching friars, gathered at Paris 
in 1228, created the new provincia Graeciae on the territorial basis of the Latin 
Empire of Constantinople, which in 1225 consisted of Constantinople and its 
suburbs, the Morea, Athens and Thebes, some islands of the Aegean, Negro- 
ponte and Crete13. The earliest information about the convents in Greece was 
compiled by Bernard Gui (1261-1331), dating to 1277 and to 1303 and was 
published by Quetif and Echard in 1719. The notitia prima et antiqua ordinis 
informs us of the number of convents with reference to the individual provincial 
representatives present at the general council of the order in Burdegala (Bur- 
digala, Bordeaux) in 1277, when the sixth and last place of the right choir was 
reserved for the representative of the province of Greece: 6. In provincia Grae-

Completion of liis Fortieth Year of Teaching, ed. L. Webber Jones, New York 1938, 195-208, 
especially 199 and 208 where he also calls it in his translation, “[the] house of the Teutonic Lords”, 
and assimilates it thus with the “Fondaco dei Tedeschi” in Venice, and, even better, as a simple 
“German Inn” for German pilgrims and merchants; this latter being an interpretation which we 
propose to follow by reason of the fact that the Komturei (commenda) of Greek Romania already 
seem to have been in decline before the collapse of the Teutonic state, definitively ratified in the 
peace of Thorn in 1466, after the fall of Marienburg in 1457 and 1460.

11. Bon, Morée, 100-102 and n. 13.
12. For which, even if we know that, of the three convents of Cistercian sisters in Greece, cited 

in a list of the first half of the fourteenth century published by Winter and by Canivez, other than 
those of Constantinople and Corinth, one was in the diocese of Modon (de viridiario beate Marie, 
recites the list) and this has been identified with that of the sisters of Santa Maria de Verge, 
nevertheless, we know nothing of them in Modon except for the notice of their expulsion in 1267 per 
Graecorum potentiam ac violentiam abiectis and their successive refuge in Italy, as reported in a 
letter of Pope Gregory X, of July 11,1272. See, Elisabeth A. R. Brown, The Cistercians in the Latin 
Empire of Constantinople, Traditio 14 (1958), 94 with ns. 164,166, where is cited the edition of the 
letter in F. Ughelli, Italia Sacra, sive de Episcopis Italiae et insularum adjacentium..., new ed. N. 
Coleti, VII, Venice 1721 (repr. Nendeln, 1970), no. 706; Ch. Bouras, Επανεξέταση τοΰ λεγομένου 
Άγιολέου κοντά στην Μεθώνη, Φιλία 'έπη εις Γεώργιον Ε. Μυλωνάν, III, Athens 1989, 319, who 
proposes very convincingly on architectural evidence the identifcation of this monastery with the 
building known as San Leone, a little way from Modon in the area known as Paleomethoni.

13. Monumenta Ordinis Praedicatorum Historica, III, Rome 1896,2. The reference is cited in 
R-J. Loenertz, Les établissements dominicains de Péra - Constantinople, EO 34 (1935), 334 and n. 
5 (= By iantina et franco-graeca, I. Articles parus de 1935 à 1966, ed. P. Schreiner, Rome 1970,211),
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eine conventus fratrum septem, quorum unum est in Creta. But it is only from the 
state of the order as of 1303 that we have as well a list of the individual convents 
with the indication of the geographical origins of the conventuals: “1. Clarenti- 
nus. Gallicorum. 2. Thebarum. [Gallicorum], 3. Nigropontensis. Lombardorum. 
4. Candiensis in Creta. [Lombardorum], 5. In Canea, qui coepit anno M CCC VI. 
In codice Lingonensi additar. 6. Motonensis”. On that occasion, the provincial 
prior of the province of Greece was reserved the seventh place, of ten, at the 
right of the master of the order. As for the foundation dates of the convents, all 
male, we have no certain data; Constantinople was very likely the first (it does 
not appear in the list of 1303, since most likely it was suppressed in 1261), 
followed by Thebes, Clarence, Negroponte and Candia, and then Modon, Canea 
and another not well identified house, again in Crete14.

