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¶ÂÚÈÔ‰ÈÎa \∞Ó¿ÏÂÎÙ·

Biblische Notizen (ÙÂÜ¯Ô˜ 168/2016)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Risimati Hobyane àÔÂÈÚÄÙ·È
Ì›· àÓ¿ÁÓˆÛË ÙÔÜ ‚È‚Ï›Ô˘ ÙÉ˜ \πÔ˘‰Âdı àe ÙcÓ ÚÔÔÙÈÎc ÙÉ˜ ÛËÌÂÈˆÙÈÎÉ˜ ÙÔÜ
Greimas, ëÛÙÈ¿˙ÔÓÙ·˜ Î˘Ú›ˆ˜ ÛÙc ÌÂÙ·ÊÔÚÈÎc ÁÏáÛÛ· ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ («Body and

Space in Judith: A Greimassian Perspective»). ¶ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ì›· àÓ¿ÁÓˆÛË ì ïÔ›·
Ï·Ì‚¿ÓÂÈ ñfi„Ë ÙË˜ ÙeÓ ÚfiÏÔ Ôf ‰È·‰Ú·Ì·Ù›˙Ô˘Ó Ùe ÛáÌ· Î·d ï ¯áÚÔ˜ ÛÙcÓ
àÊ‹ÁËÛË ÙÉ˜ ÛˆÙËÚ›·˜ ÙáÓ \πÔ˘‰·›ˆÓ àe ÙÔf˜ \∞ÛÛ˘Ú›Ô˘˜. \∂ÈÏ¤ÔÓ, ñÔÛÙË-
Ú›˙ÂÈ ¬ÙÈ Ì›· Ù¤ÙÔÈ· ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÌÔÚÂÖ Óa ı¤ÛÂÈ Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙáÓ äıÈÎáÓ ïÚ›ˆÓ Î·d
ÙáÓ Û˘ÓÂÂÈáÓ ÙÉ˜ àÍÈÔÔ›ËÛË˜ ÙÔÜ ÛÒÌ·ÙÔ˜ Î·d ÙÔÜ ¯ÒÚÔ˘ ÁÈa ¯¿ÚË ıÚËÛÎÂ˘-
ÙÈÎáÓ ÊÈÏÔ‰ÔÍÈáÓ. √î Sunday Paul C. Onwuegbuchulam Î·d Nneka Okafor, ÛÙc
Û˘Ó¤¯ÂÈ·, ‰È·‚¿˙Ô˘Ó ÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ \πÔ˘‰Âdı ñe Ùe Êá˜ ÙÉ˜ ÎÚÈÙÈÎÉ˜ ÙÉ˜ ÊÚÔ¸-
‰ÈÎÉ˜ „˘¯·Ó¿Ï˘ÛË˜ àe ÙcÓ Judith Butler («A Theoretical Investigation into the

Politics of Female Body and Beauty in the Book of Judith with Special Reference

to Ahebi of Igboland»). ^ø˜ àÓÙ›ÛÙÔÈ¯Ô Úe˜ ÙcÓ \πÔ˘‰Âdı ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ¯ÚËÛÈÌÔ-
ÔÈÔÜÓ ÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ Ahebi ÙÔÜ Igboland Î·d ı¤ÙÔ˘Ó Ùe âÚÒÙËÌ· ÙÉ˜ àÍÈÔÔ›Ë-
ÛË˜ ÙÔÜ ÛÒÌ·Ùfi˜ ÙÔ˘˜ àe Ùd˜ Á˘Ó·ÖÎÂ˜ Ôf âÈı˘ÌÔÜÓ Óa àÔÎÙ‹ÛÔ˘Ó ı¤ÛÂÈ˜
âÍÔ˘Û›·˜. 

™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ï Jan Willem van Henten ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ì›· àÊËÁËÌ·ÙÔÏÔ-
ÁÈÎc àÓ¿Ï˘ÛË ÙÔÜ μã ª·ÎÎ·‚·›ˆÓ ì ïÔ›· ëÛÙÈ¿˙ÂÈ ÛÙa ÛÒÌ·Ù· ÙáÓ ÚˆÙ·ÁˆÓÈ-
ÛÙáÓ ÙÉ˜ àÊ‹ÁËÛË˜ («Space, Body and Meaning in 2 Maccabees»). \∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì
ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Pierre J. Jordaan Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùe μã ª·ÎÎ 1,1-10· («Body, Space and

Narrative in 2Macc 1:1-10a»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ì›· Ó¤· àÓ¿ÁÓˆÛË, ì
ïÔ›· ÛÙËÚ›˙ÂÙ·È ÛÙc ‰È·ÏÂÎÙÈÎc ÙÔÜ Michael Foucault. \∂ÈÏ¤ÔÓ, àÍÈÔÔÈÔÜÓÙ·È
âÚÁ·ÏÂÖ· ÙÉ˜ ÁÓˆÛÈ·ÎÉ˜ ÁÏˆÛÛÔÏÔÁ›·˜, ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Óa ëÚÌËÓÂ˘ıÔÜÓ öÓÓÔÈÂ˜
¬ˆ˜ ì «Î·Ú‰›·» Î·È ì \πÂÚÔ˘Û·ÏcÌ ó˜ «ıÂ˚Îe˜ ¯áÚÔ˜». ^∏ àÓ·ÊÔÚa Î·d ì ÛËÌ·-
Û›· ÙáÓ ÔéÚ·ÓáÓ ÛÙe μã ª·ÎÎ·‚·›ˆÓ àÔÙÂÏÂÖ Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ Eugene

Coetzer Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («A Spatial Analysis of the References to Heaven in 2

Maccabees»). ^√ Coetzer ·Ú·ÙËÚÂÖ ¬ÙÈ Ôî ÔéÚ·ÓÔd ‰È·‰Ú·Ì·Ù›˙Ô˘Ó ÛËÌ·ÓÙÈÎe
ÚfiÏÔ ÛÙcÓ àÊ‹ÁËÛË  Î·d ı· Ú¤ÂÈ Óa Û˘Ó‰ÂıÔÜÓ Ìb ÙcÓ îÂÚfiÙËÙ· Î·d Ùc ‚Â‚‹Ïˆ-
ÛË ÙÔÜ ¡·ÔÜ, Ùa ïÔÖ· ÂrÓ·È ÎÂÓÙÚÈÎa ı¤Ì·Ù· ÙÔÜ μã ª·ÎÎ·‚·›ˆÓ, Î·ıg˜ Î·d Ìb
ÙcÓ âÏ›‰· ÛˆÙËÚ›·˜ àe ÙeÓ Î·Ù·ÎÙËÙÉ.

^√ George W.E. Nickelsburg, ÛÙcÓ Û˘Ó¤¯ÂÈ·, Û˘ÁÎÚ›ÓÂÈ Ùe μã ª·ÎÎ·‚·›ˆÓ Ìb
Ùe ∞ã \∂ÓÒ¯ («Space and Time, Body and Psych -e in 1 Enoch and 2 Maccabees»).

\π‰È·›ÙÂÚË˜ ÛËÌ·Û›·˜ ÂrÓ·È ï ÙÚfiÔ˜ Ìb ÙeÓ ïÔÖÔ Î·Ù·ÓÔÂÖÙ·È ï ¯ÚfiÓÔ˜ ÛÙa ‰‡Ô
·éÙa ‚È‚Ï›· Î·d Ùe á˜ ·éÙe˜ Û˘Ó‰¤ÂÙ·È Ìb ÙeÓ ¯áÚÔ. Δ¤ÏÔ˜, âÍÂÙ¿˙ÔÓÙ·È Ôî Î·ÙË-
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ÁÔÚ›Â˜ ÛáÌ· Î·d „˘¯c ñe Ùe ÚÖÛÌ· ÙáÓ ÌÂıfi‰ˆÓ ÙÉ˜ ÏÔÁÔÙÂ¯ÓÈÎÉ˜ Î·d îÛÙÔÚÈÎÉ˜
ÎÚÈÙÈÎÉ˜. ™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ï Chris L. de Wet ‰È·‚¿˙ÂÈ ÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ ™ˆÛ¿Ó-
Ó·˜ ñe Ùe ÚÖÛÌ· ÙÉ˜ ÚËÙÔÚÈÎÉ˜ ÙÔÜ ÛÒÌ·ÙÔ˜ («Susanna’s Body»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤-
·˜ ı¤ÙÂÈ Ùe âÚÒÙËÌ· Ù› îÛÙÔÚ›· ‰ÈËÁÂÖÙ·È Ùe ÛáÌ· ÙÉ˜ ™ˆÛ¿ÓÓ·˜. ™ÙËÚÈ˙fiÌÂÓÔ˜ ÛÙc
ıÂˆÚ›· ÙÔÜ Michel Foucault ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Ùe ÛáÌ· ÙÉ˜ ™ˆÛ¿ÓÓ·˜ àÍÈÔÔÈÂÖÙ·È
ó˜ Ì›· ÛÙÚ·ÙËÁÈÎc àÓÙ›ÛÙ·ÛË˜ Ûb Ì›· ÌÔÚÊc ·ÙÚÈ·Ú¯›·˜ ÁÈa ¯¿ÚË ÌÈÄ˜ ôÏÏË˜. ^∏
îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ ™ˆÛ¿ÓÓ·˜ ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· Î·d ÙÉ˜ ëfiÌÂÓË˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ («A Politics of the

Female Body. Reading Susanna [LXX Additions to Daniel] in a Brutalized South

African Society»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜, S. Philip Nolte, ‰È·‚¿˙ÂÈ ÙcÓ îÛÙÔ-
Ú›· ÙÉ˜ ™ˆÛ¿ÓÓ·˜ Ûb Û¯¤ÛË Úe˜ Ùe Ê·ÈÓfiÌÂÓÔ ÙÉ˜ ‚›·˜ Î·d ÙáÓ ‚È·ÛÌáÓ Á˘Ó·ÈÎáÓ
ÛÙc ¡fiÙÈ· \∞ÊÚÈÎ‹. \∞ÍÈÔÔÈÒÓÙ·˜ Ùd˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ Michel Foucault ÁÈa Ùc Û¯¤ÛË
âÍÔ˘Û›·˜ Î·d ÁÓÒÛË˜ Î·d ÙÔÜ Peter Berger ÁÈa ÙeÓ ÚfiÏÔ ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ›·˜ ÛÙd˜ ÎÔÈÓˆ-
Ó›Â˜, ï Nolte âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf ÙáÓ ÚÔÎ·Ù·Ï‹„ÂˆÓ âÓ·ÓÙ›ÔÓ ÙáÓ Ê‡ÏˆÓ
Ôf ÁÂÓÓÔÜÓ Ôî ıÚËÛÎÂÖÂ˜ Î·d ÙeÓ ‚È·ÛÌfi. ™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï
Joseph Jacobus de Bruyn ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ÙcÓ àÓ¿ÁÓˆÛË ÙÔÜ æ·ÏÌÔÜ 151 Ìb Ùc ‚Ô‹ıÂÈ·
ÙÉ˜ ÁÓˆÛÈ·ÎÉ˜ ÁÏˆÛÛÔÏÔÁ›·˜ Î·d Ìb öÌÊ·ÛË ÛÙÔf˜ ‰ÂÖÎÙÂ˜ (markers) ÛÒÌ·ÙÔ˜ Î·d
¯ÒÚÔ˘ Ôf ñ¿Ú¯Ô˘Ó Ûb ·éÙfiÓ («In Rememberance of God’s Messiancic Vessel-

Body and Space in Psalm 151»). ª¤Û· Ûb ·éÙe Ùe Ï·›ÛÈÔ ï æ·ÏÌe˜ ÌÔÚÂÖ Óa Î·-
Ù·ÓÔËıÂÖ ¬ÙÈ àÔÙ˘ÒÓÂÈ Ì›· Û‡ÁÎÚÔ˘ÛË ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ â›ÁÂÈ·˜ âÍÔ˘Û›·˜ Î·d ÙÔÜ £Â-
ÔÜ ÙÔÜ \πÛÚ·‹Ï. ^√ ¢·˘d‰ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÙ·È ó˜ ≤Ó· ùÚÁ·ÓÔ ÙÉ˜ ıÂ˚ÎÉ˜ âÍÔ˘Û›·˜ Î·d
¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖÙ·È ÁÈa Óa â·Ó·Ê¤ÚÂÈ ÙcÓ Ù¿ÍË ÛÙeÓ ÎfiÛÌÔ.

Early Christianity (ÙfiÌÔ˜ 7, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2016)

Δe ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓÔ ÛÙd˜ Ó¤Â˜ ıÂˆÚ‹ÛÂÈ˜ ÙÉ˜
ÔÚÂ›·˜ ‰È·ÌfiÚÊˆÛË˜ ÙÔÜ Î·ÓfiÓ· ÙÉ˜ ∫·ÈÓÉ˜ ¢È·ı‹ÎË˜. ™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ï
Tobias Nicklas ı¤ÙÂÈ Ùe âÚÒÙËÌ· ÔÈfi ÚfiÏÔ ö·ÈÍÂ ï Î·ÓfiÓ·˜ j Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤Ó· ‚È-
‚Ï›· ÙÉ˜ ∫·ÈÓÉ˜ ¢È·ı‹ÎË˜ ÛÙc ˙ˆc ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎáÓ ïÌ¿‰ˆÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓáÓ ÙÉ˜ àÚ¯·È-
fiÙËÙ·˜, Ôî ïÔÖÔÈ ÛÙcÓ ÏÂÈÔ„ËÊ›· ÙÔ˘˜ ‰bÓ ÌÔÚÔÜÛ·Ó Óa ‰È·‚¿ÛÔ˘Ó j ‰bÓ Âr¯·Ó
ÚfiÛ‚·ÛË Ûb ‚È‚Ï›· («New Testament Canon and Ancient Christian Landscapes

of Memory»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÍÈÔÔÈÂÖ Ùc ı¤ÛË ÙÔÜ Maurice Halbwachs ÁÈa Ù‹
«Û˘ÏÏÔÁÈÎc ÌÓ‹ÌË» Î·È âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ìb ÙeÓ ïÔÖÔ àÊËÁ‹ÛÂÈ˜ Û˘Ó‰¤ÔÓÙ·È Ìb
Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ˘˜ ÙfiÔ˘˜ Î·d Ï·ÙÚÂ˘ÙÈÎb˜ Ú·ÎÙÈÎb˜ Î·d ‰È·ÌÔÚÊÒÓÔ˘Ó «ÙÔ›·
ÌÓ‹ÌË˜» (Û‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙeÓ ïÚÈÛÌe ÙÔÜ Pierre Nora), Ùa ïÔÖ· Ìb Ùc ÛÂÈÚ¿ ÙÔ˘˜ ‚Â-
‚·ÈÒÓÔ˘Ó ¬ÙÈ ï àÚ¯·ÖÔ˜ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌe˜ ‰bÓ qÙ·Ó êÏa Ì›· ıÚËÛÎÂ›· ÙÔÜ ‚È‚Ï›Ô˘.
™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï Jens Schröter âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÁÈ·Ù› àe Ùa ÔÏÏa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙáÓ ÚÒÙˆÓ ¯ÚÈ-
ÛÙÈ·ÓÈÎáÓ ·åÒÓˆÓ, Ùa ïÔÖ· ¯·Ú·ÎÙËÚ›˙ÔÓÙ·È ó˜ Âé·ÁÁ¤ÏÈ·, ÌfiÓÔ Ù¤ÛÛÂÚ· ÙÂÏÈÎ¿
âÓÙ¿¯ıËÎ·Ó ÛÙeÓ Î·ÓfiÓ· («Apocryphal and Canonical Gospels within the

Development of the New Testament Canon»). ÃÚËÛÈÌÔÔÈÒÓÙ·˜ ó˜ ·Ú¿‰ÂÈÁÌ·
ÙÚ›· âÍˆÎ·ÓÔÓÈÎa Âé·ÁÁ¤ÏÈ· (ÙÔÜ ¶¤ÙÚÔ˘, ÙÉ˜ ª·Ú›·˜ Î·d ÙÔÜ £ˆÌÄ), ï Schröter

ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì ÚfiÛÏË„Ë ÙÔÜ öÚÁÔ˘ Î·d ÙÉ˜ ˙ˆÉ˜ ÙÔÜ \πËÛÔÜ Î·Ùa ÙeÓ 2Ô Î·d 3Ô
·åáÓ· âÎÊÚ¿˙ÂÙ·È Ì¤Û· àe ÔÈÎ›ÏÂ˜ ÏÔÁÔÙÂ¯ÓÈÎb˜ ÌÔÚÊ¤˜. ^∏ Û˘ÏÏÔÁc ÙáÓ ÙÂÛ-
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Û¿ÚˆÓ Âé·ÁÁÂÏ›ˆÓ, ì ïÔ›· ÙÔÔıÂÙÂÖÙ·È ÛÙeÓ 2Ô ·å., Î·Ù·‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ ¬ÙÈ õ‰Ë ÔÏf
ÓˆÚd˜ Î·Ù·‚¿ÏÏÂÙ·È ì ÚÔÛ¿ıÂÈ· ‰È·Ù‹ÚËÛË˜ Ì›·˜ ëÓÈ·›·˜ ·Ú¿‰ÔÛË˜ ÁÈa ÙeÓ
\πËÛÔÜ Î·È ¬ÙÈ ·éÙa Ùa ÎÂ›ÌÂÓ· Û˘Ì‚¿ÏÏÔ˘Ó ÛÙc ‰È·ÌfiÚÊˆÛË Ì›·˜ Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓË˜
ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ ‰È‰·ÛÎ·Ï›·˜. Δ¤ÏÔ˜, Ùa âÍˆÎ·ÓÔÓÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ· àÔÙÂÏÔÜÓ ≤Ó·Ó ÛËÌ·-
ÓÙÈÎe Ì¿ÚÙ˘Ú· ÙÉ˜ ÚfiÛÏË„Ë˜ Î·d ‰È·Ù‹ÚËÛË˜ ÙÉ˜ ·Ú¿‰ÔÛË˜ ÁÈa ÙeÓ \πËÛÔÜ Î·È
ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔ˘˜ Û˘Ì‚¿ÏÏÂÈ ÛÙcÓ Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ Î·d ÙÉ˜ ÁÚ·Ì-
Ì·ÙÂ›·˜ ÙÔÜ àÚ¯¤ÁÔÓÔ˘ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ.

^∏ ÙÚ›ÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ö¯ÂÈ ó˜ ı¤Ì· ÙË˜ Ùc ‰È·‰ÈÎ·Û›· ‰È·ÌfiÚ-
ÊˆÛË˜ ÙÉ˜ ·Ú¿‰ÔÛË˜ ÁÈa ÙeÓ \πËÛÔÜ Î·È àÓ·ÁÓÒÚÈÛË˜ ÙÉ˜ Î·ÓÔÓÈÎfiÙËÙ¿˜ ÙË˜
(«The Sayings of Jesus at the Beginning of the Canon»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙË˜,
Armand Puig È̀ Tarrech, ‰ÈÂÚÂ˘ÓÄ ·éÙcÓ ÙcÓ ÔÚÂ›· Ì¤Û· àe ÙÚÂÖ˜ ·Ú·‚ÔÏ¤˜:
ÙÔÜ ¯·Ì¤ÓÔ˘ ÚÔ‚¿ÙÔ˘, ÙáÓ âÚÁ·ÙáÓ ÙÔÜ àÌÂÏáÓÔ˜ Î·d ÙáÓ ‰¤Î· ·Úı¤ÓˆÓ. ∫·-
Ù·Ï‹ÁÂÈ g˜ Ì›· ‚·ÛÈÎc ÛÙÚ·ÙËÁÈÎc ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ ÔÚÂ›·˜ ÂrÓ·È ì àÏÏËÁÔÚÈÎc â·ÓÂÚ-
ÌËÓÂ›· ÙáÓ ÏfiÁˆÓ ÙÔÜ \πËÛÔÜ. \∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Wolfgang Grünstäudl Û¯Â-
ÙÈÎa Ìb ÙcÓ ÔÚÂ›· öÓÙ·ÍË˜ ÛÙeÓ Î·ÓfiÓ· ÙáÓ ∫·ıÔÏÈÎáÓ \∂ÈÛÙÔÏáÓ («Was lange

währt ...: Die Katholischen Briefe und die Formung des neutestamentlichen

Kanons»). ^∏ ÚÒÙË àÓ·ÊÔÚa Ûb ·éÙb˜ ó˜ Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓË Û˘ÏÏÔÁc Á›ÓÂÙ·È àe ÙeÓ
∂éÛ¤‚ÈÔ (4Ô˜ ·å.). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÍÂÙ¿˙ÂÈ ‰È·ÎÂÈÌÂÓÈÎb˜ Û¯¤ÛÂÈ˜ Î·ıg˜ Î·d ÛÙÔÈ-
¯ÂÖ· Ôf ÚÔÎ‡ÙÔ˘Ó àe ÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÚfiÛÏË„Ë˜ Î·d Ùc ÌÂÏ¤ÙË ÙáÓ àÚ¯·›ˆÓ ¯ÂÈ-
ÚÔÁÚ¿ÊˆÓ ÙáÓ âÈÛÙÔÏáÓ, ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Óa âÍËÁ‹ÛÂÈ ÙcÓ ÔÚÂ›· öÓÙ·ÍË˜ ·éÙáÓ
ÙáÓ âÈÛÙÔÏáÓ ÛÙeÓ Î·ÓfiÓ·. ^√ Francis Watson, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, ‰ÈÂÚÂ˘ÓÄ ÙcÓ îÛÙÔ-
Ú›· Û‡ÓÙ·ÍË˜ ÙÔÜ ¢È·ÙÂÛÛ¿ÚˆÓ ÙÔÜ Δ·ÙÈ·ÓÔÜ («Towards a Redaction-Critical

Reading of the Diatessaron Gospel»). ªÔÏÔÓfiÙÈ ÂrÓ·È âÍ·ÈÚÂÙÈÎa ‰‡ÛÎÔÏÔ Óa ïÚÈ-
ÛıÂÖ Ùe àÚ¯ÈÎe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘, Ùe Ûˆ˙fiÌÂÓÔ ñÏÈÎe ÂrÓ·È àÚÎÂÙe ÁÈa Óa Ú›ÍÂÈ Êá˜ ÛÙcÓ
ÔÚÂ›· Û‡ÓÙ·ÍË˜ Î·d ÛÙa ÌÔÙ›‚·, Ùa ïÔÖ· Î·ıfiÚÈÛ·Ó ·éÙcÓ ÙcÓ ÔÚÂ›·.

™ÙcÓ ÌÂÏ¤ÙË, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ, ï Juan Chapa âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ ÔÚÂ›· Î·d ÙcÓ ÔÈfi-
ÙËÙ· ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Î·ÓÔÓÈÎáÓ Î·d âÍˆÎ·ÓÔÓÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ Ì¤Û· ÛÙcÓ ¯ÂÈÚfiÁÚ·ÊË
·Ú¿‰ÔÛË ÙáÓ ÚÒÙˆÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎáÓ ·åÒÓˆÓ («Textual Transmission of

“Canonical” and “Apocryphal” Writings within the Development of the New

Testament Canon: Limits and Possibilities»). ∫·Ù·Ï‹ÁÂÈ Ò˜, âÓá ï Î·ÓfiÓ·˜
àÊÔÚÄ ÛÙcÓ àfiÊ·ÛË Û˘ÌÂÚ›ÏË„Ë˜ Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓˆÓ ‚È‚Ï›ˆÓ ÛÙc Û˘ÏÏÔÁc ÙÉ˜
∫·ÈÓÉ˜ ¢È·ı‹ÎË˜, ‰bÓ âËÚÂ¿˙ÂÈ ÙÂÏÈÎa Ùc ÌÔÚÊc ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ ·éÙáÓ ÙáÓ ‚È-
‚Ï›ˆÓ, Î¿ÙÈ Ùe ïÔÖÔ ÌÔÚÂÖ Óa âÍËÁ‹ÛÂÈ ÙcÓ ÔÈÎÈÏ›· ÛÙcÓ ¯ÂÈÚfiÁÚ·ÊË ·Ú¿‰Ô-
ÛË. ™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Thomas J. Kraus âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙÔf˜ ÎÒ‰ÈÎÂ˜
ÌÈÓÈ·ÙÔÜÚÂ˜ ÙÉ˜ ≠ÀÛÙÂÚË˜ \∞Ú¯·ÈfiÙËÙ·˜ Î·d ı¤ÙÂÈ âÚˆÙ‹Ì·Ù· ¬ÛÔÓ àÊÔÚÄ ÛÙc
¯Ú‹ÛË ÙÔ˘˜ Î·d ÛÙe ÎÔÈÓe ÛÙe ïÔÖÔ àÂ˘ı‡ÓÔÓÙ·Ó («Miniature Codices in Late

Antiquity: Preliminary Remarks and Tendencies about a Specific Book Format»).

Zeitschrift für antikes Christentum (ÙfiÌÔ˜ 20, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2016)

Δe ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÙfiÌÔ˘ ÁÈa Ùe öÙÔ˜ 2016 ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓÔ ÛÙa àÔÎ·Ï˘-
ÙÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÉ˜ àÚ¯·ÈfiÙËÙ·˜, Ùa å‰È·›ÙÂÚ· ÊÈÏÔÏÔÁÈÎ¿ ÙÔ˘˜ ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎ¿, Ùe
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ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ Î·d ÙcÓ ıÂÔÏÔÁÈÎ‹ ÙÔ˘˜ ÛËÌ·Û›·. ^∏ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÂrÓ·È ÙÔÜ John

Collins, ï ïÔÖÔ˜ â·ÓÂÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙeÓ ïÚÈÛÌfi, ÙcÓ ÂÚÈÁÚ·Êc Î·d ÙcÓ Ù˘ÔÏÔÁ›· ÙáÓ
àÚ¯·›ˆÓ àÔÎ·Ï˘ÙÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ, ¬ˆ˜ ·éÙa Âr¯·Ó ïÚÈÛıÂÖ ÛÙe Û¯ÂÙÈÎe ÎÏ·ÛÈÎe
Û˘ÏÏÔÁÈÎe öÚÁÔ ÙÉ˜ ÛÂÈÚÄ˜ Semeia 14 (1979) («The Genre Apocalypse

Reconsidered»). \∞ÓÙd ÙÉ˜ àÚ¯ÈÎÉ˜ ·éÛÙËÚa ÎÏÂÈÛÙÉ˜ Ù˘ÔÏÔÁ›·˜ ï Collins àÓÙÈ-
ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ≤Ó· ÌÔÓÙ¤ÏÔ Ùe ïÔÖÔ ÚÔÎ‡ÙÂÈ àe Ùc ıÂˆÚ›· ÙÔÜ ÚˆÙÔÙ‡Ô˘ Î·d
ÚÔ‚Ï¤ÂÈ ¯áÚÔ Î·d ÁÈa ÌÂÈÎÙÔf˜ Ù‡Ô˘˜ àÔÎ·Ï˘ÙÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ. ^∏ Martha

Himmelfarb, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, ‰ÈÂÚÂ˘ÓÄ Î·Ùa fiÛÔ Ùe °ã μ·ÚÔf¯ ÌÔÚÂÖ Óa ıÂˆÚË-
ıÂÖ åÔ˘‰·˚Îe j ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎfi àÔÎ·Ï˘ÙÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ («3 Baruch Revisited: Jewish

or Christian Composition, and Why It Matters»). ^∏ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÍÈÔÔÈÂÖ Ùa Ô-
Ú›ÛÌ·Ù· ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ ÙÔÜ Robert Kraft ÁÈa Ùa ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎa „Â˘‰Â›ÁÚ·Ê· (1976)
Î·È ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Ùe °ã μ·ÚÔ‡¯, ÌÔÏÔÓfiÙÈ ÁÂÓÈÎa ¯·Ú·ÎÙËÚ›˙ÂÙ·È ó˜ åÔ˘‰·˚Îe
„Â˘‰Â›ÁÚ·ÊÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÉ˜ âÔ¯É˜ ÙÔÜ ¢Â‡ÙÂÚÔ˘ ¡·ÔÜ, ıa Ú¤ÂÈ ÙÂÏÈÎa Óa ıÂˆ-
ÚËıÂÖ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎfi. 

™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ï Enrico Norelli ı¤ÙÂÈ Ùe âÚÒÙËÌ· ÁÈ·Ù› Ôî àÔÎ·Ï‡„ÂÈ˜
·Ú·Ì¤ÓÔ˘Ó ≤Ó· àÁ·ËÙe ÊÈÏÔÏÔÁÈÎe Âr‰Ô˜ Î·d ÛÙeÓ àÚ¯¤ÁÔÓÔ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌfi
(«Why did Early Believers in Jesus Write Apocalypses?»). ™ÙËÚÈ˙fiÌÂÓÔ˜ ÛÙc ıÂ-
ˆÚ›· ÙÔÜ Umberto Eco ÁÈa Ùc ÛËÌÂÈˆÙÈÎc ÎÚ›ÛË Ûb ≤Ó· ÛËÌÂÈˆÙÈÎe Û‡ÛÙËÌ· ï
Norelli ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Ôî àÔÎ·Ï˘ÙÈÎb˜ ÚÔÛ‰ÔÎ›Â˜ ÙáÓ ÚÒÙˆÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓáÓ
ÌÔÚÔÜÛ·Ó Óa ‰ÒÛÔ˘Ó à¿ÓÙËÛË ÛÙcÓ öÓÙ·ÛË Ôf ·éÙÔd ·åÛı¿ÓÔÓÙ·Ó ùÓÙ·˜ ÛÙe
‰È¿ÛÙËÌ· ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ \∞Ó¿ÛÙ·ÛË˜ Î·d ÙÉ˜ ¶·ÚÔ˘Û›·˜. ò∂ÙÛÈ ÚÔÛÏ·Ì‚¿ÓÔ˘Ó ·-
Ï·ÈfiÙÂÚ· àÔÎ·Ï˘ÙÈÎa ÌÔÙ›‚·, Ùa ïÔÖ· âÓÙ¿ÛÛÔ˘Ó Ì¤Û· Ûb ≤Ó· Ó¤Ô ÛËÌÂÈˆÙÈÎe
Û‡ÛÙËÌ·. ^√ ÙÚfiÔ˜ Ôf Î·Ù·ÓÔÂÖÙ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÁÓÒÛË˜ ÛÙe àÚ¯·ÖÔ åÚÏ·Ó‰ÈÎe
àÔÎ·Ï˘ÙÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ In Tenga Bithnua ÂrÓ·È Ùe àÓÙÈÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÉ˜ Û‡ÓÙÔÌË˜ ÌÂÏ¤-
ÙË˜ ÙÔÜ John Carey, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («The Concealment and Disclosure of

Knowledge in the Old Irish In Tenga Bithnua»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÓÙÔ›˙ÂÈ Ùd˜ ëÍÉ˜
âÈÌ¤ÚÔ˘˜ ıÂÌ·ÙÈÎ¤˜: ÙeÓ Î˘ÎÏÈÎe ¯·Ú·ÎÙ‹Ú· ÙáÓ Ì˘ÛÙËÚ›ˆÓ Î·d ÙÉ˜ àÔÎ¿Ï˘„‹˜
ÙÔ˘˜, ÙcÓ å‰¤· ¬ÙÈ ì àÔÎ¿Ï˘„‹ ÙÔ˘˜ Á›ÓÂÙ·È Ûb Ì›· àÁÁÂÏÈÎc ÁÏáÛÛ·, ÙcÓ å‰¤· ¬ÙÈ
Ôî àÏ‹ıÂÈÂ˜ Ôf àÔÎ·Ï‡ÙÔÓÙ·È ÛÙe ‚È‚Ï›Ô ‰bÓ qÙ·Ó ÁÓˆÛÙb˜ ÔûÙÂ ÛÙeÓ ªˆ˘ÛÉ
Î·d Ùc ‰È·‚Â‚·›ˆÛË ¬ÙÈ Ùa àÔÎ·Ï˘ÙfiÌÂÓ· Ì˘ÛÙ‹ÚÈ· ÂrÓ·È ¤Ú· àe Î¿ıÂ
àÓıÚÒÈÓË ÁÓÒÛË.

\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Emiliano Fiori Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùe ı¤Ì· ÙÔÜ ı·Ó¿ÙÔ˘ Î·d
ÙÉ˜ ÎÚ›ÛË˜ ÛÙcÓ \∞ÔÎ¿Ï˘„Ë ¶·‡ÏÔ˘ («Death and Judgment in the Apocalypse

of Paul: Old Imagery and Monastic Reinvention»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÓÙÔ›˙ÂÈ ÌÂ-
Á¿ÏÂ˜ ïÌÔÈfiÙËÙÂ˜ ÌÂÙ·Íf ·éÙÔÜ ÙÔÜ àÔÎ·Ï˘ÙÈÎÔÜ öÚÁÔ˘ Î·d ÙáÓ àÛÎËÙÈÎáÓ
öÚÁˆÓ ÙÔÜ 4Ô˘ ·å., Ìb ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎfiÙÂÚÔ ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· âÎÂÖÓÔ ÙáÓ öÚÁˆÓ ÙÔÜ Î‡-
ÎÏÔ˘ ÙÔÜ ¶·¯ˆÌ›Ô˘, ¬Ô˘ Ùe ı¤Ì· ÙÔÜ ı·Ó¿ÙÔ˘ Î·d ÙÉ˜ ÎÚ›ÛË˜ Ê·›ÓÂÙ·È Óa qÙ·Ó
å‰È·›ÙÂÚ· àÁ·ËÙfi. ∫·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ Î·È ì \∞ÔÎ¿Ï˘„Ë ¶·‡ÏÔ˘ Ú¤ÂÈ Óa ÚÔ¤Ú¯Â-
Ù·È àe ÙeÓ ·¯ˆÌÈ·Îe Î‡ÎÏÔ, ¬Ô˘ ·Ï·ÈfiÙÂÚ· ÌÔÙ›‚· ÙÉ˜ ÎÚ›ÛË˜ â·ÓÂÚÌËÓÂ‡-
ÔÓÙ·È Ì¤Û· ÛÙc Ó¤· îÛÙÔÚÈÎc Î·d ÎÔÈÓˆÓÈÎc Û˘Ó¿ÊÂÈ·. ^∏ Emmanuela Grypaiou,

ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, ëÛÙÈ¿˙ÂÈ Ùe âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ÙË˜ ÛÙa ‰È¿ÊÔÚ· àÔÎ·Ï˘ÙÈÎa ïÚ¿Ì·Ù·
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ÁÈa ÙcÓ ÎfiÏ·ÛË Î·ıg˜ Î·d ÚÔÛˆÈÎb˜ àÊËÁ‹ÛÂÈ˜ ÁÈa Ùc ÌÂÙa ı¿Ó·ÙÔÓ Î·Ù¿ÛÙ·ÛË
Ûb ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÉ˜ ≠ÀÛÙÂÚË˜ \∞Ú¯·ÈfiÙËÙ·˜ («Talking Skulls: On Some Personal

Accounts of Hell and Their Place in Apocalyptic Literature»). ^∏ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Ùa
âÍÂÙ¿˙ÂÈ ¬Ï· ·éÙa ÛÙc Û˘Ó¿ÊÂÈ· ÙÉ˜ Û¯ÂÙÈÎÉ˜ àÔÎ·Ï˘ÙÈÎÉ˜ ÁÚ·ÌÌ·ÙÂ›·˜ Î·d ·-
Ú¿‰ÔÛË˜ Î·d Ûb Û¯¤ÛË Úe˜ àÓÙ›ÛÙÔÈ¯Â˜ Âå‰ˆÏÔÏ·ÙÚÈÎb˜ ·Ú·‰fiÛÂÈ˜ Î·d Ùc ÓÂÎÚÔ-
Ì·ÓÙÂ›·. ∫·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ Ù¤ÙÔÈ· ı¤Ì·Ù· qÙ·Ó å‰È·›ÙÂÚ· ‰ËÌÔÊÈÏÉ Ûb ‰È¿ÊÔÚÂ˜ ıÚË-
ÛÎÂ˘ÙÈÎb˜ Û˘Ó¿ÊÂÈÂ˜, ù¯È àÔÎÏÂÈÛÙÈÎa ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎ¤˜.

™Ùc ÌÂÏ¤ÙË, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ, ì Daniele Tripaldi Û˘˙ËÙÄ ‰‡Ô ÎÔÙÈÎb˜ àÔÎ·Ï‡-
„ÂÈ˜ Î·d ‰ÈÂÚÂ˘ÓÄ ÙcÓ ÚfiÛÏË„Ë Î·È âÈ‚›ˆÛË àÚ¯·›ˆÓ ·åÁ˘ÙÈ·ÎáÓ ·Ú·‰fiÛÂ-
ˆÓ Ì¤Û· Ûb ·éÙb˜ Ùd˜ Ó¤Â˜ Û˘Ó¿ÊÂÈÂ˜ («Edfu and the Oriens: On Re-discovering

Ancient Egyptian Lore in Two Coptic Apocalypses»). K·Ù·Ï‹ÁÂÈ Ûb âÓ‰È·Ê¤ÚÔ-
ÓÙ· Û˘ÌÂÚ¿ÛÌ·Ù· ¬ÛÔÓ àÊÔÚÄ ÛÙÔf˜ ÌË¯·ÓÈÛÌÔf˜ ÌÂÙ·ÊÔÚÄ˜ ·Ú·‰fiÛÂˆÓ Ì¤-
Û· ÛÙa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÉ˜ àÚ¯·ÈfiÙËÙ·˜. Δ¤ÏÔ˜, ï Matthias Geigenfeind ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ≤Ó·
Û¯ÂÙÈÎa ôÁÓˆÛÙÔ àfiÎÚ˘ÊÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ 5Ô˘ ·å. àe Ùe ‰˘ÙÈÎe ÙÌÉÌ· ÙÉ˜ ·éÙÔ-
ÎÚ·ÙÔÚ›·˜, ÙcÓ \∞ÔÎ¿Ï˘„Ë £ˆÌÄ («Audi, Thomas, ... Audi a me signa quae

futura sunt in fine huius saeculi - Zum Textbestand und zur Überlieferung der

apokryphen Thomas-Apokalypse»). Δe ÎÂ›ÌÂÓÔ, Ùe ïÔÖÔ qÙ·Ó àÚ¯ÈÎa ÁÓˆÛÙe
ÌfiÓÔ àe Ùe Decretum Gelasianum, ö¯ÂÈ Û‹ÌÂÚ· âÓÙÔÈÛıÂÖ Ûb ÙÚÂÖ˜ ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎb˜
âÎ‰Ô¯b˜ Ûb ‚È‚ÏÈÔıÉÎÂ˜ ÌÔÓ·ÛÙËÚÈáÓ. Δe å‰È·›ÙÂÚÔ ÛÙÔÈ¯ÂÖÔ ÙÔ˘ ÂrÓ·È ì ÂÚÈ-
ÁÚ·Êc ÙáÓ ÁÂÁÔÓfiÙˆÓ ÙÉ˜ Î·Ù·ÛÙÚÔÊÉ˜ ÙÔÜ ÎfiÛÌÔ˘ ÚdÓ ÙcÓ öÏÂ˘ÛË ÙÔÜ Ù¤ÏÔ˘˜, Ùa
ïÔÖ· ıa Ï¿‚Ô˘Ó ¯ÒÚ· Ì¤Û· Ûb ëÙa Ì¤ÚÂ˜, âÓá ì öÏÂ˘ÛË ÙÔÜ ∫˘Ú›Ô˘ ÙÔÔıÂ-
ÙÂÖÙ·È ÙcÓ ùÁ‰ÔË. 

Vigiliae Christianae (ÙfiÌÔ˜ 70, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2016)

^∏ Ellen Scully Û˘˙ËÙÄ ÛÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙfiÌÔ˘ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ìb ÙeÓ ïÔÖÔ ì
ÌÂÙ·‚ÔÏc ÙÉ˜ âÙ˘ÌÔÏÔÁ›·˜ ÙÉ˜ Ï¤ÍË˜ «\πÂÚÔ˘Û·Ï‹Ì» àfi «fiÏË ÙÉ˜ ÂåÚ‹ÓË˜» Û¤
«¬Ú·Ì· ÙÉ˜ ÂåÚ‹ÓË˜» Î·Ùa ÙeÓ 4Ô ·å. Âr¯Â âÈÙÒÛÂÈ˜ ÛÙcÓ âÛ¯·ÙÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ §·ÙÈ-
ÓÈÎÉ˜ ¢‡ÛË˜ («Jerusalems Lost Etymology: How Augustine Changed Latin

Eschatology»). ^ø˜ ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· àÓ·Ê¤ÚÂÈ Ùe öÚÁÔ ÙÔÜ ∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘, ¬Ô˘ ì Ó¤·
âÙ˘ÌÔÏÔÁ›· âÓÙ¿ÛÛÂÙ·È Ï‹Úˆ˜ ÛÙe âÛ¯·ÙÔÏÔÁÈÎfi ÙÔ˘ Û‡ÛÙËÌ· ¬Ô˘ Ùe ¬Ú·Ì·
Û˘Ó‰¤ÂÙ·È Ìb Ùc Ì·Î·ÚÈfiÙËÙ·. \∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ
Anthony Briggman Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùd˜ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎb˜ àÚ¯b˜ ÙÔÜ ∂åÚËÓ·›Ô˘ Ûb âÎÂÖÓ· Ùa
ÎÂ›ÌÂÓ¿ ÙÔ˘ ¬Ô˘ ÛÙÚ¤ÊÂÙ·È âÓ·ÓÙ›ÔÓ ÙÉ˜ àÏÏËÁÔÚÈÎÉ˜ ëÚÌËÓÂ›·˜ ÙáÓ ÁÓˆÛÙÈÎáÓ
(«Literary and Rhetorical Theory in Irenaeus, Part 2»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÓÙÈÎÚÔ‡-
ÂÈ Ùc ı¤ÛË ÙÔÜ Manlio Simonetti Î·d ôÏÏˆÓ ¬ÙÈ ï ∂åÚËÓ·ÖÔ˜ ‰bÓ ‰È·ı¤ÙÂÈ âÈ¯ÂÈÚ‹-
Ì·Ù· Î·d Î·Ù·ÊÂ‡ÁÂÈ êÏa ÛÙcÓ ·éıÂÓÙ›· ÙÉ˜ ·Ú¿‰ÔÛË˜. ^ÀÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ï â›-
ÛÎÔÔ˜ §˘áÓÔ˜ ‰È·Ù˘ÒÓÂÈ Î·È âÊ·ÚÌfi˙ÂÈ ÎÚÈÙ‹ÚÈ·, Ùa ïÔÖ· ÚÔÎ‡ÙÔ˘Ó àe
ÙcÓ àÚ¯·›· ÏÔÁÔÙÂ¯ÓÈÎc ıÂˆÚ›· Î·d ÙcÓ àÚ¯·›· ®ËÙÔÚÈÎ‹.

^∏ Amy Brown Hughes, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, Û˘˙ËÙÄ ÙcÓ öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ ·ÚıÂÓ›·˜ ÛÙe
öÚÁÔ ÙÔÜ \øÚÈÁ¤ÓË, ÙÔÜ ªÂıÔ‰›Ô˘ ŸÏ‡ÌÔ˘ Î·d ÙÔÜ °ÚËÁÔÚ›Ô˘ ¡‡ÛÛË˜ («The

Legacy of the Feminine in the Christology of Origen of Alexandria, Methodius of
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Olympus, and Gregory of Nyssa»). ªÔÏÔÓfiÙÈ ï ÙÚfiÔ˜ ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË˜ ÂrÓ·È ‰È·ÊÔ-
ÚÂÙÈÎe˜ àe ÙeÓ Î·ı¤Ó·, Î·È Ôî ÙÚÂÖ˜ ñÔÛÙËÚ›˙Ô˘Ó ¬ÙÈ ì ·ÚıÂÓ›· ÂrÓ·È ì Î·ÙÂ-
ÍÔ¯cÓ ï‰e˜ ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ˙ˆÉ˜. ™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Mateusz

Strfiz
.
ynãski âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ àÏÏËÏÂ›‰Ú·ÛË Ï·ÙˆÓÈÎáÓ Î·d ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎáÓ å‰ÂáÓ ÛÙcÓ

îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ ÎÏÔÉ˜ ÙáÓ à¯Ï·‰ÈáÓ Ôf àÊËÁÂÖÙ·È ï ∞éÁÔ˘ÛÙÖÓÔ˜ ÛÙe ‰Â‡ÙÂÚÔ ‚È-
‚Ï›Ô ÙáÓ \∂ÍÔÌÔÏÔÁ‹ÛÂÒÓ ÙÔ˘ («The Fall of the Soul in Book Two of Augustines

Confessions»). \∞ÎÔÏÔ˘ıÒÓÙ·˜ ÙcÓ Ï·ÙˆÓÈÎc ÊÈÏÔÛÔÊ›·, ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Ùe
äıÈÎe Î·Îfi ÂrÓ·È ¤Ú· àe Î¿ıÂ àÓıÚÒÈÓË ÏÔÁÈÎ‹. Δe Î·ÈÓÔ‡ÚÁÈÔ ÛÙcÓ àÓ¿Ï˘ÛË
ÙÔÜ ∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘ öÁÎÂÈÙ·È ÛÙe ¬ÙÈ Ùe àÎ·Ù·ÓfiËÙÔ ÙÔÜ Î·ÎÔÜ Ùe Û˘˙ËÙÄ ÛÙc Û˘Ó¿-
ÊÂÈ· ÙÉ˜ Û¯¤ÛË˜ ÙÉ˜ „˘¯É˜ Ìb ÙeÓ £Âfi. 

∑eitschrift für Theologie und Kirche (ÙfiÌÔ˜ 113, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2016)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Bernd Janowski ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ‚·ÛÈÎb˜ Ù˘¯b˜
ÙÉ˜ àÓıÚˆÔÏÔÁ›·˜ ÙÉ˜ ¶·Ï·ÈÄ˜ ¢È·ı‹ÎË˜ («Der ganze Mensch: Zu den

Koordinaten der alttestamentlichen Anthropologie»). ^√ ôÓıÚˆÔ˜ ÂrÓ·È ≤Ó· ‰Ë-
ÌÈÔ‡ÚÁËÌ· Ôf ‰bÓ ‰È·ÎÚ›ÓÂÙ·È Ûb ÛáÌ· Î·d „˘¯‹, àÏÏa ïÚ›˙ÂÙ·È Ì¤Û· àe Ùd˜
‰È·ÚÔÛˆÈÎ¤˜ ÙÔ˘ Û¯¤ÛÂÈ˜. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘˙ËÙÄ ·éÙb˜ Ùd˜ Ù˘¯b˜
ÙÉ˜ àÓıÚÒÈÓË˜ Ê‡ÛË˜ Ûb ‰È¿ÏÔÁÔ Úe˜ Ùc ÊÈÏÔÛÔÊ›· Î·d ÙcÓ îÛÙÔÚÈÎc àÓıÚˆÔ-
ÏÔÁ›·. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, ï Rochus Leonhardt ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf ì ÚÔÙÂÛÙ·-
ÓÙÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· Î·Ù·ÓÔÂÖ ÙcÓ öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ ÙÂÏÂÈfiÙËÙ·˜ («Vollkommenheit und

Vollendung: Theologiegeschichtliche Anmerkungen zum Verständnis des

Christentums als Erlösungsreligion»). ™‡ÌÊˆÓ· Ìb ·éÙcÓ ì ÙÂÏÂ›ˆÛË Ú·ÁÌ·ÙÒ-
ÓÂÙ·È Ì¤Û· ÛÙeÓ àÙÂÏc ·ÚfiÓÙ· ÎfiÛÌÔ, Î¿ÙÈ Ùe ïÔÖÔ Î·Ùa ÙeÓ Schleiermacher

çÊÂ›ÏÂÙ·È ÛÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf ì ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· Î·Ù·ÓÔÂÖ Ùc ÛˆÙËÚ›·. ™Ùe
‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔ˘, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙcÓ âÍ¤ÏÈÍË ÙÉ˜ å‰¤·˜
ÙÉ˜ ÛˆÙËÚ›·˜, ¬ˆ˜ ·éÙc àÔÙ˘ÒÓÙ·È ÛÙe öÚÁÔ ÙáÓ £ˆÌÄ \∞ÎÈÓ¿ÙË, ¢¿ÓÙË, §Ô˘-
ı‹ÚÔ˘, Ritschl Î·d Schleiermacher. ^∏ ÛËÌ·Û›· ÙÉ˜ ‚È‚ÏÈÎÉ˜  âÓÙÔÏÉ˜ ÁÈa ÙcÓ àÁ¿-
Ë Úe˜ ÙeÓ ÏËÛ›ÔÓ (¢Â˘Ù 6,4 Î·d ªÎ 12,29) ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ
Michael Beintker, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Über den Begriff der Liebe zu Gott»). ™‡Ì-
ÊˆÓ· Ìb ÙeÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·, ì àÁ¿Ë ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘ ıa Ú¤ÂÈ Óa ÌÈÌÂÖÙ·È Ùd˜ âÎÊÚ¿-
ÛÂÈ˜ àÁ¿Ë˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ Î·È ëÔÌ¤Óˆ˜ Óa ¯·Ú·ÎÙËÚ›˙ÂÙ·È àe ÌÂÁ¿ÏË ‰ËÌÈÔ˘ÚÁÈÎfi-
ÙËÙ·, ‚·ıÂÈ¿ àÊÔÛ›ˆÛË Î·d ÔéÛÈ·ÛÙÈÎc àÚˆÁ‹.

™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ï Arnulf von Scheliha Ú·ÁÌ·ÙÂ‡ÂÙ·È Ùe ÚÔÛÊ˘ÁÈÎe Î·d
ÌÂÙ·Ó·ÛÙÂ˘ÙÈÎe ˙‹ÙËÌ· àe ÙcÓ ÏÂ˘Úa ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ äıÈÎÉ˜ («Migration in

ethisch-religiöser Reflexion: Theologiegeschichtliche und ethische Erwägungen

zu einem aktuellen Thema»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ àfiÚÚÔÈ· ÙÔÜ ÙÚfi-
Ô˘ Ôf àÓÙÈÌÂÙˆ›˙ÂÙ·È ï ôÓıÚˆÔ˜ ÛÙcÓ åÔ˘‰·ÈÔ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc ·Ú¿‰ÔÛË ÂrÓ·È ì
âÈÙ·Ác ÙÉ˜ ÊÈÏÔÍÂÓ›·˜ Î·d ì öÌÊ·ÛË ÛÙcÓ àÍ›· ÙÔÜ àÓıÚÒÈÓÔ˘ ÚÔÛÒÔ˘. ò∏‰Ë
ÛÙÔÈ¯ÂÖ· ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ äıÈÎÉ˜ ö¯Ô˘Ó âÓÛˆÌ·ÙˆıÂÖ ÛÙe ‰›Î·ÈÔ ÂÚd àÛ‡ÏÔ˘.
\∂ÈÏ¤ÔÓ, ì ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc ıÂÒÚËÛË ıa ÌÔÚÔÜÛÂ Û˘Ì‚¿ÏÂÈ Ìb ÙeÓ Î·Ï‡ÙÂÚÔ ÙÚfiÔ
ÛÙc ‰È·ÌfiÚÊˆÛË ëÓe˜ õıÔ˘˜ àÏÏËÏÂÁÁ‡Ë˜ Î·d ÛÙc ‰È·Ù‹ÚËÛË ÙÉ˜ ÂåÚ‹ÓË˜ ÛÙcÓ



¶∂ƒπ√¢π∫∞ ∞¡∞§∂∫Δ∞

427

∂éÚÒË. ™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Christoph Morgenthaler

Û˘˙ËÙÄ ÙeÓ ¯·Ú·ÎÙ‹Ú· Î·d Ùe âÚÂ˘ÓËÙÈÎe Â‰›Ô ÙÉ˜ „˘¯ÔÏÔÁ›·˜ ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ›·˜,
Î·ıg˜ Î·d ÙeÓ ÚfiÏÔ Ôf ‰È·‰Ú·Ì·Ù›˙ÂÈ Ûb ·éÙcÓ ì öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ›·˜ («Die

Religion der Religionspsychologie: Potentiale, Funktionen und Ambivalenzen

eines alternden Begriffs»). 

Theologische Quartalschrift, ÙfiÌÔ˜ 196 (ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2016)

Δe ·ÚeÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙfiÌÔ˘ ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓÔ ÛÙcÓ àÔÎ¤ÓÙÚˆÛË
ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜. ^∏ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÂrÓ·È ÙÔÜ Joachim Schiedl Î·d ö¯ÂÈ
ó˜ ı¤Ì· ÙË˜ Ùc Û‡ÓÔ‰Ô âÈÛÎfiˆÓ ÙÉ˜ ƒˆÌ·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÙÉ˜ °ÂÚÌ·-
Ó›·˜ («Die Deutsche Bischofskonferenz - von revolutionären Anfängen zu

institutioneller Verfestigung»). ^π‰Ú‡ıËÎÂ Ùe 1848 Î·d ö¯ÂÈ ó˜ öÚÁÔ ÙË˜, àe Ùc Ì›·,
ÙcÓ ÙÔÔı¤ÙËÛË ÙÔÜ ÛÒÌ·ÙÔ˜ ÙáÓ âÈÛÎfiˆÓ Ûb ı¤Ì·Ù· Ôf à·Û¯ÔÏÔÜÓ ÙcÓ
àÓıÚˆfiÙËÙ· (.¯. fiÏÂÌÔÈ, ˙ËÙ‹Ì·Ù· ÎÔÛÌÔıÂˆÚ›·˜ Î.ô.) Î·d àe ÙcÓ ôÏÏË,
âÓ‰ÔÂÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎa ÔÈÌ·ÓÙÈÎa ˙ËÙ‹Ì·Ù· Î·d ÙcÓ âÊ·ÚÌÔÁc àÔÊ¿ÛÂˆÓ ÙáÓ \∂Î-
ÎÏËÛÈáÓ Ûb ·ÁÎfiÛÌÈÔ â›Â‰Ô. ò∏‰Ë ÌÂÙa Ùe 1965 ·éÙe˜ ï ıÂÛÌe˜ ö¯ÂÈ àÓ·Ù˘-
¯ıÂÖ Î·d îÛ¯˘ÚÔÔÈËıÂÖ àÎfiÌË ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÔ, Î¿ÙÈ, Ùe ïÔÖÔ Û‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙeÓ
Schiedl ÂrÓ·È àÔÙ¤ÏÂÛÌ· ÙÉ˜ μã ™˘Ófi‰Ô˘ ÙÔÜ μ·ÙÈÎ·ÓÔÜ. ^√ Bernd Jochen

Hilberath, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, âÍÂÙ¿˙ÂÈ á˜ Ùe Û¯¤‰ÈÔ ÙÔÜ ¿· ºÚ·ÁÎ›ÛÎÔ˘ ÁÈa ÙcÓ
àÔÎ¤ÓÙÚˆÛË ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ àÊÔÚÄ ÚÒÙÈÛÙ· ÙeÓ ÙÚfiÔ çÚÁ¿ÓˆÛË˜ Î·d Ùd˜
êÚÌÔ‰ÈfiÙËÙÂ˜ ÙÉ˜ ÎÔ˘Ú›·˜ («Dezentralisierung - eine notwendige Relativierung

der Kurie»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì Ú·ÎÙÈÎc ÙÉ˜ ÏÂÈÔ„ËÊ›·˜ Ûb ·éÙe
Ùe ÛáÌ· Î·È ì ñ·ÁˆÁ‹ ÙÔ˘ ÛÙeÓ ¿· Î·d ÙÔf˜ âÈÛÎfiÔ˘˜ ‰bÓ ıa Ú¤ÂÈ Óa
àÊ·ÈÚÂÖ àe Ùd˜ Î·Ùa ÙfiÔ˘˜ âÎÎÏËÛ›Â˜ ÙcÓ Âéı‡ÓË ÁÈa ÙcÓ â›ÙÂ˘ÍË ÙÉ˜ àÔÎ¤-
ÓÙÚˆÛË˜ Ûb ÙÔÈÎe Î·d ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎe â›Â‰Ô.

Δe ˙‹ÙËÌ· ÙÉ˜ Û˘ÌÌÂÙÔ¯É˜ ÙáÓ Ï·˚ÎáÓ àe ÎÔÈÓÔÜ Ìb âÎÏÂÁÌ¤ÓÔ˘˜ àÍÈˆÌ·ÙÔ‡-
¯Ô˘˜ ÛÙe ™˘Ì‚Ô‡ÏÈÔ ÙáÓ \∂ÈÛÎfiˆÓ ÙÉ˜ ƒˆÌ·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÙÉ˜ °ÂÚ-
Ì·Ó›·˜ ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÉ˜ Claudia Lücking-Michel, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ
(«Partizipation statt Partizipationsverweigerung - Erwartungen aus Sicht von

Laien an die Deutsche Bischofskonferenz»). ^∏ àÓ¿ÁÎË ÁÈa ÌÈa Ù¤ÙÔÈ· âÎÚÔÛÒ-
ËÛË ö¯ÂÈ Á›ÓÂÈ å‰È·›ÙÂÚ· öÓÙÔÓË Ùa ÙÂÏÂ˘Ù·Ö· ¯ÚfiÓÈ· Î·d Ôî ÎÈÓ‹ÛÂÈ˜ ÙÔÜ ¿·
ºÚ·ÁÎ›ÛÎÔ˘, Î·ıg˜ Î·d Ôî ÁÂÓÈÎfiÙÂÚÂ˜ âÍÂÏ›ÍÂÈ˜ ÛÙeÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎe ¯áÚÔ ‰ËÌÈ-
Ô˘ÚÁÔÜÓ ≤Ó· ÎÏÖÌ· ·åÛÈÔ‰ÔÍ›·˜ ó˜ Úe˜ ·éÙfi. ¶·Ú·Ì¤ÓÂÈ Ï¤ÔÓ ÛÙcÓ Âéı‡ÓË ÙáÓ
Î·Ùa ÙfiÔ˘˜ âÈÛÎfiˆÓ âaÓ ıa ‰È·ÏÂ¯ıÔÜÓ Ìb Ùe Ô›ÌÓÈfi ÙÔ˘˜ Î·d âaÓ Î·È âÎÂÖÓÔ
ıa ıÂÏ‹ÛÂÈ Óa àÓ·Ï¿‚ÂÈ âÓÂÚÁe ÚfiÏÔ ÛÙcÓ çÚÁ¿ÓˆÛË Î·d Ùc ˙ˆc ÙáÓ ÙÔÈÎáÓ
âÎÎÏËÛÈáÓ. \∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Peter Hünermann Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùc Û˘ÓÔ‰ÈÎfi-
ÙËÙ· ó˜ àÚ¯c çÚÁ¿ÓˆÛË˜ ÙÉ˜ ƒˆÌ·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÛÙcÓ °ÂÚÌ·Ó›· àÏÏa
Î·d ÁÂÓÈÎfiÙÂÚ· («Bischofskonferenz und Synodalität - Eine theologische

Reflexion aufgrund deutscher Erfahrungen»). ΔcÓ àÓ·ÁÎ·ÈfiÙËÙ¿ ÙË˜ ÙcÓ ö¯ÂÈ õ‰Ë
âÈÛËÌ¿ÓÂÈ ï ¿·˜ ºÚ·ÁÎ›ÛÎÔ˜ Ûb ÏfiÁÔ ÙÔ˘. ^øÛÙfiÛÔ, Ôî ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÂ˜ âÈ-
ÛÎÔb˜ Î·d ì Û‡ÓÔ‰Ô˜ ÙáÓ âÈÛÎfiˆÓ ÛÙc °ÂÚÌ·Ó›· âÌÊ·Ó›˙ÔÓÙ·È âÍ·ÈÚÂÙÈÎa ‰È-
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ÛÙ·ÎÙÈÎb˜ à¤Ó·ÓÙÈ Ûb Ì›· Ù¤ÙÔÈ· Ú·ÎÙÈÎ‹. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÛÙc ÌÂÏ¤ÙË ÙÔ˘ ÚÔÙÂ›-
ÓÂÈ ÙÚfiÔ˘˜ Ìb ÙÔf˜ ïÔ›Ô˘˜ ì âÊ·ÚÌÔÁc ÙÉ˜ Û˘ÓÔ‰ÈÎÉ˜ àÚ¯É˜ ÛÙd˜ âÎÎÏËÛÈ·-
ÛÙÈÎb˜ ‰ÔÌb˜ ÌÔÚÂÖ Óa Î·Ù·ÛÙÂÖ ‰˘Ó·Ù‹.

^√ Bernhard Sven Anuth ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· Û¯ÔÏÈ¿˙ÂÈ àe ÏÂ˘ÚÄ˜ Î·ÓÔÓÈÎÔÜ ‰È-
Î·›Ô˘ ÙcÓ àÓ¿ÁÎË àÔÎ¤ÓÙÚˆÛË˜ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜, ¬ˆ˜ ·éÙc ‰È·Ù˘ÒıËÎÂ ÛÙcÓ
·ÈÎc âÁÎ‡ÎÏÈÔ Evangelii gaudium Î·d ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ÙÚfiÔ˘˜ Ìb ÙÔf˜ ïÔ›Ô˘˜ ıa
‰È·ÙËÚËıÂÖ ì åÛÔÚÚÔ›· ÌÂÙ·Íf ÙáÓ àÔÊ¿ÛÂˆÓ ÙáÓ ÙÔÈÎáÓ âÎÎÏËÛÈáÓ Î·d ÙÉ˜
ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ («Heilsame Dezentralisierung durch Stärkung der

Bischofskonferenzen? - Kanonistische Schlaglichter»). ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, ï Carlos

Mar›a Galli Û˘˙ËÙÄ Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙÉ˜ Û˘ÓÔ‰ÈÎfiÙËÙ·˜ ÛÙc Û˘Ó¿ÊÂÈ· ÙáÓ ÚˆÌ·ÈÔÎ·ıÔ-
ÏÈÎáÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎáÓ ÎÔÈÓÔÙ‹ÙˆÓ ÙÉ˜ §·ÙÈÓÈÎÉ˜ \∞ÌÂÚÈÎÉ˜ Î·d Ùc ÛËÌ·Û›· ÙË˜
¬ÛÔÓ àÊÔÚÄ ÛÙe qıÔ˜ ÙÔÜ Ï·ÔÜ ÙÔÜ £ÂÔÜ («Synodalität in der Kirche

Lateinamerikas»). \∂ÈÏ¤ÔÓ, âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc Û¯¤ÛË ÙÉ˜ Û˘ÓÔ‰ÈÎfiÙËÙ·˜ ÙáÓ ÙÔÈÎáÓ
âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎáÓ ÎÔÈÓÔÙ‹ÙˆÓ Ìb âÎÂ›ÓË ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ Ûb ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎe â›Â‰Ô.

Berliner Theologische Zeitschrift (ÙfiÌÔ˜ 33, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2016)

^∏ ı˘Û›· Ì¤Û· Ûb ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎb˜ Î·d Ìc Û˘Ó¿ÊÂÈÂ˜ ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜
ÙÂ‡¯Ô˘˜. ™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ï Christian Eberhard Û¯ÔÏÈ¿˙ÂÈ Ùe ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ Ôf
à¤ÎÙËÛÂ ì öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ ı˘Û›·˜ ÛÙeÓ àÚ¯¤ÁÔÓÔ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌfi («Der Opferbegriff im

antiken Christentum. Zur Entwicklung und christologischen Applikation einer

zentralen Kultkategorie»). ^∏ å‰¤· ÙÉ˜ ı˘Û›·˜ ÂrÓ·È ‰¿ÓÂÈÔ àe Ùc Ï·ÙÚÂ›· ÙÔÜ
\πÔ˘‰·˚ÛÌÔÜ ÙÔÜ ¢Â‡ÙÂÚÔ˘ ¡·ÔÜ Î·d ÌÔÏÔÓfiÙÈ ñÊ›ÛÙ·Ù·È Ì›· interpretatio

christiana ‰È·ÙËÚÂÖ ‰‡Ô ÛËÌ·ÓÙÈÎa ÛÙÔÈ¯ÂÖ· ÙÉ˜ àÚ¯ÈÎÉ˜ ÙË˜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›·˜, ÙÔÜ âÍÈ-
Ï·ÛÌÔÜ Î·d ÙÉ˜ âÈı˘Ì›·˜ ÁÈa ÙcÓ ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÙÔÜ £ÂÔÜ. ™ÙeÓ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌe ì
öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ ı˘Û›·˜ Û˘Ó‰¤ÂÙ·È Ìb ÙeÓ ÛÙ·˘ÚÈÎe ı¿Ó·ÙÔ ÙÔÜ \πËÛÔÜ Î·d ¯ÚËÛÈÌÔÔÈ-
ÂÖÙ·È ÁÈa Óa âÍËÁ‹ÛÂÈ á˜ àe ·éÙeÓ ËÁ¿˙ÂÈ ì ÛˆÙËÚ›·. \∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ
Christoph Auffarth Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙcÓ îÛÙÔÚÈÎc âÍ¤ÏÈÍË ÙÉ˜ ı˘Û›·˜ Î·d Ùa âÈÎ›Ó‰˘Ó·
ÌÔÓÔ¿ÙÈ· Ôf âÎÂ›ÓË àÎÔÏÔ‡ıËÛÂ, ¬Ù·Ó ÙÂÏÈÎa àÔÛ˘Ó‰¤ıËÎÂ àe Ùd˜ ı˘ÛÈ·-
ÛÙÈÎb˜ Ú·ÎÙÈÎ¤˜ («Religion nach dem Opfer. Stolperstein der europäischen

Religionsgeschichte»). ^ø˜ ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· Û¯ÔÏÈ¿˙ÂÈ Ùc ÚËÙÔÚÂ›· ÙÉ˜ ı˘Û›·˜ Ôf
àÓ·Ù‡¯ıËÎÂ ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ å‰ÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÉ˜ âıÓÈÎÉ˜ (ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎÉ˜) ıÚËÛÎÂ›·˜
ÙÔÜ ÔÏ¤ÌÔ˘ ÛÙcÓ °ÂÚÌ·Ó›· ÙÔÜ °ã ƒ¿È¯.

ΔcÓ å‰ÂÔÏÔÁÈÎc àÏÏ·Á‹, ì ïÔ›· ·Ú·ÙËÚÂÖÙ·È ÛÙc °ÂÚÌ·Ó›· Î·Ùa Ùa ÙÂÏÂ˘Ù·Ö·
¯ÚfiÓÈ·, ¬ÛÔÓ àÊÔÚÄ ÛÙcÓ öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ ·éÙÔı˘Û›·˜, Û¯ÔÏÈ¿˙ÂÈ ï Bernhard Schlink,

ÛÙcÓ Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Das Opfer des Lebens»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Ù¤ÙÔÈÂ˜
Ú¿ÍÂÈ˜ ìÚˆÈÛÌÔÜ Î·d ·éÙÔı˘Û›·˜ ÁÈa Ùe ÎÔÈÓe Î·Ïe Î·È ¬Ù·Ó Ùe Û‡ÓÔÏÔ àÂÈ-
ÏÂÖÙ·È, ÌÔÚÔÜÓ Óa ‰ÈÎ·ÈÔÏÔÁËıÔÜÓ ‚¿ÛÂÈ ÙÉ˜ Î·ÓÙÈ·ÓÉ˜ ÏÔÁÈÎÉ˜ ¬ÙÈ Ú¿ÍÂÈ˜ ı˘-
Û›·˜ ö¯Ô˘Ó àÍÈÔÚ¤ÂÈ· Î·d Ú¤ÂÈ Óa àÓÙÈÌÂÙˆ›˙ÔÓÙ·È Ìb ÛÂ‚·ÛÌfi, ¬Ù·Ó Á›ÓÔ-
ÓÙ·È ñe ÙcÓ ·åÁ›‰· ÙÔÜ ÓfiÌÔ˘, ÙeÓ ïÔÖÔ âÈÎ·ÏÂÖÙ·È ·éÙe˜ Ôf Ùd˜ Î¿ÓÂÈ. ™Ùc ÌÂ-
Ï¤ÙË, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ, ï Marius Tinmann Mjaaland Û˘˙ËÙÄ Ùe Ê·ÈÓfiÌÂÓÔ ÙáÓ âÈ-
ı¤ÛÂˆÓ ·éÙÔÎÙÔÓ›·˜ ÛÙe ùÓÔÌ· Ì›·˜ ÔÏÈÙÈÎÉ˜ ıÚËÛÎÂ›·˜ («Sacrifice and Suicide
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in the Post-Secular Society»). ¶·Ú·ÙËÚÂÖ, àe Ùc Ì›·, ¬ÙÈ Ù¤ÙÔÈÂ˜ Ú¿ÍÂÈ˜ ‰bÓ ÌÔ-
ÚÔÜÓ ÂûÎÔÏ· Óa âÍËÁËıÔÜÓ ¯ˆÚd˜ Ì›· ÎÚÈÙÈÎc ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÙÔÜ ÔÏÈÙÈÎÔÜ \πÛÏ¿Ì
Î·d àe ÙcÓ ôÏÏË, ¬ÙÈ ì öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ›·˜ Î·ıg˜ Î·È Ôî ‰È¿ÊÔÚÂ˜ ıÚËÛÎÂÖÂ˜
ñÊ›ÛÙ·ÓÙ·È Û‹ÌÂÚ· Ì›· ÔÏÈÙÈÎc Î·d ÔÏÈÙÈÛÌÈÎc ÌÂÙ·‚ÔÏ‹. ∫·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ÂrÓ·È
àÓ·ÁÎ·ÖÔ àÎfiÌË Î·d Ù¿ «ÎÔÛÌÈÎ¿» ÎÚ¿ÙË Óa ïÚ›ÛÔ˘Ó Î·d Óa Ê¤ÚÔ˘Ó ÛÙe ÚÔÛÎ‹-
ÓÈÔ âÎ Ó¤Ô˘ Ùd˜ îÂÚ¤˜ ÙÔ˘˜ àÍ›Â˜. ªb àÊÔÚÌc ÙcÓ âÎ‰‹ÏˆÛË ÌÓ‹ÌË˜ ÙáÓ 149 âÈ-
‚·ÙáÓ ÙÔÜ àÂÚÔÏ¿ÓÔ˘ Ôf Î·Ù¤ÂÛÂ ÛÙd˜ Á·ÏÏÈÎb˜ ò∞ÏÂÈ˜ ÙeÓ ª¿ÚÙÈÔ ÙÔÜ 2015
âÍ·ÈÙ›·˜ ÙÔÜ „˘¯ÈÎa àÛıÂÓÔÜ˜ ÈÏfiÙÔ˘ ï Rolf Schieder Û˘˙ËÙÄ ÙeÓ ÚfiÏÔ Ôf ÌÔ-
ÚÔÜÓ Óa ‰È·‰Ú·Ì·Ù›ÛÔ˘Ó àe ÎÔÈÓÔÜ ∫Ú¿ÙÔ˜, \∂ÎÎÏËÛ›· Î·d ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎb˜ ÎÔÈÓfi-
ÙËÙÂ˜ ÛÙc ‰È·¯Â›ÚÈÛË ÙÔÜ ¤ÓıÔ˘˜ ÙÉ˜ ÎÔÈÓˆÓ›·˜, Î·ıg˜ Î·d Ùe Ó¤Ô ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ
Ôf ÚÔÛÏ·Ì‚¿ÓÔ˘Ó Ï¤ÔÓ Ôî öÓÓÔÈÂ˜ ÙÔÜ ı‡Ì·ÙÔ˜ Î·d ÙÉ˜ ı˘Û›·˜. ªÔÏÔÓfiÙÈ Ù¤-
ÙÔÈÂ˜ âÎ‰ËÏÒÛÂÈ˜ ÛÎÔe ö¯Ô˘Ó Óa àÔÎ·Ù·ÛÙ‹ÛÔ˘Ó ÙcÓ å‰Â·Ùc ÎÔÈÓˆÓÈÎc Ù¿ÍË,
ÛÙcÓ Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ· àÊ‹ÓÔ˘Ó àÓ·¿ÓÙËÙÔ Ùe ÌÂÁ¿ÏÔ ˙ËÙÔ‡ÌÂÓÔ ÙÉ˜ ‰È·¯Â›ÚÈÛË˜
ÙÉ˜ âÓÔ¯É˜.

™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï Hans-Martin Gutmann âÈÛËÌ·›ÓÂÈ Ùc ÌÂÙ·Î›ÓËÛË àe ÙcÓ
öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ âÓÔ¯É˜ Úe˜ âÎÂ›ÓËÓ ÙÉ˜ ÓÙÚÔÉ˜, Î¿ÙÈ Ùe ïÔÖÔ ‰ËÌÈÔ˘ÚÁÂÖ Ó¤Â˜ ÚÔÔ-
ÙÈÎb˜ ÛÙcÓ Î·Ù·ÓfiËÛË ÙáÓ Û¯¤ÛÂˆÓ £ÂÔÜ Î·d àÓıÚÒÔ˘ Ûb Û¯¤ÛË ¿ÓÙÔÙÂ Úe˜
Ùc ı˘Û›· («Opfer, Scham und Schuld. Ein praktisch-theologischer Essay über den

verändernden Blick Gottes»). ^√ Volker Gerhardt ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùd˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ ıÂ-
ÔÏfiÁÔ˘ Î·d ÊÈÏÔÛfiÊÔ˘ Wilhelm Gräb Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙcÓ ·úÛıËÛË Î·d âÍËÁÂÖ á˜
·éÙc Û˘Ì‚¿ÏÏÂÈ ÛÙcÓ ·éÙÔÛ˘ÓÂÈ‰ËÛ›· ÙÔÜ àÙfiÌÔ˘ Î·d ÛÙcÓ âÌÂÈÚ›· ÙÔÜ ÎfiÛÌÔ˘
(«Das Göttliche als Sinn des Sinns»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ¯·Ú·ÎÙËÚ›˙ÂÈ Ùe ıÂÖÔÓ ó˜ ÙcÓ
·úÛıËÛË ÙÉ˜ ·åÛı‹ÛÂˆ˜ Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ¬ˆ˜ ï ôÓıÚˆÔ˜ öÙÛÈ Î·d Ô £Âe˜ ÂrÓ·È
ÚfiÛˆÔ. Δ¤ÏÔ˜, ï Dietz Lange Û¯ÔÏÈ¿˙ÂÈ Ùd˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ ™Ô˘Ë‰ÔÜ îÛÙÔÚÈÎÔÜ ÙáÓ
ıÚËÛÎÂÈáÓ Î·d ÎÏËÚÈÎÔÜ Nathan Söderblom Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùc ı¤ÛË Î·d ÙeÓ ÚfiÏÔ ÙáÓ
ıÚËÛÎÂÈáÓ Î·d ÙáÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎáÓ ïÌÔÏÔÁÈáÓ Ì¤Û· ÛÙeÓ Û‡Á¯ÚÔÓÔ ÎfiÛÌÔ
(«Transcending Social, National, and Religious Divisions. Basic Issues in the

Work of Nathan Söderblom»). ™‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙeÓ Söderblom, ¬ÏÂ˜ ·éÙb˜ Ôî ıÚË-
ÛÎÂ˘ÙÈÎb˜ ïÌ¿‰Â˜ àÓ·Ù‡ÛÛÔ˘Ó Û¯¤ÛÂÈ˜ Ìb ÙcÓ êÁÈfiÙËÙ· ‰bÓ ÂrÓ·È ¬Ìˆ˜ àe ÌfiÓÂ˜
ÙÔ˘˜ ±ÁÈÂ˜. £a Ú¤ÂÈ, ÏÔÈfiÓ, Óa ÎÈÓËıÔÜÓ ÛÙe Ï·›ÛÈÔ Ì›·˜ ÂéÁÂÓÔÜ˜ ôÌÈÏÏ·˜
Î·d Óa Û˘ÓÂÚÁ·ÛÙÔÜÓ ÁÈa Ùe ÎÔÈÓe Î·Ïfi. 

Neue Zeitschrift für Systematische Theologie und Religionsphilosophie (ÙfiÌÔ˜
58, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2016)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Walter Sparn àÓ·Ï‡ÂÈ ÙeÓ ≈ÌÓÔ ÙÔÜ
Friedrich Hölderin ÁÈa Ùc ÊÈÏ›· Î·d ÙcÓ ëÔÚÙ·ÛÙÈÎc àÙÌfiÛÊ·ÈÚ· Ôf ÚÔÎ·ÏÂÖ ì Û˘-
ÁÎ¤ÓÙÚˆÛË ÙáÓ Ê›ÏˆÓ («Das Charisma der Freundschaft, oder: Wodurch eine Feier

zum Fest werden kann»). ^∂ÚÌËÓÂ‡ÔÓÙ·˜ âÛ¯·ÙÔÏÔÁÈÎa Ùe ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ ÙÉ˜ ÊÈÏ›·˜
Î·d àÔÚÚ›ÙÔÓÙ·˜ Î¿ıÂ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎe ‰ÈÛÙ·ÁÌe ÁÈa ÙcÓ ¬ÔÈ· ñÂÚ‚ÔÏc ÌÔÚÂÖ Óa
ÎÚ‡‚Ô˘Ó Ù¤ÙÔÈÔÈ ëÔÚÙ·ÛÌÔ›, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·ÓÔÂÖ Ùd˜ ÂéÊÚfiÛ˘ÓÂ˜ Û˘Ó¿ÍÂÈ˜ ÙáÓ
Ê›ÏˆÓ ó˜ ñÔÛ¯¤ÛÂÈ˜ ÙÉ˜ ıÂ›·˜ âÈÊ¿ÓÂÈ·˜ Î·È ó˜ ÚÔÙ˘ÒÛÂÈ˜ ÙÉ˜ μ·ÛÈÏÂ›·˜ ÙÔÜ
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£ÂÔÜ. \∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Johannes-Friedrich Albrecht Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙeÓ ÚfiÏÔ
Ôf ıa Ú¤ÂÈ Óa ‰È·‰Ú·Ì·Ù›˙ÂÈ ì ÙÂÏÂÙÔ˘ÚÁ›· Ì¤Û· ÛÙd˜ Û‡Á¯ÚÔÓÂ˜ ÎÔÈÓˆÓÈÎb˜ Û˘-
Ó¿ÊÂÈÂ˜ («Ritus und Wahrheit: Eine kommunikationstheoretische Perspektive»).

\∞ÎÔÏÔ˘ıÒÓÙ·˜ Ùd˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ Habermas ¬ÙÈ ì ÙÂÏÂÙÔ˘ÚÁ›· ‰È·¯ÂÈÚ›˙ÂÙ·È ÙcÓ öÓÙ·-
ÛË Ôf ñ¿Ú¯ÂÈ ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ àÙÔÌÈÎfiÙËÙ·˜ Î·d ÙÉ˜ ÎÔÈÓˆÓÈÎfiÙËÙ·˜, ï Albrecht ñÔ-
ÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ·éÙc ÌÔÚÂÖ Óa âÎÏËÚÒÛÂÈ ÙeÓ ÛÙfi¯Ô ÙË˜ ÌfiÓÔ âaÓ ÂrÓ·È Âé·›ÛıËÙË Ûb
Î¿ıÂ àÔÌfiÓˆÛË Î·d Î·Ù·ÛÙÚ·Ù‹ÁËÛË ÙÉ˜ ÎÔÈÓˆÓÈÎÉ˜ àÏÏËÏÂÁÁ‡Ë˜, å‰È·›ÙÂÚ· ¬ÛÔÓ
àÊÔÚÄ ôÏÏÂ˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎb˜ ïÌ¿‰Â˜ j ¬ÛÔ˘˜ ‰bÓ ı¤ÏÔ˘Ó Óa ö¯Ô˘Ó Û¯¤ÛË Ìb Ùc ıÚË-
ÛÎÂ›·. ^∏ ‰È‰·ÛÎ·Ï›· ÁÈa Ùe ÚÔ·ÙÔÚÈÎe êÌ¿ÚÙËÌ· Î·d ï ÚfiÏÔ˜ Ôf ·éÙc ‰È·‰Ú·-
Ì¿ÙÈÛÂ ÛÙc ‰È·ÌfiÚÊˆÛË ÙÉ˜ ‰È‰·ÛÎ·Ï›·˜ ÁÈa ÙcÓ ÚÔ¤ÏÂ˘ÛË ÙÉ˜ „˘¯É˜, ÂrÓ·È Ùe ı¤-
Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ Joshua Farris, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Originating souls and original

sin: An Initial Exploration of Dualism, Anthropology, and Sins Transmission»). ^√
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Ùe ÌÔÓÙ¤ÏÔ Ôf ÌÔÚÂÖ Î·Ï‡ÙÂÚ· Óa âÍËÁ‹ÛÂÈ Ùc ÌÂÙ·-
ÊÔÚa ÙÔÜ ÚÔ·ÙÔÚÈÎÔÜ êÌ·ÚÙ‹Ì·ÙÔ˜ àe ÁÂÓÈa Ûb ÁÂÓÈa ÂrÓ·È âÎÂÖÓÔ, Ùe ïÔÖÔ Ùe
çÓÔÌ¿˙ÂÈ «âÍÂÏÈÛÛfiÌÂÓÔ ‰ËÌÈÔ˘ÚÁÈÛÌfi» ÙÉ˜ „˘¯É˜. 

^√ Andrew Ter Ern Loke ÛÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË Û˘˙ËÙÄ ÎÚÈÙÈÎa Ùd˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ
Wes Morriston Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙeÓ Ìc ÂÂÚ·ÛÌ¤ÓÔ ¯·Ú·ÎÙ‹Ú· ÙÔÜ ·ÚÂÏıfiÓÙÔ˜ Î·d
ÙÔÜ Ì¤ÏÏÔÓÙÔ˜ («On beginningless past, endless future, God, and singing angels: An

assessment of the Morriston-Craig dialogue»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÈ¯ÂÈÚËÌ·ÙÔÏÔÁÂÖ
ñbÚ Ì›·˜ àÛ‡ÌÌÂÙÚË˜ ÌÂÙ·¯Â›ÚÈÛË˜ ÙÔÜ ·ÚÂÏıfiÓÙÔ˜ Î·d ÙÔÜ Ì¤ÏÏÔÓÙÔ˜ âÍ·ÈÙ›·˜
Î˘Ú›ˆ˜ ÙÔÜ ‰˘Ó·ÌÈÎÔÜ ¯·Ú·ÎÙ‹Ú· ÙÔÜ ¯ÚfiÓÔ˘ Î·d ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ùc ‰È¿ÎÚÈÛË ÌÂÙ·Íf
àÊËÚËÌ¤ÓÔ˘ Î·d Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ˘ àÂ›ÚÔ˘ ó˜ ¯Ú‹ÛÈÌÔ˘ àÓÙÂÈ¯ÂÈÚ‹Ì·ÙÔ˜ ÛÙd˜ ı¤-
ÛÂÈ˜ ÙÔÜ Morriston. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, ì Andrea Sauchelli Û˘˙ËÙÄ ÎÚÈÙÈÎa ÙeÓ ÚfiÛÊ·-
ÙÔ ïÚÈÛÌe ÙÔÜ Schilbrack ÁÈa Ùc ıÚËÛÎÂ›· Î·d ‰È·Ù˘ÒÓÂÈ ‰È¿ÊÔÚÂ˜ àÓÙÈÚÚ‹ÛÂÈ˜
ÁÈa ·éÙeÓ Î˘Ú›ˆ˜ ÛÙËÚÈ˙fiÌÂÓË ÛÙc ıÂˆÚ›· ÙÔÜ Ì·ıËÌ·ÙÈÎÔÜ ÚÂ·ÏÈÛÌÔÜ («The

Definition of Religion, Super-empirical Realities and Mathematics»). \∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ
ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Hermen Kroesbergen Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙeÓ ÛÙ·ÙÈÎe j Ìc ̄ ·Ú·ÎÙ‹Ú· ÙÉ˜ ÎÏ‹-
ÛË˜ («The static imagery of vocation»). ªÔÏÔÓfiÙÈ Ù¤ÛÛÂÚÈ˜ ÚfiÛÊ·ÙÂ˜ Û˘ÛÙËÌ·-
ÙÈÎb˜ ÌÂÏ¤ÙÂ˜, ÙáÓ Volf, Badcock, Schuurman Î·d Hahnenberg, àÛÎÔÜÓ ÎÚÈÙÈÎc Ûb
¬ÔÈ· ÛÙ·ÙÈÎc Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÉ˜ ÎÏ‹ÛË˜, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ·Ú·ÙËÚÂÖ ¬ÙÈ ï ÛÙ·ÙÈÎe˜ ¯·-
Ú·ÎÙ‹Ú·˜ ÙÉ˜ ÂåÎfiÓ·˜ ÙÉ˜ ÎÏ‹ÛË˜ ÌÔÚÂÖ Óa ö¯ÂÈ ÙÂÏÈÎa ‰˘Ó·ÌÈÎfiÙËÙ· Ì¤Û· Ûb ≤Ó·Ó
ÏÔ˘Ú·ÏÈÛÙÈÎfi, ‰Ú·ÛÙ‹ÚÈÔ Î·d ÌÂÙ·ÌÔÚÊÔ‡ÌÂÓÔ ÎfiÛÌÔ. ™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ
ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Yong Seuck Cho ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙcÓ ¶ÂÓÙËÎÔÛÙÈ·Óc Î›ÓËÛË ÛÙcÓ ∫ÔÚ¤·
Î·d ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa Ì›· àfiÏ˘Ù· âÓÙ·ÁÌ¤ÓË ÛÙcÓ ÎÔÚÂ·ÙÈÎc Ú·ÁÌ·-
ÙÈÎfiÙËÙ· ÌÔÚÊc ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ›ÛÙË˜ («Unterwegs zur m¸ndigen Pfingstbewegung:

Luthers Theologie als kritische Herausforderung und konstruktive Inspiration für

Koreas Pfingstbewegung»). \∂ÈÏ¤ÔÓ, âÈÛËÌ·›ÓÂÈ ÙÔf˜ ÙÚfiÔ˘˜ Ìb ÙÔf˜ ïÔ›Ô˘˜
ì ÎÏËÚÔÓÔÌÈa ÙÔÜ ª·ÚÙ›ÓÔ˘ §Ô˘ı‹ÚÔ˘ ö¯ÂÈ Û˘Ì‚¿ÏÂÈ ÛÙc ıÂÙÈÎc ÌÂÙ·ÌfiÚÊˆÛË
ÙÉ˜ ∫ÔÚÂ·ÙÈÎÉ˜ ∫›ÓËÛË˜ ÙáÓ ¶ÂÓÙËÎÔÛÙÈ·ÓáÓ.

∞åÎ·ÙÂÚ›ÓË ΔÛ·Ï·ÌÔ‡ÓË
\∂›ÎÔ˘ÚÔ˜ Î·ıËÁ‹ÙÚÈ·, £ÂÔÏÔÁÈÎc ™¯ÔÏc ∞¶£
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Rassegna di Teologia (ÙÂÜ¯Ô˜ 3/2015)

∫˘ÎÏÔÊfiÚËÛÂ Ùe ÙÂÜ¯Ô˜ 3/2015 ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ Rassegna di Teologia Ôf
âÎ‰›‰ÂÈ Ùe ¶ÔÓÙÈÊÈÎe ΔÌÉÌ· £ÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÉ˜ ¡fiÙÈ·˜ \πÙ·Ï›·˜ (Ìb ≤‰Ú· Ùc ¡¿ÔÏË).
ΔcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜, ñe ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «^∏ ÔåÎÔÁ¤ÓÂÈ· ó˜ ¯áÚÔ˜ àÓıÚˆÔ-
Ô›ËÛË˜. \∂È‰›ˆÍË ÙÔÜ £ÂÔÜ Ùe ¬Ú·Ì· ÙÉ˜ ÏËÚfiÙËÙ·˜ ÙÉ˜ àÓıÚˆfiÙËÙ·˜» («La

famiglia luogo di umanizzazione. Nel sogno di Dio il sogno di una pienezza di

umanita») ñÔÁÚ¿ÊÔ˘Ó Ôî Giuseppina De Simone Î·d Franco Milano. ^∏ ı¤ÛË
ÙáÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤ˆÓ ÂrÓ·È g˜ ì àÓ·ÁÁÂÏ›· ÙÔÜ ∂é·ÁÁÂÏ›Ô˘ ‰bÓ ÂrÓ·È ôÏÏÔ ·Úa ì
àÓ·ÁÁÂÏ›· ÙÉ˜ ÏËÚfiÙËÙ·˜ ÙÉ˜ àÓıÚˆfiÙËÙ·˜, ì ïÔ›· ÂÚÓÄ Ì¤Ûˇ̂  ÙÉ˜ ÔåÎÔÁ¤ÓÂÈ-
·˜. ò∂ÙÛÈ, ì ÔåÎÔÁ¤ÓÂÈ· Á›ÓÂÙ·È ≤Ó·˜ «¯áÚÔ˜» àÓıÚˆÔÔ›ËÛË˜ (umanizzazione).

^∏ àÓıÚˆfiÙËÙ·, ÙÉ˜ ïÔ›·˜ ì ÔåÎÔÁ¤ÓÂÈ· ÂrÓ·È ì Ì‹ÙÚ·, âÌÂÚÈ¤¯ÂÈ Ì›· ÛÂÈÚa àe
ıÂÌÂÏÈÒ‰ÂÈ˜ àÓıÚÒÈÓÂ˜ âÎÊÚ¿ÛÂÈ˜ ¬ˆ˜: Ùd˜ ‰È·ÚÔÛˆÈÎb˜ Û¯¤ÛÂÈ˜, ÙcÓ àÔ-
‰Ô¯c ÙÔÜ ôÏÏÔ˘, Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÂ˜ îÛÙÔÚÈÎb˜ âÌÂÈÚ›Â˜, ÙcÓ ñÂÚ‚·ÙÈÎfiÙËÙ·. Δe ‰Ô-
Î›ÌÈÔ ı¤ÏÂÈ, â›ÛË˜, Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ ÙeÓ ‰ÂÛÌe Ôf Û˘Ó‰¤ÂÈ Ùe âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎe Û˘Ìfi-
ÛÈÔ ÙÉ˜ ºÏˆÚÂÓÙ›·˜ (2015) - Ìb ı¤Ì· «^√ âÓ \πËÛÔÜ ÃÚÈÛÙá̌ Ó¤Ô˜ àÓıÚˆÈÛÌfi˜» -
Ìb Ùc ™‡ÓÔ‰Ô ÙáÓ ÚˆÌ·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎáÓ âÈÛÎfiˆÓ ÁÈa ÙcÓ √åÎÔÁ¤ÓÂÈ· (2015), Ì¤Û·
àe ÙcÓ âÎ Ó¤Ô˘ àÓ¿ÁÓˆÛË ÙáÓ âÌÂÈÚÈáÓ ÙÉ˜ ÔåÎÔÁÂÓÂÈ·ÎÉ˜ ˙ˆÉ˜.

™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË, ï Alfonso Giorgio, Ìb Ù‹Ó «∞éÙÔ‚ÈÔÁÚ·ÊÈÎc ‰È‹ÁËÛË ó˜
Ì¤ıÔ‰Ô àÁˆÁÉ˜ Î·d âÎ·›‰Â˘ÛË˜» («La narrazione autobiografica come

metodologia di formazione ed educazione»), ·ÚÔÌÔÈ¿˙ÂÈ Ùc ˙ˆc Ìb ≤Ó· «öÚÁÔ Ù¤-
¯ÓË˜» Ôf Ú¤ÂÈ Óa ‰È·Ê˘Ï·¯ıÂÖ, Óa ëÚÌËÓÂ˘ıÂÖ Î·d Óa ‰ÈËÁËıÂÖ, ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘
Óa ‚ÈˆıÂÖ. ^∏ ·éÙÔ‚ÈÔÁÚ·ÊÈÎc Ì¤ıÔ‰Ô˜ ÛÙcÓ âÎ·›‰Â˘ÛË ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ Ó¤Â˜ ‰˘Ó·Ùfi-
ÙËÙÂ˜ ÁÈa Î¿ıÂ ÚfiÛˆÔ - ÂúÙÂ àÓ‹ÏÈÎÔ ÂúÙÂ âÓ‹ÏÈÎÔ - ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ ù¯È ÌfiÓÔ Óa
ÚÔ¯ˆÚ‹ÛÂÈ ÛÙcÓ ·éÙÔ‰È‹ÁËÛË, Ôf ÂrÓ·È ì àÌÂÛfiÙÂÚË Î·ÚÔÊÔÚ›· ÙÉ˜ âÎ·È‰Â˘-
ÙÈÎÉ˜ àÁˆÁÉ˜ àÏÏa Óa àÓ·Ù‡ÍÂÈ Î·d Óa ÊÚÔÓÙ›ÛÂÈ ÙeÓ ë·˘Ùfi ÙÔ˘. ^√ âÈÙÂÏÂÛÙÈÎe˜
¯·Ú·ÎÙÉÚ·˜ ÙÉ˜ ·éÙÔ‚ÈÔÁÚ·ÊÈÎÉ˜ ‰È‹ÁËÛË˜ ‚Ú›ÛÎÂÙ·È àÎÚÈ‚á˜ ÛÙc Û˘ÓÂ¯É ıÂÚ·-
Â˘ÙÈÎc âÚÁ·Û›·, Ôf àÓ·ÓÂÒÓÂÈ Î·d àÓ·‰ËÌÈÔ˘ÚÁÂÖ Ùfi «âÁÒ», Ìb ôÏÏ· ÏfiÁÈ· àÓ·-
‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ ≤Ó·Ó Î·ÈÓÔ‡ÚÁÈÔ ôÓıÚˆÔ. ^√ Giuliano Salvatore, ÛÙe ‰ÔÎ›ÌÈfi ÙÔ˘ «^∏
Ì˘ÛÙÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔÜ \πÔ˘‰·˚ÛÌÔÜ Î·d Ùa ÌÂÁ¿Ï· ÚÂ‡Ì·Ù¿ ÙË˜ (∞ã)» («La mistica

ebraica e le sue grandi correnti (I)»), àÓ·Ê¤ÚÂÈ ¬ÙÈ ÛÙcÓ ÓÂ˘Ì·ÙÈÎc îÛÙÔÚ›· ÙÔÜ
ë‚Ú·˚ÎÔÜ Ï·ÔÜ, àe Ùa ‚È‚ÏÈÎa ¯ÚfiÓÈ· ≤ˆ˜ Û‹ÌÂÚ·, ÔÏÏÔd qÙ·Ó ·éÙÔd Ô‡, èıÔ‡-
ÌÂÓÔÈ àe Ì›· ÊÏÔÁÂÚc àÁ¿Ë ÁÈa Ùe ∞åÒÓÈÔ, àÓ·˙‹ÙËÛ·Ó Ìb ‰È¿ÊÔÚÔ˘˜ ÙÚfiÔ˘˜
Ùc Ì˘ÛÙÈÎc ≤ÓˆÛË Ìb ÙeÓ £Âfi, ÙcÓ unio mystica. ªÔÏÔÓfiÙÈ ï \πÔ˘‰·˚ÛÌe˜ ÛÙcÓ âÍ¤-
ÏÈÍË ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÉ˜ ÙÔ˘ ›ÛÙË˜ â¤ÌÂÈÓÂ ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÔ ÛÙcÓ Ù‹ÚËÛË ÙÔÜ ¡fiÌÔ˘
·Úa ÛÙcÓ ÚÔÛˆÈÎc âÁÁ‡ÙËÙ· Ìb ÙeÓ £Âfi, Ùa Ì˘ÛÙÈÎa ÚÂ‡Ì·Ù· Ôf àÓ·Ù‡¯ıË-
Î·Ó ÛÙe âÛˆÙÂÚÈÎfi ÙÉ˜ åÔ˘‰·˚ÎÉ˜ ıÚËÛÎÂ›·˜, ¬ˆ˜ ì ∫·Ì¿Ï· Î·d ï Ã·ÛÈ‰ÈÛÌfi˜,
‰ËÌÈÔ‡ÚÁËÛ·Ó ÛÙc Ï·˚Îc ›ÛÙË ÙcÓ àÓ¿ÁÎË â·Ó·ÊÔÚÄ˜ ÙÉ˜ àÚ¯·›·˜ ıÚËÛÎÂ˘-
ÙÈÎÉ˜ ·Ú¿‰ÔÛË˜. \∂ÓÒÈÔÓ ÙÉ˜ Û‡Á¯ÚÔÓË˜ ÚfiÎÏËÛË˜ ÙÔÜ ‰È·ıÚËÛÎÂÈ·ÎÔÜ ‰È·-
ÏfiÁÔ˘, ì ÌÂÏ¤ÙË ÙáÓ Ì˘ÛÙÈÎáÓ ÚÂ˘Ì¿ÙˆÓ Ôf ñ¿Ú¯Ô˘Ó Ûb ¬ÏÂ˜ Ùd˜ ıÚËÛÎÂÖÂ˜ ÌÔ-
ÚÂÖ Óa âÓÈÛ¯‡ÛÂÈ ÙcÓ àÌÔÈ‚·›· ÁÓˆÚÈÌ›· ÙáÓ ıÚËÛÎÂÈáÓ.
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^√ Francesco Donadio, ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ «^∏ ıÚËÛÎÂ›· ÌÂÙ·Íf çÚıÔÏÔÁÈÛÌÔÜ
Î·d îÛÙÔÚ›·˜» («La religione tra razionalismo e storia»), âÚÂ˘ÓÄ Ùd˜ ‰˘Ó·ÙfiÙËÙÂ˜
Ôf ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ Û‹ÌÂÚ· ÁÈa Ùc ıÚËÛÎÂ›·, Î·d Âå‰ÈÎa ÁÈa ÙeÓ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌfi, Ùe ÓÂ-
ˆÙÂÚÈÎe ·Ú¿‰ÂÈÁÌ·, Û˘ÓÂ¯›˙ÔÓÙ·˜ öÙÛÈ Ùc Û˘˙‹ÙËÛË Ôf Âr¯Â àÓ·Ù˘¯ıÂÖ ÛÙeÓ
ÁÂÚÌ·ÓfiÊˆÓÔ ¯áÚÔ Î·Ùa Ùe ¤Ú·ÛÌ· àe ÙeÓ ¢È·ÊˆÙÈÛÌe ÛÙeÓ ƒÔÌ·ÓÙÈÛÌfi, ÛÙc
Û˘Ó¿ÊÂÈ· ÙÔÜ âÔÓÔÌ·˙fiÌÂÓÔ˘ «îÛÙÔÚÈÛÌÔÜ» ÙÔÜ 19Ô˘ Î·d 20ÔÜ ·åáÓ·. \∂Ó Û˘ÓÂ-
¯Â›÷·, âÚˆÙÄÙ·È âaÓ Ùe ¤Ú·ÛÌ· ÛÙc ÓÂˆÙÂÚÈÎfiÙËÙ· âÎÊÚ¿˙ÂÈ Ùc Ú‹ÍË Ìb Ùc ıÚË-
ÛÎÂ˘ÙÈÎc ·Ú¿‰ÔÛË j âaÓ ÂrÓ·È ‰˘Ó·Ùc Ì›· â·ÓÂÎÎ›ÓËÛË âd ÙFÉ ‚¿ÛÂÈ ÙáÓ ıÚË-
ÛÎÂ˘ÙÈÎáÓ Ì·˜ ÚÈ˙áÓ. ^√ Mario Imperatori ÛÙc ÌÂÏ¤ÙË ÙÔ˘ «^√ Î·ÈÚe˜ ÙáÓ âıÓáÓ,
ï ïÚ›˙ÔÓÙ·˜ ÙÉ˜ ·ÚÔ˘Û›·˜ Î·d ï Ó¤Ô˜ Âé·ÁÁÂÏÈÛÌfi˜» («Tempi delle nazioni,

orizzonte parusiaco e nuova evangelizzazione»), àÓ·Ï‡ÂÈ ïÚÈÛÌ¤ÓÂ˜ àe Ùd˜ ‰˘Ó·-
ÙfiÙËÙÂ˜ Ôf ÂÚÈ¤¯ÔÓÙ·È ÛÙcÓ öÓÓÔÈ· ÙÔÜ §Î. 21,24 àÓ·ÊÔÚÈÎa ÁÈa ÙfiÓ «Î·ÈÚe ÙáÓ
âıÓáÓ». ^∏ öÓÓÔÈ· ·Ú·¤ÌÂÈ ÛÙc ‚È‚ÏÈÎc Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf \πÛÚ·cÏ Î·d âıÓáÓ Ôf
ì Ó¤·, âÓ ÃÚÈÛÙˇá, ‰È·ı‹ÎË ‰bÓ Î·Ù‹ÚÁËÛÂ ·éÙc Ùc Û¯¤ÛË àÏÏa âÍ‹ÚÙËÛÂ Ï¤ÔÓ
ôÌÂÛ· àe ÙeÓ \πËÛÔÜ. ^∏ ¯Ú‹ÛË ÙÉ˜ öÓÓÔÈ·˜ ·éÙÉ˜ ñÉÚÍÂ ÁfiÓÈÌË ÙfiÛÔ Î·Ùa ÙcÓ
ÌÂÙ·ÔÏÂÌÈÎc ÂÚ›Ô‰Ô, ¬ÛÔ Î·d ÁÈa ÙcÓ àÓ¿‰˘ÛË ÙÉ˜ ‚È‚ÏÈÎÉ˜ ‰È¿ÛÙ·ÛË˜ ÙÉ˜ ·-
ÚÔ˘Û›·˜ ÛÙc Û˘Ó¿ÊÂÈ· ÙÔÜ Ó¤Ô˘ Âé·ÁÁÂÏÈÛÌÔÜ. ^√ Gianfranco Terziani ÛÙe ôÚıÚÔ
ÙÔ˘ «¡ÈÎfi‰ËÌÔ˜: Ì‡ÛÙË˜ ÙÉ˜ Ó¤·˜ Ï·ÙÚÂ›·˜» («Nicodemo: il mystes del nuovo

culto») ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ¬ÙÈ ì Û˘ÓÔÌÈÏ›· ÌÂÙ·Íf \πËÛÔÜ Î·d ¡ÈÎÔ‰‹ÌÔ˘ (\πˆ. 3, 1-8) àË-
¯ÂÖ âÍfi¯ˆ˜ Ùe Û˘ÁÎÚËÙÈÛÙÈÎe ëÏÏËÓÈÎe ÂÚÈ‚¿ÏÏÔÓ. ò∂ÙÛÈ, âÚÂ˘ÓÄÙ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜
«ÁÂÓÂÄ˜», Ôf ÂrÓ·È ÛÙe Î¤ÓÙÚÔ ÙÔÜ ‰È·ÏfiÁÔ˘ ÙÔÜ \πËÛÔÜ Ìb ÙeÓ ¡ÈÎfi‰ËÌÔ, ¬ˆ˜
·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÙ·È ÛÙe ∫·Ùa \πˆ¿ÓÓËÓ Î·d ÛÙa Û˘ÓÔÙÈÎa ∂é·ÁÁ¤ÏÈ·. ^√ Antonio

Sabetta ÛÙfi «^πÂÚˆÛ‡ÓË Î·d âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎe àÍ›ˆÌ· ÛÙeÓ §Ô‡ıËÚÔ» («Sacerdozio

e ministero ordinato in Lutero») ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùc ı¤ÛË ÙÔÜ §Ô˘ı‹ÚÔ˘ àÓ·ÊÔÚÈÎa
Ìb Ùe âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎe àÍ›ˆÌ·, Ì¤Û· àe ÙcÓ àÓ¿Ï˘ÛË ‰È·ÊfiÚˆÓ öÚÁˆÓ ÙÔÜ °ÂÚÌ·-
ÓÔÜ ÌÂÙ·ÚÚ˘ıÌÈÛÙÉ àÓ·ÊÔÚÈÎa Ìb Ùc ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc ÂéÁ¤ÓÂÈ·, Ùe ÁÂÚÌ·ÓÈÎe öıÓÔ˜,
Ùd˜ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎb˜ Û˘Ófi‰Ô˘˜ Î.ÙÏ. ª¤Û· àe ·éÙa ÚÔÎ‡ÙÂÈ ì ÎÂÓÙÚÈÎc ı¤ÛË Ôf
ö¯ÂÈ Ùe Ì˘ÛÙ‹ÚÈÔ ÙÔÜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ‹Ì·ÙÔ˜ ÛÙeÓ §Ô‡ıËÚÔ ÙfiÛÔ âÂÈ‰c ÂrÓ·È ıÂ›·˜ Û‡-
ÛÙ·ÛË˜, ¬ÛÔ Î·d âÂÈ‰c ‰›¯ˆ˜ ·éÙe ‰bÓ ñ¿Ú¯ÂÈ \∂ÎÎÏËÛ›· - Ûb ¬,ÙÈ àÊÔÚÄ ÙcÓ îÂ-
ÚÔ˘ÚÁÈÎc Ú¿ÍË Î·d ù¯È ·éÙcÓ Î·ı·˘Ùc ÙcÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc dignitas. ò∂ÙÛÈ, àe Ùe
ministerium Verbi, Ôf ÂrÓ·È Ùe Û˘ÓÂ¯b˜ àÔÊ·ÛÈÛÙÈÎe ÛËÌÂÖÔ ÙÉ˜ ôÛÎËÛË˜ ÙÔÜ
îÂÚ·ÙÈÎÔÜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ‹Ì·ÙÔ˜, ÚÔÎ‡ÙÂÈ ì «àÓ¿ÁÎË» ÁÈ¿ (îÂÚ·ÙÈÎ‹) ÎÏ‹ÛË Î·d ¯ÂÈÚÔ-
ÙÔÓ›·. ∞éÙe˜ ÂrÓ·È ï ÏfiÁÔ˜ Ôf ì ÎÔÈÓfiÙËÙ· «âÍÔ˘ÛÈÔ‰ÔÙÂÖ» ≤Ó· Ì¤ÏÔ˜ ÙË˜ ÁÈa ÙcÓ
ôÛÎËÛË ÙÔÜ ÎÔÈÓÔÜ Ûb ¬ÏÔ˘˜ ÙÔ˘˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÔ‡˜ - ‰˘Ó¿ÌÂÈ ÙÔÜ ‚·Ù›ÛÌ·ÙÔ˜ Î·d ÙÉ˜
›ÛÙË˜ - îÂÚ·ÙÈÎÔÜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ‹Ì·ÙÔ˜. Δ¤ÏÔ˜, ï Domenico Pizzuti, ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘
«ª›· ÛÙ·ÙÈÛÙÈÎc öÚÂ˘Ó· ÁÈa ÙcÓ âÎÎÔÛÌ›ÎÂ˘ÛË» («Una ricerca statistica sulla

secolarizzazione. Quale secolarizzazione?») ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùe öÚÁÔ ÙÔÜ Roberto

Cartocci Á‡Úˆ àe ÙcÓ âÌÂÈÚÈÎc Î·Ù·ÁÚ·Êc ÙÉ˜ âÎÎÔÛÌ›ÎÂ˘ÛË˜ ÛÙcÓ \πÙ·Ï›· (R.

Cartocci, Geografia dellItalia cattolica, Bologna 2011), ì ïÔ›· ÛÎÔe ö¯ÂÈ Óa Î·-
Ù·ÁÚ¿„ÂÈ ≤Ó· ÛÙ·ÙÈÛÙÈÎe ¯¿ÚÙË ÙÔÜ Ê·ÈÓÔÌ¤ÓÔ˘ ÙÉ˜ âÎÎÔÛÌ›ÎÂ˘ÛË˜. ^∏ öÚÂ˘Ó·
ëÛÙÈ¿˙ÂÈ ÛÙc ‰È·‰ÈÎ·Û›· âÎÎÔÛÌ›ÎÂ˘ÛË˜ ÙáÓ ÈÛÙáÓ ÙÉ˜ ∫·ıÔÏÈÎÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜,
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¬ˆ˜ ÚÔÎ‡ÙÂÈ àe Ùd˜ âÈÏÔÁb˜ Î·d ÙcÓ âÓ Á¤ÓÂÈ Û˘ÌÂÚÈÊÔÚ¿ ÙÔ˘˜, ÛÙeÓ ‚·ıÌe
Î˘Ú›ˆ˜ Ôf âÎÊÚ¿˙Ô˘Ó Ì›· àÓ·ÓÙÈÛÙÔÈ¯›· Ûb Û¯¤ÛË Ìb ÙcÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc ‰È‰·-
ÛÎ·Ï›·. \∂ÈÎÚ·ÙÂÖ, öÙÛÈ, ≤Ó· ÛÙ·ÙÈÛÙÈÎe ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· Ì¤Û̌ˆ ÙÔÜ ïÔ›Ô˘ àÓ·Ê·›ÓÂ-
Ù·È ì àÓ¿ÁÎË Óa ‰ËÌÈÔ˘ÚÁËıÂÖ ≤Ó· ÂéÚ‡ÙÂÚÔ Ï·›ÛÈÔ ÁÈa ÙcÓ Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÔÜ Ê·È-
ÓÔÌ¤ÓÔ˘ ÙÉ˜ âÎÎÔÛÌ›ÎÂ˘ÛË˜, ¬ˆ˜ â›ÛË˜ Î·d ÙÉ˜ àÔ-âÎÎÔÛÌ›ÎÂ˘ÛË˜.

Teologia (ÙÂÜ¯Ô˜ 4/2015)

Δe 4Ô ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ öÙÔ˘˜ 2015 Ùe ÂÚÈÔ‰ÈÎe Teologia, Ôf âÎ‰›‰ÂÈ Ùe ¶ÔÓÙÈÊÈÎe
ΔÌÉÌ· £ÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÉ˜ μfiÚÂÈ·˜ \πÙ·Ï›·˜ (Ìb ≤‰Ú· Ùe ªÈÏ¿ÓÔ), ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓÔ
ÛÙcÓ àÓ·Î‹Ú˘ÍË Ûb â›ÙÈÌÔ ‰È‰¿ÎÙÔÚ· ÙÔÜ ™Â‚·ÛÌÈˆÙ¿ÙÔ˘ ªËÙÚÔÔÏ›ÙË ¶ÂÚÁ¿-
ÌÔ˘, Î. \πˆ¿ÓÓË ∑Ë˙ÈÔ‡Ï· àe Ùe ıÂÔÏÔÁÈÎe ·éÙe ¥‰Ú˘Ì· Ûb ÙÂÏÂÙc Ôf Ú·ÁÌ·-
ÙÔÔÈ‹ıËÎÂ ÛÙd˜ 24 \π·ÓÔ˘·Ú›Ô˘ ÙÔÜ 2015 ÛÙcÓ ïÌÒÓ˘ÌË fiÏË. ™ÙeÓ ¯·ÈÚÂÙÈÛÌfi
ÙÔ˘, ï ÚfiÂ‰ÚÔ˜ ÙÔÜ ΔÌ‹Ì·ÙÔ˜, Î·ı. Pierangelo Sequeri, âÎıÂ›·ÛÂ Ùc ıÂÔÏÔÁÈÎc
Î·d âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc ÚÔÛÊÔÚa ÙÔÜ ªËÙÚÔÔÏ›ÙË ¶ÂÚÁ¿ÌÔ˘ ï ïÔÖÔ˜, ÙfiÛÔ ó˜ ¯ÚÈ-
ÛÙÈ·Óe˜ ‰È·ÓÔÔ‡ÌÂÓÔ˜ ¬ÛÔ Î·d ó˜ ôÓıÚˆÔ˜ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜, ‰È·ÎfiÓËÛÂ ‰ËÌÈÔ˘Ú-
ÁÈÎa ÙeÓ ÛÎÔe ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ëÓfiÙËÙ·˜ Î·d âÍ¤ÊÚ·ÛÂ Ì›· Ó¤· «·ÙÂÚÈÎc âÔ¯‹»
ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ Ôf àÊÂÓe˜ ÌbÓ ıÂÚ›˙ÂÈ Î·d àÓ·ÓÂÒÓÂÈ ÙÔf˜ Î·ÚÔf˜
ÙÉ˜ ·Ú¿‰ÔÛË˜, àÊÂÙ¤ÚÔ˘ ‰b ‚Ú›ÛÎÂÙ·È ÛÙÔf˜ ÚfiÔ‰Â˜ Ì›·˜ Ó¤·˜ àÓıÚˆÔÏÔÁ›·˜
Î·›, Ûb ÙÂÏÈÎc àÓ¿Ï˘ÛË, ëÓe˜ Ó¤Ô˘ àÓıÚˆÈÛÌÔÜ.

™ÙcÓ ·Ú¤Ì‚·Û‹ ÙÔ˘, ï Î·Ú‰ÈÓ¿ÏÈÔ˜ ÙÔÜ ªÈÏ¿ÓÔ˘, Angelo Scola, Ì›ÏËÛÂ ÁÈa
Ù‹ «Û¯ÔÏ‹» Ôf âÎÚÔÛˆÂÖ ï ªËÙÚÔÔÏ›ÙË˜ ∑Ë˙ÈÔ‡Ï·˜, ì ïÔ›· àÓ¤‰ÂÈÍÂ ÙcÓ
Âé¯·ÚÈÛÙ›· ó˜ ÙcÓ ·åÙ›· Î·d ÙeÓ ÙÂÏÈÎe ÛÎÔe ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜, ó˜ Ùe ÁÂÁÔÓe˜ ‰Ë-
Ï·‰c Ôf Û˘Ó‰¤ÂÈ çÚÁ·ÓÈÎa Ùe ·ÚÂÏıeÓ Ìb ÙcÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc ›ÛÙË Î·d ÙcÓ âÛ¯·-
ÙÔÏÔÁÈÎc Ï‹ÚˆÛË ÙáÓ ¿ÓÙˆÓ. ΔÔÜ å‰›Ô˘ ÚÔÛ·Ó·ÙÔÏÈÛÌÔÜ, ÙÔÓ›˙ÂÈ ï Î·Ú‰ÈÓ¿-
ÏÈÔ˜, ÂrÓ·È Î·d ï â›ÙÈÌÔ˜ ¿·˜ μÂÓ¤‰ÈÎÙÔ˜ 16Ô˜, ¬ˆ˜ Ê·›ÓÂÙ·È Î·d ÛÙcÓ \∞Ô-
ÛÙÔÏÈÎc ¶ÚÔÙÚÔc ÁÈa ÙcÓ ∂é¯·ÚÈÛÙ›· Sacramentum Caritatis (2007). ªb ÙcÓ
laudatio ÙÔ˘, ï Î·ı. Antonio Zani âÎıÂ›·ÛÂ ÙeÓ \πˆ¿ÓÓË ∑Ë˙ÈÔ‡Ï· ó˜ ÙeÓ Î·ÙÂ-
ÍÔ¯cÓ âÎÚfiÛˆÔ ÙÉ˜ Û‡Á¯ÚÔÓË˜ \√ÚıÔ‰ÔÍ›·˜ Ôf Ìb Ùc ıÂÔÏÔÁÈÎ‹ ÙÔ˘ öÚÂ˘Ó·
àÓ·Î¿Ï˘„Â âÎ Ó¤Ô˘ ÙcÓ Ù·˘ÙfiÙËÙ· ÙÉ˜ \√ÚıÔ‰ÔÍ›·˜ âÓÒÈÔÓ ÙÔÜ ÏÔÈÔÜ ¯ÚÈÛÙÈ·-
ÓÈÎÔÜ ÎfiÛÌÔ˘, â·ÓÂÚÌËÓÂ‡ÔÓÙ·˜ Ìb ÚˆÙfiÙ˘Ô ÙÚfiÔ ÙcÓ àÓ·ÙÔÏÈÎc ıÂÔÏÔÁ›·
Î·d ÓÂ˘Ì·ÙÈÎfiÙËÙ·, àÏÏ¿˙ÔÓÙ·˜ öÙÛÈ Ùe çÚıfi‰ÔÍÔ âÎÎÏËÛÈÔÏÔÁÈÎe ·Ú¿‰ÂÈÁÌ·.
^∏ Î·ÈÓÔÙÔÌ›· ÙÔÜ öÚÁÔ˘ ÙÔÜ ∑Ë˙ÈÔ‡Ï·, âÈÛËÌ·›ÓÂÈ, öÁÎÂÈÙ·È ÛÙcÓ ëÚÌËÓÂ›· ÙÔÜ
ÚˆÙÂ›Ô˘ ¤Ú· àe ÙcÓ ·Ú·‰ÔÛÈ·Îc îÛÙÔÚÈÎÔ-Î·ÓÔÓÈÎc çÙÈÎ‹. Δe âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ
ÙáÓ ‰˘ÙÈÎáÓ ıÂÔÏfiÁˆÓ ÁÈa Ùa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÔÜ ªËÙÚÔÔÏ›ÙË ¶ÂÚÁ¿ÌÔ˘, ¬ˆ˜ Î·d Ôî
ÌÂÏ¤ÙÂ˜ Î·d ‰È‰·ÎÙÔÚÈÎb˜ âÚÁ·Û›Â˜ Á‡Úˆ àe Ùc ÛÎ¤„Ë ÙÔÜ ≠∂ÏÏËÓ· ıÂÔÏfiÁÔ˘, ÙeÓ
Î·Ù·Í›ˆÛ·Ó ó˜ Ì›· ÍÂ¯ˆÚÈÛÙc ÚÔÛˆÈÎfiÙËÙ· Ôf ÎÈÓÂÖÙ·È ¤Ú·Ó ÙÉ˜ ÂÚÈÌ¤ÙÚÔ˘
ÙÉ˜ \√Úıfi‰ÔÍË˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ Î·d Û˘Á¯ÚfiÓˆ˜ âÈ‚Â‚·›ˆÛ·Ó Ùe ñ„ËÏe ÎÜÚÔ˜ ÙÉ˜ ıÂ-
ÔÏÔÁÈÎÉ˜ ÙÔ˘ ·Ú·ÁˆÁÉ˜, ¬ˆ˜ Î·d ÙcÓ ÎÂÓÙÚÈÎfiÙËÙ· Ôf Î·Ù¤¯ÂÈ ÛÙc ÛÎ¤„Ë ÙÔ˘
Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ëÓfiÙËÙ·˜. ^∏ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ıÂÌÂÏÈÒÓÂÙ·È ù¯È ÛÙe â›Â‰Ô
ÙÉ˜ ïÌÔÈÔÌÔÚÊ›·˜ àÏÏa Û\ ·éÙe ÙÉ˜ «çÓÙÔÏÔÁ›·˜ ÙÉ˜ ÎÔÈÓˆÓ›·˜» Ô‡, ÙÂÏÈÎ¿, Ê·-
ÓÂÚÒÓÂÈ ÙcÓ àÏ‹ıÂÈ· ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜.
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Δ¤ÏÔ˜, ì lectio magistralis Ôf ·Ú¤‰ˆÛÂ ï ú‰ÈÔ˜ ï ªËÙÚÔÔÏ›ÙË˜ ¶ÂÚÁ¿ÌÔ˘
âÈÎÂÓÙÚÒıËÎÂ Ûb ‰‡Ô âÈÌ¤ÚÔ˘˜ ÛÙÔÈ¯ÂÖ·. Δe ÚáÙÔ àÊÔÚÄ ÙcÓ ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎc Î›-
ÓËÛË, ≤Ó· Î·ıÉÎÔÓ Ôf Î·Ì›· ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc \∂ÎÎÏËÛ›· Î·d ^√ÌÔÏÔÁ›· ‰bÓ ÌÔÚÂÖ
Ó\ àÚÓËıÂÖ Î·d Ôf Û‹ÌÂÚ· àÔÎÙÄ Ì›· Î·ÈÓÔ‡ÚÁÈ·, ÏcÓ ‰Ú·Ì·ÙÈÎ‹, ÌÔÚÊc Ì¤Ûˇ̂
ÙÔÜ ·Ú·‰Â›ÁÌ·ÙÔ˜ ÙáÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓáÓ Ì·ÚÙ‡ÚˆÓ. Δe ÙÚ·ÁÈÎe ·éÙe Ê·ÈÓfiÌÂÓÔ ËÁ¿-
˙ÂÈ àe ÙcÓ à·Í›ˆÛË ÙÔÜ àÓıÚˆ›ÓÔ˘ ÚÔÛÒÔ˘ Î·d ÙáÓ Û˘ÓÂÂÈáÓ ·éÙÉ˜ Ûb
ñ·ÚÍÈ·Îe â›Â‰Ô. \∂‰á âÌÊ·Ó›˙ÂÙ·È ï ‰Â‡ÙÂÚÔ˜ ôÍÔÓ·˜ ÙÉ˜ lectio ÙÔÜ \πˆ¿ÓÓË
∑Ë˙ÈÔ‡Ï·: ì ÎÔÈÓc ·Ú¿‰ÔÛË \∞Ó·ÙÔÏÉ˜ Î·d ¢‡ÛË˜ Á‡Úