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Περιοδικὰ ἀνάλεκτα

Analecta Bollandiana [τόμος 136ος, τεῦχος 1ο (2018)]

Τὸ τρέχον τεῦχος τοῦ τόμου τῆς Ἁγιολογικῆς Ἑταιρείας τῶν Βολλανδιστῶν 
ἀνοίγει μὲ τὴ δημοσίευση: “Bibliotheca Hagiographica Graeca manuscripta 
(BHGms)” [σσ. 5-13] ποὺ ὑπογράφουν ἀπὸ κοινοῦ οἱ Xavier Lequeux καὶ 
André Binggeli καὶ ἀποτελεῖ κατ’ οὐσίαν τὴν παρουσίαση ἑνὸς φιλόδοξου 
προγράμματος ποὺ ἀποσκοπεῖ στὴν ψηφιοποίηση καὶ τὴν διαδικτυακὴ πρόσβαση 
στὴν ἁγιολογικὴ βάση δεδομένων ἑλληνικῶν χειρογράφων ποὺ βρίσκεται στὴν 
ἕδρα τῶν Βολλανδιστῶν στὸ Βέλγιο. Στὸ ἑπόμενο ἄρθρο “Ius conubii or 
concubina: The Marital and Social Class of Perpetua in the Passio sanctarum 
Perpetuae et Felicitatis” [σσ. 14-42] ὁ Thomas J. Heffernan πραγματεύται τὴν 
οἰκογενειακὴ καὶ κοινωνικὴ κατάσταση τῆς μάρτυρος Βίβιας Περπέτουας, 
ὅπως αὐτὴ διαγράφεται στὸ ἁγιολογικὸ κείμενο «Μαρτύριο ἁγίων Περπέτουας 
καὶ Φιλικιτάτης». Ὁ σ., ἀμφισβητώντας κάποιες πρόσφατες ὑποθέσεις 
ποὺ ὑποστηρίζουν ὅτι ἡ Περπέτουα ἀνῆκε στὶς κατώτερες λαϊκὲς τάξεις 
(humiliores), ἐπανεξετάζει τὸ σύνολο τοῦ διαθέσιμου ὑλικοῦ γιὰ τὸ ζήτημα γιὰ 
νὰ καταλήξει στὴν ἐπιβεβαίωση ὅσων περιλαμβάνονται στὸ β΄ κεφάλαιο τοῦ 
«Μαρτυρίου»: ἡ Περπέτουα ἦταν μέλος τῆς ἀνώτερης ἀριστοκρατικῆς τάξης 
(honeste nata), εἶχε λάβει ἐκπαίδευση (liberaliter instituta) καὶ ὁ γάμος της 
ἦταν ἐπισήμως ἀναγνωρισμένος ἀπὸ τὸ ρωμαϊκὸ δίκαιο (matronaliter nupta). 
Ὁ σ. καταλήγει ὅτι ἡ Περπτέτουα ὑπῆρξε πιθανότητα μέλος τῶν συγκλητικῶν 
οἰκογενειῶν ποὺ ἀπήρτιζαν τὴν τάξη τῶν ἱππέων στὴ Β. Ἀφρικὴ κατὰ τὶς ἀρχὲς 
τοῦ 3ου αι. 

Λεξικολογικοῦ ἐνδιαφέροντος εἶναι τὸ θέμα τοῦ ἄρθρου: “The Meaning of 
κλύστας and the Value of a μαχαίριον: Vita Dosithei (BHG 2117) and Healthcare 
in Gazan Monasteries” [σσ. 43-55] ἀπὸ τὸν Jonathan L. Zecher. Ὁ «Βίος 
Δοσιθέου» περιέχει τὴν ἀσυνήθιστη ἑλληνικὴ λέξη τὰς κλύστας, τῆς ὁποίας ἡ 
ἑρμηνεία εἶχε ἀποδοθεῖ ὡς ἄρτος βουτηγμένος σὲ οἶνο. Ὁ σ. ὑποστηρίζει ὅτι ἡ 
συγκεκριμένη ἑρμηνεία καθὼς καὶ ἡ βυζαντινὴ λεξικογραφικὴ παράδοση ποὺ 
τὴν στηρίζει δὲν εἶναι ἀξιόπιστες καὶ ἀποδεικνύει ὅτι τὸ μαχαίριον, γιὰ τὸ ὁποῖο 
γίνεται λόγος στὸ κείμενο, ἀποτελεῖ στὴν οὐσία νυστέρι ποὺ χρησιμοποιεῖται 
γιὰ τὴν ἀφαίρεση κλυστήρων ἢ κυστῶν. Καὶ στὶς δύο περιπτώσεις περιγράφεται 
χειρουργικὴ ἐπέμβαση στὴν οὐροδόχο κύστη μὲ σκοπὸ τὴν ἀφαίρεση πετρῶν. 
Ἡ συγκεκριμένη λεξιλογικὴ διευκρίνιση μᾶς ἐπιτρέπει νὰ ἀξιολογήσουμε τὸν 
«Βίο Διοσιθέου» ὡς μία πολύτιμη πηγὴ πληροφοριῶν γιὰ τὸ ἐπίπεδο καὶ τὸ 
εὖρος τῆς ὑγιεινῆς περίθαλψης ποὺ ἐφαρμοζόταν στὰ βυζαντινὰ μοναστήρια 
τῆς Ὕστερης Ἀρχαιότητας καθὼς καὶ στὸ δίκτυο προστασίας τῆς περιοχῆς τῆς 
Γάζας. 
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Στὴ σύντομη ἐργασία του: «Sur la date de la mort de S. Athanase l’Athonite 
et sur ses premiers successeurs» [σσ. 56-60] ὁ Jacques Noret καταπιάνεται μὲ 
τὸ ζήτημα τῆς χρονολόγησης τῆς κοίμησης τοῦ ἁγίου Ἀθανασίου τοῦ Ἀθωνίτου 
καθὼς καὶ τῶν πρώτων διαδόχων του. Ὁ σ., βασιζόμενος στὸ πρωτογενὲς 
ὑλικὸ ποὺ περιέχεται στὴ δημοσίευση δύο τόμων τῆς σειρᾶς Archives d’ Athos 
τοῦ 1982, ἐπανακαθορίζει τὴν κοίμηση τοῦ Ἁγ. Ἀθανασίου μεταξὺ 5 Ἰουλίου 
997 τὸ νωρίτερο καὶ τὸ ἔτος 1000 τὸ ἀργότερο. Σχετικὰ μὲ τὴ σειρὰ τῶν 
διαδόχων του, ὁ σ. καταδεικνύει ὅτι μετὰ ἀπὸ τὴ σύντομη καὶ προβληματικὴ 
ἡγουμενία τοῦ Ἀντωνίου, ἀνέλαβε κάποιος Εὐστράτιος, ὁ ὁποῖος παρέμεινε 
γιὰ τοὐλάχιστον δύο χρόνια, ἐνῶ ἀκόμη καὶ ὅταν ἐγκατέλειψε τὰ καθήκοντά 
του διετήρησε ὡς ἁπλὸς μοναχὸς κάποια ἀπὸ τὴν προηγουμένη ἐξουσία του 
καὶ κατὰ καιροὺς κλήθηκε νὰ ἐκπροσωπήσει κάποιον ἀπὸ τοὺς διαδόχους 
του. Μετὰ ἀπὸ τὸν Εὐστράτιο ἀκολούθησε ὁ Θεόκτιστος ἀπὸ τὸ 1010 μέχρι 
τοὐλάχιστον τὸ 1018 καὶ στὴ συνέχεια ὁ Θεοδώρητος. 

Ὁ Jean-Marie Sansterre στὴν ἐργασία του: «La substitution des images aux 
reliques, et ses limites, dans la diffusion de la virtus des saints (espace français, fin 
XIIIe-XVe s.» [σσ. 61-106] ἑστιάζει τὸ ἐρευνητικό του ἐνδιαφέρον στὴ διάδοση 
τῆς τιμῆς τῶν λειψάνων στὴν περιοχὴ τῆς Γαλλίας ἀπὸ τὸν 13ο ἕως τὸν 15ο αἰ. 
Ἡ βασικὴ ἰδέα τῆς μελέτης, ποὺ ἀποτελεῖ συνέχεια προηγούμενης ἐργασίας 
γιὰ τὴν περιοχὴ τῆς Ἰταλίας, ἔγκειται στὴν ἰδέα τῆς ἀντικατάστασης τῶν 
εἰκόνων ἀπὸ λείψανα ὡς φορέων τῆς χάριτος γιὰ τὴν ἄσκηση θαυματουργικῶν 
ἐνεργειῶν ἀπὸ τοὺς Ἁγίους μακριὰ ἀπὸ τὸν τόπο ταφῆς τους. 