As regards the domus of Modon, probably populated by conventuals from 
the Dominican province of Lombardy, as is documented, for example, for 
Negroponte and for Crete, and numbered among the seven houses attested in 
the notice of 1277, historical tradition is inclined to maintain that it was one of 
the two new domus assigned to the province of Greece at the general chapter of 
Trier in 124915. In any case, it is only from the testamentary legacies preserved 
in the acts mortis causa, drawn up in Modon by Venetian notaries, that we have 
the earliest positive and certain evidence concerning the domus Mothonensis 
O.P.\the ecclesia et conventus sancte Marie de ordine Fratrum Predicatorum is in 
fact attested within the walls of the castle of Modon as of the 24th of May, 
133916, even though as of now we do not know the exact site of the convent 
within the castle.

and is repeated in Violante, La provincia domenicana, 55.
14. J. Quétif - J. Echard, Scriptores Ordinis Praedicatorum recensiti, notisque hisloricis et 

criticis illustrati, I-II, Paris 1719-1721 (repr. Turin 1961), i and xii; Delacroix-Besnier, Les 
Dominicains, 5-8; Violante, La provincia domenicana. For the few names of the provincials of 
Greece, noted for the XIVth and XVth centuries, see R.-J. Loenertz, Documents pour servir à 
l’histoire de la province dominicaine de Grèce (1474-1699), AFP 14 (1944), 78-79.

15. Violante, La provincia domenicana, 61-85, especially 66 and 83.

16. A. Nanetti, Documenta veneta Coroni & Methoni rogata. Euristica e critica documentaria 
per gli oculi capitales Communis Veneciarum (secoli XIV e XV), I. Documenta a presbiteris et notariis 
castellanorum cappellani rogata, Pars prima. Antonius Paulo, Lucianus G ir ardo, Marcus Marzella, 
“Iohannes Bono ” nec non Antonius de Vatazis, Athens 1999, docs. 2.1 (May 24,1339), 3.105 (August 
19,1358), 3.50 (December 30,1371), 3.74 (May 2,1373), 3.77 (June 17,1373), 3.104 (January 14,1372 
or 1371 m.v.). The earliest protocol of the acts for Messenia, of the notary Pasquale Longo (see 
above, n. 10), cites only the legacies to Dominicans in Venice.



HOUSES OF THE MENDICANT ORDERS IN VENETIAN MESSENIA 341

THE FRANCISCANS17

At the first general chapter, celebrated on the 14th of May, 1217, nine years 
after the confirmation of the order on the part of Pope Honorius III, the first 
institutions of the province were set out and the provincial ministers appointed; 
there, frater autem Helias minister provincialis est institutus ultra mare a beato 
Francisco, as stated in 1262 by friar Giordano da Giano in his memoirs, the 
Chronica Ordinis Fratrum Minorum (1207-1279), and with him departed the 
first group of friars18 19. Friar Elia Bombarone da Cortona was the first minister of 
the province of the Holy Land (also called provincia Syriae seu Ultramaris), the 
mother province which embraced all of the Mediterranean East, organized in 
three dependencies (Syria, Cyprus and another not named in the sources as a 
dependency, but identifiable with the provincia di Romania or the provincia di 
Graecia) which existed until 1263, when, according to the Tavola Urbaniana, the 
daughter province, called Romaniae or Graeciae, arose from it. This is the 
generally accepted opinion. But, from the first years of the life of the province 
of the Holy Land, we also find citations of a provincia Romanie which, according 
to Matteucci, on the basis of the work of Lemmens and of Van Der Vat, already 
could have existed in the first half of the thirteenth century, if not even from the 
first council of 1217. Indeed, Elia, called also the minister Syriae19 was succeeded 
as minister of the provincialate first by friar Luca d’Apulia, named in two 
pontifical bulls of December 9,1220 and February 18,1221, the magister Fratrum 
Minorum de partibus Romanie20 and then, in 1221, by Benedetto d’Arezzo, 
already provincial of the Marca d’Ancona, called also the ministro Romano 
[that is Romaniae in other words, Graeciae]21. Of even more interest to us is the 
title of minister Fratrum Minorum de Morea, “titolo che apparisce in una bolla

17. A systematic study of the Franciscan presence in Greece is still lacking today as a 
complement to the two above mentioned recent works on the Dominicans. In Modern Greek it is 
possible to consult M. N. Roussos-Milidonis, Φραγκισκανοί Καπονκίνοα 400 χρόνια προσφορά 
στους Έλληνες (1585-1995), Athens 1995,37-39.

IS. Analecta franciscana, sive Chronica aliaque varia documenta ad Historiam Fratrum 
Minorum spectantia, I, Florence 1897, 1-19, especially 3, cited in extract in P. G. Golubovich, 
Biblioteca Bio-Bibliografica della Terra Santa e dell Oriente francescano, I. (1215-1300), Florence 
1906, 37-38 and repeated in G. Matteucci, I francescani di Terra Santa, Venezia ed una lampada 
votiva nel S. Sepolcro, OCP 21 (1955), 232.

19. G. da Giano, Chronica, cited in Golubovich, Biblioteca Bio-Bibliografica, 1,40.
20. J. H. Sbaralea, Bullarium franciscanum, I, Rome 1759, 6-8 nos. VI-VII, now also in 

Bullarium franciscanum continens constitutiones, epistolas, diplomata ad très ordines S. Francisci 
spectania, 3 vols, Florence 1929-1939.

21. Golubovich, Biblioteca Bio-Bibliografica, 1,165.
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diretta nel 1253 al canonico della cattedrale di Reggio Calabria, maestro 
Pangratino, nella quale si dice che era stata precedentemente commessa, con 
bolle pontificie dirette al ministro dell’Ordine dei Frati Minori di Morea, al 
priore dei domenicani di Tebe ed a frate Stefano Belsen dello stesso ordine, una 
causa riguardante l’elezione dell’arcivescovo di Patrasso fatta dal capitolo di 
quella cattedrale e contestata da altri”22. Furthermore, in 1260, at the general 
congress of the order in Narbonne, the provincia Romanie or Graeciae occupied 
the thirtieth rank, and we know that it was organized in three dependencies: 
Negroponte (with also the Cretan convents of Canea and Candia),Thebes (with 
also the convents of Athens and Corinth) and Clarence, where this last also 
included, in adition to a domus at Lixuri on the island of Kephalonia and one at 
Zante, other three convents, again in the Peloponnese, one in Andravida, one in 
Patras and one in Coron23.

The earliest, if indirect, evidence of a Minor convent at Coron is found in 
the Historia septem tribulationum of friar Angelo Clareno, and refers to the 
mission in the East conducted as a papal legate by the minister general of the 
order, friar Giovanni da Parma, to the emperor in Nicaea in 1249. Hunc, cum 
misisset frater Iohannes [de Parma] ad visitandos fratres provinciae Romaniae, 
Venetorum navis portabat sub hoc pacto, quod ipsum poneret in portu Corone. 
Cumque navis venisset ad conventions locum, rogabat eos frater Gerardus 
[Boccabadati], quod iuxta promissum ponerent eum in loco prefato. Naute vero 
prosperum habentes tempus, propter magnum damnum et periculum, se 
promissum implere non posse firmabant. Quod vir Dei audiens, secessit ad 
modicum et oravit; statimque miro modo audivit Deus orationem servi sui, et 
contrarium ventimi misit, quo coacti applicaverunt ad locum promissum, ac 
ponentes eum in scapha miserunt ad terram. Ipse vero nautis, qui portaverant

22. G. Matteucci, La missione francescana di Costantinopoli, I. La sua amica origine e primi 
secoli di storia (1217-1585), Florence 1971,1-16.

23. Even though some notices, based on official statistics of the order, for the domus of the 
dependency of Clarence, date back not earlier than the fourteenth century (1334, fr. Paolino, 
provincial of the order, and 1385-1390, Pisano), there is no doubt that many if not all of these 
convents already existed in the fourteenth century. See Bon, Morée, 102 n. 1, which utilizes J. A. C. 
Buchon, Recherches historiques sur la principauté française de Morée et ses hautes baronnies. 
Première époque. Conquête et établissement féodal, de l'an 1205 à l'an 1333,1, Paris 1843, 296 n. 1, 
based on L. Wadding, Annales Minorimi, seu Trium Ordinum a S. Francisco Institutorum (1208- 
1680), now available in the edition of Quaracchi, Rome 1931-1964,32 vols; M. A. Belin, Histoire de 
la latinité de Constantinople, Paris 18942,77; R. L. Wolff, The Latin Empire of Constantinople and 
the Franciscans, Traditio 2 (1944), 213-237. For the statistics, see Golubovich, Biblioteca Bio- 
Bibliografica, II, 263-265.
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ipsum dixit “Redite quam cito, etpatronis dicite navis, quod iter suum faciant, quia 
hic ventus naturalis non est, sed missum est a Deo, ut prelati mei obedientiam 
compleam”. Qui audientes verbum et maris aspicientes undas cognoverunt ita 
esse, et ancoras, quas proiecerant substolentes perrexerunt iter suum. Ipsi autem 
naute et dominus Raphael Natalis, cum ante locum ilium navigaremus, pro magno 
miraculo referebant, quod ibidem de ilio fratre contigerat. Similes sibi socios vir 
sanctus habere studebat, ut exemplum sancte conversationis eorum ad bonum 
fratres, quos visitabat, posset adtrahere24.

Already from this passage, providing a chronological reference for the 
context of the narration of the hagiographie topos, a Franciscan presence in 
Coron before at least 1249 seems plausible. Even earlier could be the chro
nological reference attributable to another testimony, again of an hagiographie 
character. In the Vita of Benedetto d’Arezzo (provincial from 1221 until 1237), 
written by Nanni di Arezzo in 1302, it is recounted that a man of God is 
conducted on a dromedary or camel by an angel in the form of a dragon to the 
place of the grave of the prophet Daniel, where, joyful to be able to venerate the 
mortal remains of the prophet, he removed from the tomb a finger which he 
then made a gift of to his native city, Arezzo. “The Franciscan hagiographer, 
Lodovico Nuti (t 1668), in his biography of Benedetto, inserted in the Santi e 
beati di Toscana25 26, thinks that the relic of the finger of the prophet Daniel 
already had been offered to him [Benedetto] as a gift by the brothers at Coron 
during his sojourn there on his return to Italy... Strengthening the conclusion 
that the finger of the prophet was a gift of the brothers of Coron has been the 
fact that there exists there a relic of the foot [of Daniel], which ... came to be 
transferred to Venice and consigned to the convent [of Santa Maria Gloriosa] of 
the Friars, before the conquest of this area on the part of the Turks. In Nuti’s 
account, the vision concerning the prophet Daniel is nothing but a prelude and 
guarantee of the gift: Comprese egli dell’avvenuta visione, ch’era il suo pio 
desiderio favorito dal cielo. Quindi affidato, appena domandò, che graziosamente 
ottenne quel dito del profeta, e seco con riverenza portatolo, proseguì il viaggio 
verso l’Italia25. Matteucci already has underlined the fact that we have no certain

24. A. Clarenti, Historia Tribulationum Old. Min., Archiv für Literatur und Kirchengeschi
chte, II, Berlin 1886,268-269, as cited in Golubovich, Biblioteca Bio-Bibliografica, 1,225-226.

25. G. Abate, P. M. Ludovico Nuti O.F.M. Conv.: Santi e beati francescani di Toscana 
(29/2/1627-13/7/1668), Miscellanea Francescana 32 (1932), 97, where the act of the notary, Giovanni 
Antonio Zacchi, is cited, dated November 3,1501.

26. Matteucci, La missione francescana, 1,71-73 with n. 18, which is based on Golubovich, 
Biblioteca Bio-Bibliografìa, 1,129-149.
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data for a Franciscan presence in Coron during those years, adding, however, the 
note that this relic still is conserved in the church of St. Francis in Arezzo, in an 
elegant silver reliquary.

For the Franciscans, as already noted for the Dominicans, we have in the 
testamentory legacies recorded in the acts mortis causa drawn up in Coron by 
Venetian notaries, the earliest positive and certain evidence of the domus 
Coronensis O.F.M.\ the ecclesia, conventus et monasterium sancii Nicolai de 
ordine Fratrum Minorimi, was indeed attested outside the walls, in the vicinity 
of the castle of Coron (de extra et prope Coronimi), from the 12th of January, 
1348 or 1347 more veneto21. This Franciscan domus should not be confused, 
however, with the Greek Orthodox ecclesia et monasterium sancii Nicolai de 
Insula, on the island of Venetico, opposite Cape Akrita, documented in 140127 28.

THE AUGUSTINIANS29

The order of the Hermit Brothers of St. Augustine, created by Pope 
Alexander IV in 1256, on the model of the Augustinians of Saint-Loup de

27. A. Nanetti, Documenta veneta, I. Pars secunda (in press), doc. 7.22 (January 12,1348 or 
1347 m.v.)\ idem, Documenta veneta, I. Pars prima, docs. 3.106 (November 24,1357), 3.109 (July 26, 
1358), 3.46 (October 31, 1371), 3.51 (April 9, 1372), 3.94 (March 10, 1374) and (receipts for 
testamentory legacies) 4.5 (October 26,1372),4.6 (October 31,1372), 4.28 (November 27,1373).The 
above mentioned protocol of the acts of the notary Pasquale Longo (Coron, 1289-1293), cites only 
the legacies to the Franciscans in Venice and one (doc. 116, Corone, April 5,1293) to the Franciscans 
in Clarence.

28. The Greek, “Georgius Melacrino de Filadelphia habitator Coroni” in his testament drawn 
up by the notary Taddeo deTaddeis (to be published by A. Nanetti, Documenta veneta, l. Pars tertia, 
in preparation), in Coron on the 26th of June 1409, ordains that he be buried in cimiterio Sancii 
Nicolai de Insula, to which ecclesia he left twenty yperpera and ten to the presbyter, qui celebrai in 
dicta ecclesia et earn tenet et gubernat, pro aporasismo secundum mores Grecorum, for his soul. 
Among the other testamentory legacies pro anima we have five yperpera for the church known as 
La ’Digitria, qua sita est in burgo Coroni, and one hundred sixty-five yperpera for charitable 
purposes to the presbiteris grecis et aliis pauperibus personis iuxta consuetudines Grecorum. Finally, 
if one or more of his sons dies, he ordains that from then on a legacy should be made pro anima of 
fifty yperpera to the monasterio Sancii Nicolai de Insula. The context leaves little doubt that we are 
dealing with a Greek Orthodox institution. It is worth noting, parenthetically, that also on f. 153a of 
the codex Ayasofia of Piri Reis, the island of Venetico, opposite Cape Akrita, is called San Nicolò; 
for this, see D. Loupis, Ο Πίρι Ρέις (1465-1553). Οθωμανική χαρτογραφία και η λίμνη τον Αιγαίου, 
Athens 1999,310-311.

29. Also for the Augustinians, there is still today no systematic study of their presence in 
Greece. In general, see Μ. T. Disdier, Ordre dit de Saint Augustin, DHGE 5 (1931), 499-581; B. 
Rano, Agostiniani, Dizionario degli istituti di perfezione 1 (1974), 278-381; F. dal Pino, Formazione
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Troyes, occupied the monastery of Saint-Sauver (San Salvatore) in Messenia, 
which the chapter had received as a gift in 1209 from one of the companions of 
Geoffrey I Villehardouin, the champenois Simon de Lagny, on his return to his 
native land. In the deed of gift, the abbey was understood as being a dependency 
of the diocese of Coron, whereas it was listed in the diocese of Modon in the acts 
of confirmation of the Latin Patriarch of Constantinople, Gervase, in 1216; in 
fact, although the first Latin bishops mentioned in the Peloponnese are certainly 
those of Modon and Coron as dependencies of the archbishop of Patras, the 
limits of their bishoprics remained under discussion for some time before the 
intervention of the Pope in 121230. Among the precious and always well founded 
tentatives de localisation of Bon, the house was identified with the ruins of a 
small monastery near a stream, at 827 metres above sea level, to the south of 
Aetos, in the vicinity of the locale which today still, significantly, bears the 
toponyme of Monastiri; the monastery is not marked on any map, except for the 
work of Philippson, which, however, gives no details about the edifice31. To this, 
we may add the suggestion that the toponyme, San Salvatore (in Latin, Sanctus 
Salvator, in Venetian, San Salvador) could be compared with the provenance of 
a certain ser Bartholomeus de Sancto Salvatore, notary and clerk in the curia of 
Modon, who in the fourteenth century figured as a witness to acts notarized in 
Modon, even if archaeological data is lacking, and Bon could not affirm that the 
castle of the same name was in the vicinity of the ruined monastic structure32.

degli eremiti di sant’Agostino e loro insediamenti nella terraferma veneta e a Venezia, Gli Ago
stiniani a Venezia e la chiesa di Santo Stefano. Giornata di studio del V centenario della dedicazione 
della chiesa di Santo Stefano, Venice 1997,29-87.

30. For the documents relative to the deed of gift, the act of donation itself, the confirmation 
by the prince and that of the patriarch, see J. Longnon, Le patriarcat latin de Constantinople, JS 
1941,174-184, as cited in Bon, Morée, 71 n. 1,93 n. 1,100 n. 12. For the dioceses of Modon and Coron 
see always Bon, Morée, 92 η. 12 and 93 η. 1, which is based on Innocent III, Epistulae, PL 215, coll.
1078- 1079, Ep. IX, 244-246 (February 1206), where the Pope confirms to the bishop of Modon the 
estates, given by Guillaume de Champlitte and the rule of the tithes, fixed by the same; idem, coll.
1079- 1080, Ep. IX, 247, where Innocent confirms a gift to the church of the Virgin in Coron; PL 216, 
col. 221-222, Ep. XIII, 23 (March 1209), where the exemption from the acrostic accorded to Geoffrey 
I Villehardouin is confirmed and (= idem, col. 576, Ep. XV, 44, May 1212), where allusion is made to 
the usurpation which the estates of the church of Coron could suffer during the pilgrimage of its 
bishop to St. James of Compostela.

31. Bon, Morée, 430 η. 1, which is based on A. Philippson, Die griechischen Landschaften. Eine 
Landeskunde, III. Der Peloponnes, ed. E. Kirsten, Frankfurt 1959;Teil 2. Der Western und Süden der 
Halbinsel, 384-399:4. Die Messenische Halbinsel, 347.

32. Nanetti, Documenta veneta, I. Pars prima, does. 4.29 (October 2,1373), 4.30 (October 5, 
1373), 4.33 (October 29,1373), 4.40 (November 19,1373), 4.47 (February 25,1374,1373 m.v.), 4.49
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THE CARMELITE FRIARS33

The religious family of the Carmelites, originally completely contemplative 
in accordance with the rule composed for them around 1209 by Albert, the Latin 
Patriarch of Constantinople, and confirmed by Pope Honorius III in 1226, after 
an initial expansion in Palestine, migrated around 1235 to the West, where it 
became rooted in the fabric of urban society and the rigors of the rule, officially 
renewed by Pope Innocent IV in 1247 and 1252, became attenuated.

The single fragile suggestion for hypothetical documentary proof of a Car
melite presence in Venetian Messenia comes from a frater Georgius quondam 
Nicolai de Corono who, in a notarial act drawn up in the Italian city of Imola on 
the 2nd of October, 1420, is referred to as prior ecclesie fratrum S. Marie de Mon
te Carmelo de Imola34; this information may be compared with the fact that the 
same Italian city provided magister Iachobus de Brunis, pedegogus, and his son, 
Simone, who had installed himself at Lilla (in districhi Coroni sub episcopatu), 
also as the magister Paulus de Avexanis phisicus sallariatus Coroni, whom we 
find as a witness in notarial acts in Coron in 1333/1334, in 1370 and in 1371, res
pectively. The emigration of professional figures from Imola to Coron to serve 
in Venetian administration and the presence of Imola’s merchants in Venice is 
attested also by another member of the same Bruni family, a certain Alessandro, 
whose son lived in Venice in 137035. In this case, we may speak a little better of 
“suggestions” since it does not appear improbable, even if unprovable, that the 
Carmelite prior originating from Coron whom we find in Imola in 1420, was a 
descendent, returned to his “native land”, of one of those Imolesi who in the 
course of the fourteenth century emigrated to the Venetian “colonies”.

(March 17,1374), 4.56 (April 7,1374), noting that in the indexes, the toponym San Salvatore, is not 
given in parentheses as the modern “Monastiri”, since the identification is only hypothetical, even if 
very probable.

33. For the Carmelites, also, there is today no systematic study of their presence in Greece. See, 
in general, M. de Ste-Marie, Carmel, DHGE 11 (1949), coll. 1070-1104; E. Ancilli, Carmelitani, 
Dizionario degli istituti di perfezione 2 (1975), 460-521; J. Smet, 1 Carmelitani, I, Rome 1989.

34. Archivio di Stato di Bologna - Sezione di Imola, Archivio Notarile, Atti del notaio Antonio 
dal Monte, vol. IV, f. 260v. For this reference, I am grateful to Prof. Andrea Padovani and Dr. Andrea 
Ferri, president of the Associazione per Imola Storico Artistica - ONLUS, who have given me 
permission to consult the earliest cartularies, noted in an electronic data base which they are 
preparing, and for having indicated to me the work of R. Fiorentini, II Carmine di Imola in Borgo 
S. Giacomo, Imola 1981, which, however, cites nothing regarding prior Giorgio of Coron.

35. Nanetti, Documenta veneta, I. Pars prima, docs. 1.74 (October 23,1333), 1.8 and 1.9 (May 
27,1334) for Iachobus, 3.8 (November 8,1370) for Simone and other ancestors in Imola and Venice, 
and 3.36 (August 29,1371 ), 3.37 (September 20,1371 ), 3.41 (October 27,1371 ) and 3.46 (October 31, 
1371) for Paulus.



HOUSES OF THE MENDICANT ORDERS IN VENETIAN MESSENIA 347

THE SERVITES OF MARY36

Of the Servîtes of Mary, founded by Filippo Benizi and his six companions 
in Florence in the middle of the thirteenth century, who received the papal 
approval of Benedict XI in 1304 and who saw formal recognition of their status 
as mendicants with various papal privileges between the end of the fourteenth 
and the beginning of the following century, as well as the later creation of the 
province of Venice in 1348, we have not a single reference to a house of theirs in 
Venetian Messenia, except the nomination as bishop of Coron of Matteo, 
servant of Maria, in 1426 and his deposition in 143 937.

The presence of the mendicant orders in Latin Romania thus presents a 
field of investigation in large part still unexplored, and a field which makes one 
hopeful, in as much as where systematic research has taken place, as in the case 
of the Dominicans, results are not lacking, opening through historical and 
archaeological research, new horizons in the study of the Latin and Greek 
society of the imperial Byzantine territories conquered by the Latins following 
the Fourth Crusade.

36. As with the preceding mendicant orders, for the Servîtes of Mary we also have no 
publication specifically for Greece. See, in general, F. dal Pino, / Servi eli Maria dalle origini 
all'approvazione (1223-ca. 1304), Louvain 1972.

37. Quétif - Echard, Scriptores, 835 [a].
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