Μία πτυχὴ τῆς ἁγιολογικῆς δραστηριότητας τῶν βολλανδιστῶν ἀπεφάσισε 
νὰ διαφωτίσει ὁ Bernard Joassart μὲ τὸ ἄρθρο του: «Henri Matagne, bollandiste. 
Lettres à ses collègues Victor et Remi De Buck» [σσ. 107-139]. Πρόκειται γιὰ τὴ 
δημοσίευση ἐπιστολῶν ποὺ ἀπέστειλε ὁ βολλανδιστὴς Herni Matagne (1796-
1856) πρὸς τοὺς ἀδελφοὺς Victor de Buck (1817-1876) καὶ Remi de Buck 
(1819-1880), οἱ ὁποῖοι βρίσκονταν σὲ ἐπιστημονικὴ ἀποστολὴ στὸ Λονδίνο καὶ 
τὸ Παρίσι τὸν Ἰούνιο καὶ τὸν Ἰούλιο τοῦ 1867 καὶ τοῦ 1869 ἀντίστοιχα γιὰ 
τὴ μελέτη χειρογράφων ἁγιολογικοῦ περιεχομένου. Μέσα ἀπὸ τὶς ἐπιστολὲς 
καταδεικνύονται τὰ ἐνδιαφέροντα, οἱ τρόποι σκέψης καὶ δράσης, τὸ δίκτυο 
γνωριμιῶν, οἱ προβληματισμοὶ καὶ οἱ ανησυχίες τῶν σκαπανέων τῆς ἐπιστήμης 
τῆς ἁγιολογίας ἐκείνης τῆς ἐποχῆς, ἐνῶ τὰ σχόλια καὶ ἐπιπρόσθετες πληροφορίες 
τοῦ σ. βοηθοῦν γιὰ τὴν καλύτερη κατανόηση τόσο τοῦ περιεχομένου ὅσο καὶ 
τὴν ἐποχῆς. 

Τέλος στὸ τεῦχος περιλαμβάνεται ἐπίσης ἡ 35η σειρὰ τοῦ ἁγιολογικοῦ 
εὑρετηρίου τῶν καταλόγων Λατινικῶν χειρογράφων ἀπὸ τὸν François Dolbeau: 
«Catalogues de manuscrits latins. Inventaire hagiographique (trente-cinquième 
série)» [σσ. 140-177], καθὼς καὶ ἡ καθιερωμένη βιβλιοπαρουσίαση ἔργων 
ἁγιολογικοῦ περιεχομένου: «Bulletin des publications hagiographiques-Pub-
lications reçues» [σσ. 178-240].
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Journal of Early Christian Studies (τόμος 26ος, τεῦχος 2ο, Καλοκαίρι 2018) 

Τὸ δεύτερο τεῦχος τοῦ τρέχοντος τόμου τοῦ περιοδικοῦ ἀνοίγει μὲ τὴ μελέτη: 
“Justin between Paul and the Heretics: The Salvation of Christian Judaizers in 
the Dialogue with Trypho” [σσ. 163-189], ὅπου ὁ Benjamin L. White ἑστιάζει 
τὴν ἔρευνά του στὴ σωτηριολογία ποὺ χαρακτηρίζει τὸ ἔργο Διάλογος πρὸς 
Τρύφωνα τὸν Ἱουδαῖο τοῦ ἀπολογητῆ καὶ μάρτυρα Ἰουστίνου καὶ πιὸ 
συγκεκριμένα στὸ ζήτημα τῆς σωτηρίας τῶν ἐξ ἐθνῶν Χριστιανῶν. Πράγματι 
ὁ Ἰουστῖνος σὲ κάποιο σημεῖο ἀναφέρει ὅτι οἱ ἐξ ἐθνῶν Χριστιανοὶ ποὺ 
στρέφονται ὡς προσήλυτοι στὸν Ἰουδαΐζοντα Χριστιανισμό «θὰ σωθοῦν κι 
αὐτοί», γεγονὸς ποὺ ἔρχεται σὲ ἀντίθεση μὲ τὴν ἐν γένει θέση τοῦ ἀπολογητῆ 
σχετικὰ μὲ τὴ δημιουργία ἑνὸς αὐθεντικοῦ Ἰσραὴλ σὲ κάθετη διάκριση ἀπὸ 
τὸν ἱστορικὸ Ἰουδαϊσμό. Ὁ σ. καταπιάνεται ἀκριβῶς μὲ τὴν ἑρμηνεία αὐτῆς 
τῆς ἀντίθεσης καὶ θέτει τὸν Ἰουστῖνο ἀνάμεσα στὸν ἀπ. Παῦλο, μὲ τὸν ὁποῖο 
σὲ ἀρκετὰ σημεῖα βρίσκεται σὲ πλήρη συμφωνία καὶ τὸν σφόδρα ἀντι-Ιουδαῖο 
Μαρκίωνα ἀπὸ τὴν ἄλλη. 

Στὴν ἑπομένη κατὰ σειρὰ ἐργασία: “The Monster at the End of His Book: 
Monstrosity as Theological Strategy and Cultural Critique in Tatian's Against 
the Greeks” [σσ. 191-219], ὁ Allan T. Georgia καταπιάνεται μὲ τὸ ἔργο Κατὰ 
Ἑλλήνων τοῦ πρώιμου ἐκκλησιαστικοῦ συγγραφέα Τατιανοῦ. Στὸ συγκεκριμένο 
ἔργο ὁ Τατιανὸς ἀναπτύσσει μία πολιτισμικὴ κριτικὴ θέτοντας τὸν ἑαυτό 
του, τὴν ἑλληνική του παιδεία καὶ τή «βαρβαρική» του καταγωγὴ μέσα 
στὴν ἐπιχειρηματολογία του. Ὁ σ. ὑποστηρίζει ὅτι αὐτὴ ἀκριβῶς ἡ ἐνέργεια 
ἀποτελεῖ μία ἠθελημένη πρακτική, μὲ τὴν ὁποία ὁ Τατιανὸς προσπαθεῖ νὰ 
ἐνσαρκώσει ἕνα πολιτισμικὸ τέρας –ἕνα ὑβριδικὸ πλάσμα ποὺ ἀντανακλᾶ 
τόσο τὶς παιδευτικὲς ἀξίες τῆς ἑλληνικῆς του παιδείας ὅσο καὶ τὰ βαρβαρικὰ 
πολιτισμικὰ στοιχεῖα ποὺ ἦταν ἀντίθετα πρὸς αὐτές– ἔτσι ὥστε νὰ διασφαλίσει 
μία ταυτότητα τόσο γιὰ τὸν ἑαυτό του ὅσο καὶ τὶς Χριστιανικὲς κοινότητες 
στὶς ὁποῖες ἀπευθύνεται. 

H Ellen Scully στὴν ἐργασία της μὲ τίτλο: “Physicalism as the Soteriological 
Extension of Marius Victorinus's Cosmology” [σσ. 221-248], πραγματεύεται 
τὸ ἔργο τοῦ Ῥωμαίου ρήτορα, νεοπλατωνικοῦ φιλοσόφου καὶ μεταστραφέντα 
στὸν Χριστιανισμὸ Μάριου Βικτωρίνου καὶ πιὸ συγκεκριμένα τὴν κοσμολογική 
του διδασκαλία. Ἡ σ. ὑποστηρίζει πὼς ἡ εξέταση τῆς σωτηριολογίας τοῦ 
Βικτωρίνου ὑπὸ τὸ φῶς τοῦ κοσμολογικοῦ του πλαισίου ἀποκαλύπτει ὅτι ἡ 
διδασκαλία του σχετικὰ μὲ τὶς καθολικότητες ποὺ περιέρχονται στὸν ἐνσαρκω-
μένο Χριστὸ εὐθυγραμμίζεται μὲ τὴν συχνὰ ἀποδοκιμαζόμενη ἀπὸ τοὺς πα-
τέρες σωτηριολογικὴ κατηγορία τοῦ «φυσικαλισμοῦ». Ἡ κοσμολογία τοῦ 
Βικτωρίνου ἑπομένως ἐκτείνεται, σύμφωνα μὲ τὴ σ., σὲ μία φυσικαλιστικὴ 
σωτηριολογία, κατὰ τὴν ὁποία ἡ Σταύρωση ἐλευθερώνει τὸ σύνολο τῆς ἀνθρω-
πότητας ἀπὸ τὴν αἰχμαλωσία του στὴν ὑλικότητα, ἀκριβῶς ἐπειδὴ ὁ Χριστὸς 
περιλαμβάνει ἐντός Του τὴν καθολικὴ μορφὴ τῆς ἀνθρωπότητας. 

Ὁ ἅγ. Γρηγόριος Νύσσης καὶ τὸ ἔργο του Βίος Μωυσέως ἀποτελοῦν τὴν 

ΠΕΡΙΟΔΙΚΑ ΑΝΑΛΕΚΤΑ
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κύρια πηγὴ ἀπ’ ὅπου ἀντλεῖ τὸ υλικό του ὁ R. A. Zaleski στὴν ἐργασία του 
μὲ τίτλο: “Moses’s Damascus Road Theophany: Rewriting Scripture in Gregory 
of Nyssa's Life of Moses” [σσ. 249-274]. Πιὸ συγκεκριμένα, ὁ σ. ἐπικεντρώνεται 
στὴ μελέτη τοῦ τρόπου μὲ τὸν ὁποῖο παρουσιάζει ὁ Καππαδόκης πατέρας 
τὴ συνάντηση τοῦ Μωυσῆ μὲ τὸν Θεὸ μέσῳ τῆς φλεγομένης βάτου, ὅπου καὶ 
διαπιστώνει τὴν προσθήκη ἀρκετῶν στοιχείων ποὺ ἀπουσιάζουν ἀπὸ τὸ βιβλικὸ 
κείμενο. Πολλὲς ἀπὸ αὐτὲς τὶς προσθῆκες ἀντιστοιχοῦν στὴ θεοφάνεια τοῦ 
Ἀποστόλου Παύλου στὸν δρόμο πρὸς τὴ Δαμασκό, ὅπως αὐτὴ περιγράφεται 
στὸ βιβλίο τῶν Πράξεων τῶν Ἀποστόλων. Μέσα ἀπὸ τὴ σύγκριση τῶν δύο 
κειμένων, ὁ σ. καταδεικνύει πῶς ὁ ἐπίσκοπος Νύσσης ἐνσωματώνει παύλεια 
στοιχεῖα στὴ διήγηση τῆς θεοφάνειας τῆς φλεγομένης βάτου. Μὲ τὸν τρόπο αὐτὸν 
δημιουργεῖ ἕνα ὑβριδικὸ ἀφήγημα ποὺ ἐξυφαίνει ἕνα καινούργιο κείμενο, τὸ 
ὁποῖο παρουσιάζει μία διήγηση εὐθυγραμμισμένη μὲ τὴ χριστολογικὴ ἑρμηνεία 
τοῦ γεγονότος ἀπὸ τὸν Γρηγόριο.  

Τὸ ἑπόμενο κατὰ σειρὰ ἄρθρο μὲ τίτλο: “Job as Exemplary Father accord-
ing to John Chrysostom” [σσ. 275-305] ἀνήκει στὸν Douglas Finn, o ὁποῖος 
μελετᾶ τὴν ἀποτύπωση τῆς βιβλικῆς φιγούρας τοῦ Ἰὼβ ἀπὸ τὸν Ἰωάννη τὸν 
Χρυσόστομο ὡς παράδειγμα ὑποδειγματικοῦ πατέρα γιὰ τὸ Χριστιανικὸ 
ἀκροατήριο τῆς ἐποχῆς του. Ὁ Χρυσόστομος τονίζει τὴν ὑποδειγματικὴ στάση 
τοῦ Ἰὼβ σὲ δύο κυρίως περιπτώσεις: τὴν ἐκπαίδευση τῶν τέκνων καὶ στὴν 
ἔκφραση τοῦ θρήνου γιὰ τὴν ἀπώλεια τέκνου. Μέσα ἀπὸ τὴν αξιοποίηση τῶν 
πορισμάτων τῆς σύγχρονης ἔρευνας στὴν ποιμαντικὴ ἐπιστήμη καὶ πρακτική, ὁ 
σ. προσπαθεῖ νὰ συνδέσει τὴν ἑρμηνευτικὴ προσέγγιση στὸν Ἰὼβ μὲ τὶς προσ-
πάθειες τοῦ Χρυσοστόμου γιά «ποιμαντικοποίηση» τῆς οἰκιακῆς σφαίρας, 
καθὼς οἱ ἐκκλησιαστικοὶ ταγοὶ ἐπιδιώκουν νὰ ἐπεκτείνουν τὸν ἔλεγχό τους 
στὴν οἰκογενειακὴ ζωὴ τῶν μελῶν τῆς κοινότητάς τους. 

Τέλος o J. Patout Burn στὴ μελέτη του: “Situating and Studying Augustine's 
Sermons” [σσ. 302-322] ἐξετάζει βιβλιοκριτικὰ τέσσερις πρόσφατες μονογραφίες 
σχετικὰ μὲ τὸ ὁμιλητικὸ ἔργο τοῦ Αὐγουστίνου Ἱππῶνος, δίδοντας ἰδιαίτερη 
ἔμφαση στὴ μεθοδολογία τῶν συγγραφέων σχετικὰ μὲ τὰ προβλήματα ποὺ 
ἀφοροῦν τὴ χρονολόγηση τῶν κειμένων αὐτῶν τόσο μεταξύ τους ὅσο καὶ σὲ 
σχέση μὲ ἄλλα ἔργα τοῦ Αὐγουστίνου, γιὰ τὰ ὁποῖα ἡ χρονολόγηση εἶναι πιὸ 
ἀσφαλής. Ἐπιπρόσθετα, ὁ σ. παρουσιάζει καὶ ἀναλύει τὰ ἀποτελέσματα 
ἑνὸς πολυετοῦς προγράμματος χρονολόγησης ἑνὸς εὐρύτερου συνόλου τοῦ 
αὐγουστίνειου corpus, τὰ πορίσματα τοῦ ὁποίου ἐπιτρέπουν μία ὀρθότερη 
ἐκτίμηση τῶν μεθόδων ποὺ χρησιμοποίησαν οἱ συγγραφεῖς τῶν μονογραφιῶν. 

Τὸ τεῦχος συμπληρώνεται μὲ τὶς καθιερωμένες βιβλιοκρισίες μονογραφιῶν 
ποὺ ἀφοροῦν τὶς πρώιμες χριστιανικὲς σπουδές. 

Rassegna di Teologia, 2018/1

Ἡ Anna Carfora μὲ τὸ κείμενό της: «Ὁ Lorenzo Milani καὶ τὸ magisterium τοῦ 
πάπα Φραγκίσκου. Ἕνας πρόδρομος λόγος» [«Lorenzo Milani e il magistero 
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di papa Francesco: parola precorritrice» (σελ. 5-14)] ἀναφέρεται σὲ μία προσ-
ωπικὴ ἐπιστολὴ τοῦ δυναμικοῦ Ἰταλοῦ παιδαγωγοῦ καὶ ἀκτιβιστῆ ἱερέα 
Lorenzo Milani (1923-1967), στὴν ὁποία ἀναφέρεται στὸ πάντοτε ἐπίκαιρο 
ζήτημα τῆς καταγγελίας τῆς διαφθορᾶς τῆς ἐξουσίας, ποὺ συναντᾶται μὲ τὴν 
καταδίκη τῆς διαφθορᾶς ἀπὸ τὸν νῦν πάπα Φραγκῖσκο. 

Στὴ συνέχεια, τὸ περιοδικὸ δημοσιεύει ἕνα ἀνέκδοτο στὴν Ἰταλία κείμενο 
τοῦ Paul Ricoeur ὑπὸ τὸν τίτλο: «Ἐκδήλωση καὶ διακήρυξη» [«Manifestazione 
e proclamazione» (σελ. 15-38)], στὸ ὁποῖο ὁ Γάλλος φιλόσοφος ἐξετάζει τὴ 
φαινομενολογία τοῦ ἱεροῦ. Στὸ πρῶτο μέρος ἐρευνᾶ τὴ φαινομενολογία τῆς 
ἐκδήλωσης τοῦ ἱεροῦ, ἐνῶ στὸ δεύτερο τὴν ἑρμηνευτικὴ διακήρυξη τοῦ ἱεροῦ, 
τόσο στὴ θεωρία ὅσο καὶ στὴν πράξη. Ὁ Ricoeur ἐξετάζει τὸ ἐρώτημα ἐὰν τὸ 
κήρυγμα ἀκυρώνει τὸ ἱερό. Μπορεῖ ὁ προφορικὸς λόγος νὰ ἀποδώσει τὰ σημεῖα 
τοῦ ἱεροῦ; Χρειάζεται μία σωστὴ ἰσορροπία μεταξὺ τῆς «εἰκονομαχικῆς» 
ἀρετῆς τῆς διακήρυξης καὶ τῆς συμβολικῆς ἀνάδειξης τοῦ ἱεροῦ. Μονάχα ἡ 
ἐνσάρκωση στὸν ἀρχαῖο συμβολισμὸ μπορεῖ νὰ ἐπιτρέψει στὸν λόγο νὰ μιλήσει 
στὴ φαντασία καὶ τὴν καρδιά.

Στὴν ἑπομένη μελέτη μὲ τίτλο: «Ἡ χριστιανικὴ ἐμπειρία καὶ ἡ ἀρχὴ τῆς 
παράδοσης: μία θεολογικὴ προοπτική» [«Esperienza cristiana e principio della 
tradizione: una prospettiva teologica» (σελ. 39-61)], ὁ Pierpaolo Arabia ἐξηγεῖ 
πῶς, προσλαμβάνοντας τὶς θεολογικὲς καὶ ἐκκλησιολογικὲς ἐπιταγὲς τῆς Β΄ 
Συνόδου τοῦ Βατικανοῦ, ἡ ἀρχὴ τῆς παράδοσης (traditio) συγκεκριμενοποιεῖται 
ὅταν ξεκινᾶ ἀπὸ τὸν πυρῆνα καὶ τὸν ἐμπειρικό της δυναμισμό. Ἔτσι ἡ 
ἀντιπαράθεση μεταξὺ βιώματος καὶ παράδοσης ἀναδεικνύει τὸ αὐθεντικὸ 
νόημα τῆς παράδοσης καὶ ἀποσαφηνίζει τὶς συνθῆκες ὑπὸ τὶς ὁποῖες ἡ 
χριστιανικὴ ἐμπειρία τὴν ἐκφράζει ὀρθά. 

Ἡ Veronica Petito στὸ «Ὕπαρξη καὶ πίστη στήν “παράδοξη λογική” τοῦ 
Søren Kierkegaard» [«Esistenza e fede nella “logica paradossale” di Søren Kier-
kegaard» (σελ. 63-79)] ἐξηγεῖ πῶς ἡ κατηγορία τοῦ Παραδόξου στὴ σκέψη 
τοῦ Kierkegaard μπορεῖ νὰ θεωρηθεῖ ἕνα ἀποφασιστικὸ κλειδὶ ἀνάγνωσης τῆς 
ὕπαρξης καὶ τῆς πίστης. Ἡ σ. προτείνει τὸν ὅρο «παράδοξη λογική» ποὺ 
δὲν ἀρνεῖται τὸν κεντρικὸ ρόλο τῆς πίστης. Στὴν ὀπτικὴ τοῦ Δανοῦ στοχαστῆ 
μόνο τὸ Παράδοξο μπορεῖ νὰ ἑρμηνεύσει τὸ νόημα τῆς ὕπαρξης τοῦ Ἀτόμου 
ἐνώπιον τοῦ Θεοῦ καὶ νὰ ἀγγίξει ἔτσι τὸ νόημα πέραν τοῦ πεπερασμένου. Τὸ 
μὴ ἀναγώγιμο τῆς συνάντησης λόγου καὶ Ἀπείρου ἀνοίγει μὲ αὐτὸν τὸν τρόπο, 
μία νέα ὁδὸ γιὰ τή «λογικότητα» τοῦ μεταφυσικοῦ.

Ὁ Vincenzo Rosito στὸ ἄρθρο: «Ὁ προσανατολισμὸς τῆς ἐγγύτητας. 
Θρησκεία καὶ κουλτούρα σήμερα» [«L’orientamento della prossimità. Religione 
e cultura oggi» (σελ. 81-97)] σχετίζει τὸν φιλοσοφικὸ προβληματισμὸ γιὰ τὸν 
πλουραλισμὸ μὲ τὸ κοινωνιολογικὸ ζήτημα τῆς παγκόσμιας ἀστικοποίησης. 
Ἡ δημιουργία συνθέτων μητροπολιτικῶν κέντρων ἀποτελεῖ μία πρόκληση γιὰ 
τὶς ἐδαφικοκεντρικὲς καὶ θεσμικὲς δομὲς τῶν Ἐκκλησιῶν. Ἡ θεολογικὴ σκέψη 
δὲν μπορεῖ νὰ ἀγνοήσει αὐτὲς τὶς διαδικασίες. Γιὰ τὸν λόγο αὐτὸν εἶναι ἀπα-
ραίτητο νὰ ἀνακαλύψουμε ξανὰ τὴν ἐκκλησιαστικὴ ἔννοια τῆς διαδικασίας καὶ 
τῆς ἐγγύτητας.
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Ὁ Yair Zakovitch στὸ σημείωμά του: «Ἡ νέα συμμαχία/διαθήκη στὴν Πρὸς 
Ἑβραίους Ἐπιστολή» [«La nuova alleanza/testamento nell’epistola agli Ebrei» 
(σελ. 99-113)] ἑστιάζει στὸν τρόπο μὲ τὸν ὁποῖο ἡ Πρὸς Ἑβραίους Ἐπιστολὴ 
ἐπιλύει τὸ πρόβλημα τῆς νομιμότητας τοῦ ἱερατικοῦ ρόλου του: Ὁ Ἰησοῦς στὴ 
Νέα Διαθήκη. Στὴ βιβλικὴ καὶ ραβινικὴ παράδοση πολλὲς ἀπὸ τὶς διαθῆκες τῆς 
Γενέσεως σχετίζονται μὲ τὴν ἱερατικὴ μορφὴ τοῦ Μελχισεδέκ. Χρησιμοποιώντας 
τὸ midrash, ἡ Πρὸς Ἑβραίους Ἐπιστολὴ ἑρμηνεύει χριστολογικὰ διάφορα 
βιβλικὰ κείμενα ποὺ ἀναφέρονται σ’ αὐτήν, προσδίδοντας ἔτσι μία βιβλικὴ 
λογικὴ στὴν ἱεροσύνη τοῦ Ἰησοῦ, ποὺ ἐμφανίζεται ἀνώτερη ἀπὸ τὴ λεβιτική. 

Ὁ Alfonso Lanzieri μὲ τὴ μελέτη του «Ρεαλισμός» [«Realismo» (σελ. 
115-128)] ἐξετάζει τὴν ἐπιστροφὴ τοῦ ρεαλισμοῦ στὴ σύγχρονη φιλοσοφικὴ 
σκέψη. Ὁ λεγόμενος «Νέος Ρεαλισμός» λαμβάνει ἀποστάσεις ἀπὸ τὴ μετα-
μοντέρνα σκέψη, ποὺ ἐπικεντρώθηκε στὴν ἰδέα μιᾶς πραγματικότητας ὡς μιᾶς 
ὑποκειμενικῆς κατασκευῆς. Ἐκκινώντας ἀπὸ αὐτὴ τὴ συνάντηση, ὁ σ. προσ-
παθεῖ νὰ ἐκθέσει τὴν ἔννοια τοῦ φιλοσοφικοῦ ρεαλισμοῦ στὶς διάφορες μορφές 
του, καθὼς ὁ ρεαλισμὸς ἐκτίθεται μὲ διάφορες μορφές. 

Τὸ τεῦχος κλείνει μὲ τὴν παρουσίαση πρόσφατων θεολογικῶν ἔργων.

Rivista di Teologia dell’Evangelizzazione, 2018/1

Τὸ πρῶτο τεῦχος τοῦ περιοδικοῦ Rivista di Teologia dell’Evangelizzazione γιὰ  τὸ 
2018 εἶναι αφιερωμένο στὶς πηγές, τὴ μέθοδο καὶ τοὺς ὁρίζοντες τῆς θεολογίας 
τοῦ πάπα Φραγκίσκου. Στὴν πρώτη μελέτη ὑπὸ τὸν τίτλο: «Μία προσέγγιση 
στή “μυθική” εἰκόνα τοῦ λαοῦ: Bergoglio, Guardini καὶ Ντοστογιέφσκι» [«Un 
acercamiento a la imagen “mítica” de pueblo: Bergoglio, Guardini y Dostoevskij» 
(σελ. 13-27)] ὁ J.-L. Narvaja, Ἀργεντῖνος ἰησουΐτης, ἀναφέρει πὼς ἡ θεολογικὴ 
σκέψη τοῦ πάπα Φραγκίσκου (κατὰ κόσμον Jorge Bergoglio) ἐξελίχθηκε μέσα 
ἀπὸ τὴν ἀξιολόγηση, τὸν προσωπικὸ στοχασμὸ γιὰ τὰ προβλήματα ποὺ ὁ ἴδιος 
βίωσε στοὺς χώρους ὅπου ἔζησε, σπούδασε καὶ ὑπηρέτησε ἱερατικά. Μεταξὺ 
τῶν συγγραφέων ποὺ ἐμπλούτισαν τὸ θεολογικὸ ὑπόβαθρο τοῦ Ἀργεντίνου 
πάπα, ὁ Narvaja ξεχωρίζει τὸν Φ. Ντοστογιέφσκι καὶ εἰδικὰ τὴ μονογραφία ποὺ 
ἔγραψε γι’ αὐτὸν ὁ Romano Guardini ὑπὸ τὸν τίτλο: Τὸ θρησκευτικὸ σύμπαν 
τοῦ Ντοστογιέφσκι (L’ universo religioso di Dostoyevski). Ἐδῶ ἡ «μυθική» 
κατηγορία τῆς ἔννοιας τοῦ «λαοῦ» ἀποκτᾶ μία κεντρικὴ θέση στὸ ἔργο τοῦ 
Guardini, ἀπὸ τὴ στιγμὴ ποὺ ἡ συγγραφικὴ παραγωγὴ τοῦ Ρώσου λογοτέχνη 
τῆς προσδίδει ἕνα  συγκεκριμένο περιθώριο. 

Ὁ Fabrizio Mandreoli μὲ τὸ ἄρθρο του: «Ὁ πάπας Φραγκῖσκος: μία 
μεθοδολογικὴ σκέψη γιὰ τὸν ὁρίζοντα καὶ τίς “ευρωπαϊκές” ρίζες τῆς θεολογίας 
του» [«Papa Francesco: una riflessione metodologica sull’ orizzonte e su alcune 
radici “europee” della sua teologia» (σελ. 29-60)] ἐνδιαφέρεται νὰ δείξει 
πῶς ὡρισμένοι Εὐρωπαῖοι συγγραφεῖς (εἰδικὰ ὁ ἰησουΐτης Πολωνὸς Erich 
Przywara) ἐπέδρασαν στὴ σταδιακὴ διαμόρφωση τοῦ θεολογικοῦ ὁρίζοντα τοῦ 
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νῦν ποντίφικα. Ἐν προκειμένῳ, ἡ μελέτη διακρίνεται σὲ δύο μέρη: τὸ πρῶτο 
πραγματεύεται ὡρισμένα μεθοδολογικὰ ζητήματα ποὺ μποροῦν νὰ βοηθήσουν 
στὴν ἑρμηνεία τῆς σκέψης καὶ δράσης τοῦ ἐπισκόπου Ρώμης. Τὸ δεύτερο μέρος 
θέτει σὲ διάλογο τὸν θεολογικὸ ὁρίζοντα τοῦ πάπα Φραγκίσκου μὲ τὶς πηγές 
του. Ὁ σ. τονίζει πῶς ἡ πρωτότυπη καὶ δημιουργικὴ χρήση τῶν πηγῶν ὁδηγεῖ 
στὴν περιγραφὴ τοῦ Φραγκίσκου ὡς «δημιουργοῦ μιᾶς κουλτούρας».

Ἀκολουθεῖ ἡ μελέτη τοῦ Enrico Galavotti «Ὁ Jorge Mario Bergoglio καὶ 
ἡ Β΄ Σύνοδος τοῦ Βατικανοῦ: πηγὲς καὶ μέθοδος» [«Jorge Mario Bergoglio e 
il concilio Vaticano II: fonte e metodo» (σελ. 61-88)]. Ὁ σ. ἐπισημαίνει πὼς 
ἡ ἐκλογὴ τοῦ Φραγκίσκου σηματοδότησε μία καίρια στροφὴ στὴν πορεία 
πρόσληψης (reception) τῆς Β΄ Συνόδου τοῦ Βατικανοῦ, εἰδικὰ ἀπὸ τὴ στιγμὴ 
ποὺ ἐξέλιπε ἡ γενιὰ ἐκείνη ποὺ συμμετεῖχε σὲ αὐτήν. Ὁ πάπας Bergoglio 
ἀφομοίωσε τὴ Σύνοδο μέσα ἀπὸ τὶς Ἐπισκοπικὲς Συνελεύσεις τοῦ Μεδεγίν 
(1968) καὶ τῆς Πουέμπλα (1979), ποὺ κατὰ κάποιον τρόπο τὴν εἰσήγαγαν στὴ 
Λατινικὴ Ἀμερική. Οἱ δύο αὐτὲς Συνελεύσεις ἑστίασαν τὴν προσοχή τους στὸ 
magisterium τοῦ πάπα Παύλου Στ΄ καὶ ἀπέφυγαν μία «ἰδεολογική» πρόσληψη 
τῆς β΄ βατικάνειας. Ὁ πάπας Φραγκῖσκος δὲν συνέχισε τὴ συζήτηση γύρω 
ἀπὸ τὴν ὑποτιθεμένη συνέχεια ἢ ἀσυνέχεια τῆς Συνόδου σὲ σχέση μὲ τὴν 
προηγουμένη ἐκκλησιαστικὴ διδασκαλία, καθὼς ἐπικεντρώθηκε σὲ μία σειρὰ 
πρωτοβουλιῶν γιὰ τὴν πρόσληψη τῆς ἀρχῆς τῆς συνοδικότητας. Ὁ πάπας 
Φραγκῖσκος δὲν ὁμιλεῖ γιὰ τὴ Σύνοδο, ἀλλὰ ὁμιλεῖ καὶ σκέπτεται συνοδικά. 

Ὁ Gerard Whelan, Ἰρλανδὸς ἰησουΐτης θεολόγος στὸ Γρηγοριανὸ Παν-
επιστήμιο Ρώμης, μὲ τὸ δοκίμιό του: «Ἡ θεολογικὴ καὶ ποιμαντικὴ μέθοδος τοῦ 
πάπα Φραγκίσκου» [“The Theological and Pastoral Method of Pope Francis” 
(σελ. 89-112)], κάνει λόγο γιὰ  τὴ θεολογικὴ μέθοδο τοῦ πάπα Φραγκίσκου σὲ 
δύο φάσεις. Κατ’ ἀρχὰς ἐπισημαίνει τὰ τρία χαρακτηριστικὰ τῆς θεολογικῆς 
μεθόδου τοῦ ποντίφικα: τὴν πνευματικὴ διάκριση, τὴν ἐπαγωγικὴ μέθοδο 
καὶ τὴν προτίμηση γιὰ τοὺς φτωχούς. Στὴ συνέχεια ἐξηγεῖ πῶς ἡ ἀνάδειξη 
καὶ προώθηση τῆς παραπάνω τριπλῆς μεθόδου ἔγινε μέσα ἀπὸ μία –συχνὰ 
συγκρουσιακή– συζήτηση μὲ τὰ κυριώτερα συστήματα σκέψης: τὸν μαρξισμό, 
τὶς ἐξωτερικὲς μορφὲς τοῦ νεοφιλελεύθερου καπιταλισμοῦ καὶ ὡρισμένων 
μορφῶν τῆς ὑπάρχουσας «βατικάνειας» ἐπαγωγικῆς καὶ συγκεντρωτικῆς θεο-
λογίας.

Οἱ Sergio Tanzarella καὶ Anna Carfora μὲ τὸ κείμενό τους: «Ἡ μέθοδος 
τοῦ Bergoglio καὶ οἱ συνέπειές της γιὰ τὴ θεολογία» [«Il metodo di Bergoglio: 
quali conseguenze per la teologia» (σελ. 113-143)] ἐπισημαίνουν πῶς οἱ θεο-
λογικὲς ἐπιπτώσεις τῆς ἐκλογῆς τοῦ Φραγκίσκου στὸν παπικὸ θρόνο δὲν 
εὐνόησαν τὸ ἕνα ἢ ἄλλο θεολογικὸ ρεῦμα, ἀλλὰ ἐνεθάρρυναν τὴ δημιουργικὴ 
συνύπαρξη διαφορετικῶν θεολογικῶν ὀπτικῶν, ἀκολουθώντας μὲ τὴν ἀρχὴ 
τοῦ γεωμετρικοῦ σχήματος τοῦ «πολυέδρου» καὶ τὶς ἐκκλησιολογικὲς καὶ 
οἰκουμενικὲς συνέπειες. Ἔτσι, ἐπανακτᾶται ἡ θεολογικὴ ἐλευθερία, ὥστε 
νὰ ὑπερβεῖ τὴν αὐτοαναφορικότητά της καὶ νὰ οἰκοδομήσει μία Ἐκκλησία 
«σὲ ἔξοδο», ἀπηλλαγμένη ἀπὸ στείρους ἀκαδημαϊσμοὺς καὶ συνδεδεμένη μὲ 
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τὶς περιστάσεις τῆς ζωῆς. Ἔτσι διαγράφεται ἡ προοπτικὴ μιᾶς «θεολογίας 
τῆς φιλευσπλαχνίας», ἱκανῆς νὰ ξεπεράσει κάθε προκατάληψη ἔναντι τοῦ 
σύγχρονου ἀνθρώπου, ποὺ νὰ ἀκούει μὲ προσοχὴ καὶ νὰ ἐπανακτᾶ τὴν 
προφητικὴ λαγαρότητα τοῦ Εὐαγγελίου, κυρίως στὰ ζητήματα τῆς παγκόσμιας 
εἰρήνης καὶ τῆς μὴ βίας. 

Ὁ Marco Giovannoni μὲ τὸ ἄρθρο του: «Ἡ μέθοδος τοῦ Bergoglio καὶ οἱ 
συνέπειές της γιὰ τὴν ποιμαντικὴ καὶ τὴ ζωὴ τῆς Ἐκκλησίας στὴν Ἰταλία» [«Il 
metodo di Bergoglio: quali conseguenze per la pastorale e la vita della Chiesa 
in Italia» (σελ. 145-170)] ἀναφέρει πὼς ἡ ἔκκληση τοῦ πάπα Φραγκίσκου γιὰ 
τὴν ποιμαντικὴ μεταστροφὴ τῆς ἰταλικῆς Ἐκκλησίας βρίσκει τὴν τελευταία σὲ 
μία περίοδο συρρίκνωσης καὶ περιορισμοῦ τῆς δράσης γιὰ τὴ μετάδοση τῆς 
πίστεως. Ἡ ἀλλαγὴ ἐποχῆς δὲν βρίσκει τὴν Ἐκκλησία ἀπροετοίμαστη, ἀφοῦ 
ἡ ἄσκηση τοῦ ἔργου τῆς φιλευσπλαχνίας πηγάζει ἀπὸ θεολογικὲς βάσεις. Ἡ 
ἰταλικὴ Ἐκκλησία, σημειώνει ὁ σ., μπορεῖ νὰ ἑρμηνεύσει, ἤδη στὶς ἐνορίες, 
τὴν παροῦσα περίσταση ὡς μία νέα φάση πρόσληψης τῆς Β΄ Συνόδου τοῦ 
Βατικανοῦ, στὸ πλαίσιο τῆς συνοδικότητας, τῆς κοινοτικῆς διάκρισης, τῆς 
φιλοξενίας καὶ τῆς δράσης ὑπὲρ τῶν φτωχῶν.

Στὴ συνέχεια, ὁ Matteo Prodi μὲ τὸ κείμενό του: «Δημιουργώντας ἕναν κόσμο 
λαῶν σὲ εἰρήνη, δικαιοσύνη καὶ ἀδελφότητα (βλ. EG 221). Ἡ νέα παγκόσμια 
τάξη ὑπὸ τὸ πρῖσμα τῆς διδασκαλίας τοῦ Πάπα Φραγκίσκου» [«Costruire un 
mondo di popoli in pace, giustizia e fraternità (cf. EG 221). Il nuovo ordine 
globale alla luce del magistero di papa Francesco») (σελ. 171-198)], ἀναφέρει 
ὅτι οἱ μεγάλες κρίσεις ποὺ πλήττουν σήμερα τὴν ἀνθρωπότητα χρειάζονται 
ἐξ ἴσου σημαντικὲς ἀπαντήσεις. Γιὰ νὰ δοθοῦν ὅμως αὐτές, πρώτιστα εἶναι 
ἀπαραίτητο νὰ κοιτάξουμε προσεκτικὰ τὰ φαινόμενα ποὺ δημιούργησαν τὶς 
κρίσεις καὶ τὶς κοινὲς ρίζες ποὺ συνεχίζουν νὰ τὰ τροφοδοτοῦν. Γιὰ  νὰ ἀρχίσουν 
διαδικασίες ἱκανὲς νὰ θεραπεύσουν τὶς κρίσεις, εἶναι ἀνάγκη νὰ ἀναπτυχθεῖ 
ἕνα ὅραμα, ἀκόμη καὶ οὐτοπικό, ποὺ νὰ μᾶς βοηθήσει νὰ σχεδιάσουμε ἕναν νέο 
κόσμο. Χρειάζεται, κατὰ τὸν σ., μία διαδικασία «κριτικῆς», ἡ ὁποία ὑπάρχει 
ἤδη στὸ ἔργο τοῦ πάπα Φραγκίσκου, στὶς Γραφὲς καὶ σὲ μερικοὺς φιλοσόφους, 
ποὺ νὰ συνοδεύεται ἀπὸ συγκεκριμένες «ἐνέργειες» ποὺ θὰ βοηθήσουν νὰ 
ὑπηρετήσουμε τὸ κοινὸ ἀγαθὸ ποὺ ὁ ἴδιος ὁ Θεὸς ἔδωσε στὸν ἄνθρωπο ἀλλὰ 
καί «ἐλπίδες», ὥστε νὰ ἀνταποκριθοῦμε πλήρως σὲ αὐτὴν τὴν εὐθύνη. 

Ὁ Ruggero Nuvoli μὲ τὴ μελέτη του: «Ἡ σύγχρονη προσέγγιση τῆς νεολαίας 
στὴν πίστη καὶ ἡ σχέση της μὲ τήν “κλίση”» [«L’attuale approccio giovanile 
alla fede e i nessi con la prospettiva vocazionale» (σελ. 199-214)] διερευνᾶ, 
ἀπὸ θεολογικῆς καὶ πνευματικῆς προοπτικῆς, τοὺς δεσμοὺς πίστης καὶ κλίσης 
στὸ πλαίσιο τῆς νεολαίας ποὺ φαίνεται σήμερα νὰ εἶναι εὐαίσθητη ἐνώπιον 
τῆς πνευματικῆς διάκρισης. Τὰ στοιχεῖα μιᾶς πρόσφατης ποιοτικῆς ἔρευνας 
ὑπογραμμίζουν τὴ δύσκολη ἐνσωμάτωση τῶν διαμεσολαβητικῶν πράξεων καὶ 
τῆς σχεσιακῆς συναισθηματικῆς πτυχῆς, ποὺ εἶναι χαρακτηριστικὴ στὴ βίωση 
τῆς χριστιανικῆς πίστεως. Ἡ ἔρευνα ἑστιάζει σὲ ὡρισμένες ὁδούς «κλίσης» 
καὶ ἐπισημαίνει τὴν κοινὴ προέλευση τῆς πίστης καὶ τῆς κλίσης στὴν πασχάλια 
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ἐμπειρία μιᾶς προσωπικῆς συνάντησης μὲ τὴ φιλευσπλαχνία τοῦ Θεοῦ.
Ὁ Pier Luigi Cabri, μὲ τὸ ἄρθρο του: «Ἡ ἰδέα τῆς ἀποκάλυψης στὸν 

Ἑβραϊσμὸ καὶ στὸν Χριστιανισμό. Γραμμὲς μιᾶς φιλοσοφικο-θεολογικῆς 
προοπτικῆς» [«L’ idea di rivelazione nell’ ebraismo e nel cristianismo. Linee di 
una prospettiva filosofica-teologica» (σελ. 215-236)], ἐπισημαίνει πὼς μεταξὺ 
τῶν κοινῶν πτυχῶν τῆς ἑβραϊκο-χριστιανικῆς παράδοσης ὑπάρχει σίγου-
ρα τὸ θέμα τῆς ἀποκάλυψης, τὸ ὁποῖο ἀφορᾶ τὸν τρόπο μὲ τὸν ὁποῖον ὁ 
Θεὸς ἐκδηλώνεται στὸν ἄνθρωπο μέσα ἀπὸ λόγια καὶ χειρονομίες, ἐντὸς τῆς 
ἱστορίας, στὴ ζωὴ ἑνὸς λαοῦ. Στὸ κέντρο βρίσκεται ἡ Γραφή, τῆς ὁποίας ἡ 
ἀξία τόσο γιὰ τὸν Ἰουδαϊσμὸ ὅσο καὶ γιὰ τὸν Χριστιανισμὸ εἶναι κεντρική, 
καθὼς ἐντάσσεται στὴ ζωή τους καὶ τοὺς ἐμπλέκει σὲ μία Διαθήκη μὲ τὸν 
Θεό. Σκοπὸς τῆς μελέτης αὐτῆς εἶναι νὰ δείξει κάποια χαρακτηριστικὰ τῆς 
ἰδέας περὶ θείας ἀποκάλυψης, ὅπως αὐτὴ κατανοεῖται ἀπὸ τὶς δύο μεγάλες 
παραδόσεις. Ὁ σ. ἐπιλέγει νὰ ἀναφερθεῖ στὴ σκέψη δύο συγγραφέων ποὺ 
πραγματεύονται τὸ θέμα ἀπὸ φιλοσοφική (Emmanuel Lévinas) καὶ θεολογικὴ 
ἄποψη (Christoph Theobald). Ἡ διαδρομὴ δείχνει τὴν ἐγκάρσια διάσταση τῶν 
θεμελιωδῶν γραμμῶν κατανόησης τοῦ θέματος, ἀλλὰ καὶ στοιχεῖα διαφορᾶς, 
στὰ ὁποῖα πρέπει νὰ συνεχισθεῖ ἡ ἔρευνα καὶ ὁ διάλογος. 

Ὁ Stefano Toschi, μὲ τὸ ἄρθρο: «Καρποφορία στὴν περατότητα» [«Fecondità 
nella finitudine» (σελ. 237-246)], μέσα ἀπὸ μία ἀνθολογία συγγραφέων 
ποὺ σημάδεψαν τὴν ἱστορία τῆς ἀρχαίας καὶ τῆς σύγχρονης φιλοσοφίας (ἡ 
σωκρατικὴ μαιευτικὴ στὸν Πλάτωνα, οἱ Descartes, Leibnitz, Marx, Lévinas, 
Heidegger) καὶ μὲ ἀναφορὰ στὶς ἐξελίξεις τῆς σύγχρονης κοινωνιολογίας 
(Donati), καταδεικνύει τὴ σημασία ποὺ ἔχει γιὰ τὴν καρποφορία μιᾶς σχέσης, 
τὸν τόπο μὲ τὸν ὁποῖο μπορεῖ κανεὶς νὰ φθάσει νὰ ἀνακαλύψει τὴν ἀλήθεια τοῦ 
ἑαυτοῦ του καὶ τῶν ἄλλων, ἀλλὰ καὶ τὴν ἀμφισβητουμένη ἀτομικιστικὴ κίνηση 
τοῦ σύγχρονου κόσμου, ἂν σκεφθοῦμε τὸν ἄνθρωπο ὄχι ὡς ὕπαρξη σὲ μία 
σχέση, ἀλλὰ ὡς ἄτομο. Καταλήγει στὸ συμπέρασμα ὅτι τὰ ὅρια καὶ ἡ πλέον 
προφανὴς σωματικὴ ἀτέλεια σὲ μερικοὺς ἀνθρώπους μπορεῖ νὰ ὁδηγήσουν 
στὴν ἀνακάλυψη τῆς ἀναγκαιότητας τῆς σχέσης καὶ τῆς ἀλληλεξάρτησης 
κάθε ἀνθρώπινου ὄντος.

Τέλος, στὸ σημείωμά του ὑπὸ τὸν τίτλο: «Καθολικισμὸς καὶ μεταεκκο-
σμίκευση» [«Cattolicesimo e post-secolarizzazione» (σελ. 247-264)], ὁ Paolo 
Boschini σημειώνει πὼς σὲ μία πολύπλοκη καὶ πλουραλιστικὴ κοινωνία ἡ 
θρησκευτικὴ ἐμπειρία τείνει ὁλοένα καὶ περισσότερο νὰ εἶναι μία ἀτομική 
(ἢ μιᾶς μικρῆς ἀριθμητικὰ ὁμάδας ἀνθρώπων) ἐπιλογή, ἐγκαταλείποντας 
τὴν παραδοσιακὴ ἰδιότητα τοῦ «ἐκ γενετῆς» πιστοῦ. Ἡ συζήτηση μεταξὺ 
τῶν ἐρευνητῶν ἀφορᾶ τὸ νόημα αὐτῆς τῆς διαδικασίας: μπορεῖ νὰ γίνει 
λόγος γιὰ  τὸ τέλος τῆς ἐκκοσμίκευσης; Ἢ θὰ πρέπει κυρίως νὰ ὁμιλοῦμε 
γιὰ τὴ μεταμόρφωση τῆς θρησκείας –καὶ εἰδικὰ τοῦ Καθολικισμοῦ– ποὺ 
ἀπομακρύνεται ἀπὸ τὸν κληρικοκρατισμὸ καὶ τείνει νὰ προσλάβει τὰ χαρα-
κτηριστικὰ ἑνὸς μοντέλου «κινητικότητας»; Ἢ μήπως εἴμαστε ἐνώπιον 
μιᾶς νέας φάσης τῆς ἐκκοσμίκευσης, τῆς ὁποίας ἱστορικὰ ὁ Χριστιανισμὸς 
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ὑπῆρξε ἕνας ἀπὸ τοὺς γενεσιουργοὺς παράγοντες; 
Τὸ τεῦχος κλείνει μὲ τὴν παρουσίαση πρόσφατων θεολογικῶν τίτλων.

Νομοκανονικά (ἔτος ΙΣτ΄, τεῦχος 1ο, Μάϊος 2018)

Μὲ μελέτες ἐπὶ ἐπικαίρων θεμάτων, ὅπως ἡ ἐκκλησιαστικὴ πτυχὴ τοῦ 
«Μακεδονικοῦ» ζητήματος, τὸ μάθημα τῶν Θρησκευτικῶν ὑπὸ τὸ φῶς τῆς 
πρόσφατης ἀκυρωτικῆς ἀποφάσεως τοῦ Συμβουλίου τῆς Ἐπικρατείας γιὰ 
τὰ νέα προγράμματα σπουδῶν, μὲ ἄρθρα ἐπὶ ζητημάτων ποὺ ἀφοροῦν 
τὶς σχέσεις Κράτους καὶ Ἐκκλησίας, καθὼς καὶ μὲ τὴν πλέον πρόσφατη 
νομολογία ἐπὶ σειρᾶς σημαντικῶν δικαστικῶν ἀποφάσεων ποὺ ἅπτονται 
ζητημάτων ἐκκλησιαστικῆς φύσεως, κυκλοφόρησε τὸ νέο τεῦχος (1/2018) 
τῶν Νομοκανονικῶν. 

Τὰ Νομοκανονικὰ εἶναι ἡ ἑξαμηνιαία Ἐπιθεώρηση ποὺ ἐπιδιώκει νὰ 
καλύψει δύο σύνθετους καὶ δυσχερεῖς ἐπιστημονικοὺς κλάδους, τὸ Ἐκκλη-
σιαστικὸ καὶ τὸ Κανονικὸ Δίκαιο, τόσο σὲ ἐπίπεδο θεωρίας ὅσο καὶ δικα-
στηριακῆς πράξεως. Ἀποτελοῦν τὸ ἐπιστημονικὸ ὄργανο τῆς Ἑταιρείας 
Ἐκκλησιαστικοῦ καὶ Κανονικοῦ Δικαίου καὶ ἀπευθύνονται σὲ δικηγόρους, 
δικαστές, θεολόγους καὶ σὲ ἐρευνητὲς ἐπιστήμονες ἀπὸ τὸν χῶρο τῶν 
κοινωνικῶν καὶ ἀνθρωπιστικῶν ἐπιστημῶν (ἱστορικούς, κοινωνιολόγους, 
κ.λπ.), οἱ ὁποῖοι εἴτε ἐντρυφοῦν στὸ πεδίο τῶν σχέσεων Πολιτείας-Ἐκκλησίας 
/ θρησκευτικῶν κοινοτήτων, εἴτε ἀσχολοῦνται μὲ θέματα τῆς Ἐκκλησιαστικῆς 
Ἱστορίας καὶ δὴ τῆς νεώτερης. Ἐκδίδονται ἀνελλιπῶς ἀπὸ τὸν Μάιο τοῦ 
2002 καὶ ἦλθαν, σύμφωνα μὲ τὴν πρόθεση τοῦ ἱδρυτοῦ καὶ Διευθυντοῦ 
τους, Ὁμοτίμου Καθηγητοῦ Ἐκκλησιαστικοῦ Δικαίου τῆς Νομικῆς Σχολῆς 
τοῦ Ε.Κ.Π.Α. κ. Ἰωάννη Κονιδάρη, νὰ καλύψουν τὴν ἀπουσία, ποὺ εἶχε 
ἀπὸ ἱκανοῦ χρόνου καταστεῖ εὐκρινῶς ὁρατή, μιᾶς περιοδικῆς ἐκδόσεως, ἡ 
ὁποία νὰ προάγει τὴν ἐπιστήμη στὰ ζητήματα τοῦ Ἐκκλησιαστικοῦ καὶ τοῦ 
Κανονικοῦ Δικαίου καὶ εὐρύτερα τὸν δημόσιο διάλογο στὰ ζητήματα τῶν 
σχέσεων Πολιτείας καὶ Ἐκκλησίας, τὰ ὁποῖα ἐμφανίζονται στὸ προσκήνιο 
μὲ ἀξιοζήλευτη περιοδικότητα ἀποτελώντας –τὸ τελευταῖο διάστημα ὅλο 
καὶ συχνότερα, ὅλο καὶ ἐντονώτερα– θέμα «ἡμερησίας διατάξεως» στὴν 
ἀτζέντα τοῦ δημοσίου διαλόγου.  Παραλλήλως, τὰ Νομοκανονικὰ φιλοδοξοῦν 
νὰ ἀποτελέσουν τὸ κατάλληλο ἐκεῖνο βῆμα ποὺ θὰ ἐπιτρέψει στὶς νέες 
ἐπιστημονικὲς δυνάμεις τοῦ κλάδου νὰ ἐμφανισθοῦν στὸ προσκήνιο καὶ νὰ 
δοκιμασθοῦν.

Στὸ νέο τεῦχος τῶν Νομοκανονικῶν περιλαμβάνονται οἱ ἀκόλουθες 
μελέτες / ἄρθρα: 

α) τοῦ θεολόγου καθηγητοῦ Β/θμιας, Δρ. Ἐκκλησιαστικῆς Ἱστορίας 
τοῦ ΑΠΘ κ. Χαρ. Ἀνδρεόπουλου, μὲ θέμα: «Ἡ σχισματική “Ἐκκλησία τῆς 
Μακεδονίας”. Ἱστορικὴ καὶ νομοκανονικὴ προσέγγιση». Στὴν ἐκτενῆ μελέτη 
ἀναπτύσσεται λεπτομερῶς ἡ ἐκκλησιαστικὴ πτυχὴ τοῦ «Μακεδονικοῦ» 
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ζητήματος σὲ ὅλες τὶς ἐπιμέρους ἱστορικὲς φάσεις (1945 μέχρι σήμερα) 
καὶ νομοκανονικές του διαστάσεις καὶ παρατίθεται ὁλοκληρωμένη πρόταση 
γιὰ τὴν ἐξεύρεση ἱστορικὰ δίκαιης καὶ ἐκκλησιολογικὰ ὀρθῆς ἐπιλύσεως 
τοῦ προβλήματος ἐπὶ τῇ βάσει τῆς «Συμφωνίας τοῦ Νίς» τοῦ 2002 (τὴν 
ὁποία, σημειωτέον, προσφάτως καὶ συγκεκριμένα τὴν 30ὴ Μαΐου 2018, 
ἐπανέφεραν στὸ τραπέζι τῶν ἐκκλησιαστικῶν διαβουλεύσεων ἡ σχισματικὴ 
Ἐκκλησία καὶ ὁ πρωθυπουργὸς τῆς FYROM, μὲ τὴν ὑποβολὴ σχετικοῦ 
αἰτήματος πρὸς τὸ Οἰκουμενικὸ Πατριαρχεῖο, διὰ τοῦ ὁποίου ζητοῦν τὴν 
ἐπαναφορὰ τῆς Ἐκκλησίας τῆς χώρας τους στὴν κανονικότητα, ὑπὸ τὸ 
ὄνομα τῆς Ἀρχιεπισκοπῆς Ἀχρίδος)·

β) τοῦ ἐπίκουρου καθηγητοῦ Διεθνοῦς Δικαίου τῆς Νομικῆς Σχολῆς Θράκης 
κ. Ἰωάννου Κτιστάκι, ὁ ὁποῖος μὲ τὴν ὑπὸ τὸν τίτλο: «Τὰ Θρησκευτικά 
στὰ σχολεῖα: Προασπίζοντας τὸν πλουραλισμὸ στὴν ἐκπαίδευση μέσῳ 
Στρασβούργου μὲ ἀφορμή τήν ἀπόφαση Σ.τ.Ε. 660/2018 Ὁλομ.» μελέτη 
του προσεγγίζει κριτικὰ τὴν ἀπόφαση τοῦ Σ.τ.Ε. μὲ τὴν ὁποία ἀκυρώθηκε 
ἡ ὑπουργικὴ ἀπόφαση γιὰ τὰ νέα προγράμματα τοῦ μαθήματος τῶν Θρη-
σκευτικῶν (ΜτΘ)·

γ) τοῦ δικηγόρου, LL.M., εἰδικοῦ νομικοῦ συμβούλου τῆς Ἱερᾶς Συν-
όδου τῆς Ἐκκλησίας τῆς Ἑλλάδος κ. Θεοδ. Παπαγεωργίου, ὁ ὁποῖος στὴ 
μελέτη του μὲ θέμα: «Μάθημα (θρησκευτικῆς) ταυτότητας ἢ μάθημα (δια-
θρησκειακοῦ) διαλόγου;» ἀναλύει διεξοδικὰ καὶ ἑρμηνεύει θετικὰ τὴν 
ἀκυρωθεῖσα ὑπουργικὴ ἀπόφαση γιὰ τὸ ΜτΘ (τὴ Σ.τ.Ε. 660/2018 Ὁλομ.), 
τῆς ὁποίας, σημειωτέον, ὁλόκληρο τὸ κείμενο, ὡς ἐξεδόθη ὑπὸ τοῦ Σ.τ.Ε, 
δημοσιεύεται στὴ στήλη «Νομολογία» τοῦ περιοδικοῦ)· 

δ) τοῦ ἐπίκουρου καθηγητοῦ Ἐκκλησιαστικοῦ Δικαίου τῆς Νομικῆς Σχολῆς 
τοῦ ΕΚΠΑ κ. Γεωργίου Ἀνδρουτσόπουλου, ὁ ὁποῖος πραγματευόμενος τὸ 
θέμα: «Ἡ συσσωμάτωση τῆς ἐπικρατούσας Ὀρθόδοξης Ἐκκλησίας στὴν 
ἑλληνικὴ ἔννομη τάξη: θεοΐδρυτος ὀργανισμὸς ἢ νομικὸ πρόσωπο δημοσίου 
δικαίου;» ἐπιχειρεῖ νὰ δώσει ἀπαντήσεις σὲ σειρὰ ζητημάτων ποὺ ἔχουν 
προβληματίσει τὴν ἑλληνικὴ νομικὴ ἐπιστήμη ἀναφορικῶς μὲ τὴν ὑπόσταση 
τῆς Ἐκκλησίας ὑπὸ τὸν διφυῆ αὐτῆς χαρακτῆρα, ἤτοι ὡς θείου καθιδρύματος 
ἀφ’ ἑνὸς καὶ νομικοῦ προσώπου δημοσίου δικαίου (Ν.Π.Δ.Δ.) ἀφ’ ἑτέρου, 
καὶ τέλος

ε) τοῦ ἐπιτίμου καθηγητοῦ τῆς Νομικῆς Σχολῆς τοῦ ΕΚΠΑ κ. Μιχ. Στα-
θόπουλου μὲ θέμα: «Τὰ ἀνθρώπινα δικαιώματα στὰ Συντάγματα τοῦ Ρήγα 
Φερραίου καὶ τῆς Ἐπανάστασης ὑπὸ τὸ φῶς τῶν σύγχρονων ἀντιλήψεων», 
μελέτη μέσῳ τῆς ὁποίας ἀναδεικνύονται ὡς ἄξιες ἐξάρσεως οἱ ἀρχὲς καὶ 
οἱ ἀξίες ἀπὸ τὰ Συντάγματα τοῦ Ρήγα ποὺ ἀντιστοιχοῦν στὸ σύγχρονο 
πνεῦμα προστασίας τῶν ἀνθρωπίνων δικαιωμάτων, τὸ ὁποῖο ἐκφράζεται 
στὶς ἰσχύουσες διεθνεῖς Συμβάσεις γιὰ ἀνθρώπινα δικαιώματα καὶ εἰδικὰ 
στὸν Χάρτη Ἀνθρωπίνων Δικαιωμάτων τῆς Εὐρωπαϊκῆς Ἑνώσεως. 

Στὸ ἴδιο τεῦχος παρουσιάζονται καὶ ἀναλύονται σημαντικὲς δικαστικὲς 
ἀποφάσεις, ὅπως, ἡ Σ.τ.Ε. 1318/2017 (Τμ. Γ΄), βάσει τῆς ὁποίας ἔγινε δεκτὴ 
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αἴτηση ἀκυρώσεως ἀποφάσεως τοῦ ἀναπλ. Ὑπ. Ἀμύνης μὲ τὴν ὁποία εἶχε 
ἀπορριφθεῖ αἴτημα στρατευσίμου γιὰ ὑπαγωγή του στὸ καθεστὼς τῶν 
ἀντιρρησιῶν συνειδήσεως, καθὼς τὸ δικαστήριο ἔκρινε ὅτι ἡ σύνθεση τῆς 
Ἐπιτροπῆς στὴν ὁποία στηρίχθηκε ἡ προσβαλλομένη πράξη τοῦ  Ὑπ. Ἀμύνης 
δὲν ὑπῆρξε νόμιμη, διότι δὲν ὑπῆρξε ἰσότιμη συμμετοχὴ στρατιωτικῶν καὶ 
καθηγητῶν Α.Ε.Ι. καὶ ἀνέπεμψε τὴν ὑπόθεση στὴ Διοίκηση γιὰ νέα κρίση (μὲ 
σημείωση / σχόλιο ἐπὶ τῆς ἀποφάσεως τῆς κ. Ζωῆς Καραμήτρου, Δρ. Νομικῆς-
δικηγόρου). Ἐπίσης, ἡ Σ.τ.Ε. 2576/2017 (Τμ. Γ΄), μὲ τὴν ὁποία ἀπερρίφθη 
αἴτηση Μητροπολίτου διὰ τῆς ὁποίας ἐζητεῖτο ἡ ἀκύρωση τῆς -ἐπὶ τῇ βάσει 
τῆς ἀρχῆς τῆς κατ’ ἴσον ἀριθμὸ συμμετοχῆς ἀπὸ Μητροπολῖτες τῆς Παλαιᾶς 
Ἑλλάδος καὶ Μητροπολῖτες τῶν Νέων Χωρῶν– πράξεως συγκροτήσεως 
τῆς Διαρκοῦς Ἱερᾶς Συνόδου (Δ.Ι.Σ.). Ὁ αἰτῶν Μητροπολίτης (Κ. καὶ Ἀ.) 
ὑπεστήριξε ὅτι ἡ ἀριθμητικὴ αὐτὴ ἰσότητα τῶν Μητροπολιτῶν ποὺ εἰσάγει 
ἡ σχετικὴ διάταξη τῆς Πατριαρχικῆς καὶ Συνοδικῆς Πράξεως (Π.Σ.Π.) τοῦ 
1928 συνιστᾶ παράβαση τῆς ἀρχῆς τῆς ἰσότητας καὶ τοῦτο διότι ἐν ὄψει τοῦ 
ὅτι οἱ Μητροπόλεις τῆς Παλαιᾶς Ἑλλάδος εἶναι περισσσότερες στὸν ἀριθμὸ 
ἀπὸ αὐτὲς τῶν Νέων Χωρῶν, οἱ Μητροπολῖτες τῶν πρώτων, καλούμενοι 
ὡς μέλη τῆς Δ.Ι.Σ. ἐκ περιτροπῆς καὶ κατὰ τὰ πρεσβεῖα τῆς ἀρχιερωσύνης, 
μετέχουν στὴ Δ.Ι.Σ. λιγότερο συχνὰ ἀπὸ τοὺς Μητροπολῖτες τῶν δεύτερων, 
κατ’ ἀνεπίτρεπτη παράβαση τῆς ἀρχῆς τῆς ἰσότητας ὡς πρὸς τὴ συμμετοχὴ 
τῶν Μητροπολιτῶν στὴ συγκρότηση τῆς Δ.Ι.Σ. Ὡστόσο τὸ προβαλλόμενο 
ἐπιχείρημά του ἀπερρίφθη ὡς ἀβάσιμο μὲ τὸ σκεπτικὸ ὅτι ἡ ἐν λόγῳ Π.Σ.Π. 
ὡς συνταγματικῶς κατοχυρωμένη δὲν μπορεῖ νὰ τροποποιηθεῖ καὶ ἄρα θὰ 
πρέπει νὰ ἐφαρμόζεται ὡς ἔχει, ἀνεξαρτήτως τῆς τυχὸν ἀντιθέσεώς της 
πρὸς ἄλλες διατάξεις ἢ ἀρχὲς τοῦ Συντάγματος, ὅπως ἡ ἀρχὴ τῆς ἰσότητας 
(ἀνάλυση-σχολιασμὸς ὑπὸ κ. Γεωργίου Ἰατροῦ, Δρ. Νομικῆς-δικηγόρου).

Ἀκόμη δημοσιεύονται δικαστικὲς ἀποφάσεις περὶ ἐπιβολῆς πειθαρχικῶν 
ποινῶν σὲ κληρικούς (Σ.τ.Ε. 2673, 2735/2017, 3385/2017, μὲ σχόλιο Γ. 
Ἀνδρουτσόπουλου), μεταθέσεων ἐφημερίων (465/2017 Διοικ. Ἐφ. Θεσ/νίκης, 
μὲ σχόλιο π. Βασιλείου Τρομπούκη, Ε.ΔΙ.Π. Νομικῆς Ε.Κ.Π.Α), σὲ ζητήματα 
κυριότητας καὶ προσβασιμότητας γιὰ τοὺς κτητορικοὺς ναούς (29/2015 
Πρωτοδικείου Χίου), σὲ ἐργασιακὰ θέματα ποὺ ρυθμίζουν ὑποθέσεις δι-
ορισμοῦ καὶ καθεστῶτος ἀπασχολήσεως νεωκόρων (274/2017 Πρωτοδικείου 
Ἀθηνῶν, μὲ σχόλιο Δημ. Κρεμπενιοῦ, Δρ. Νομικῆς-δικηγόρου), κ.ἄ. 
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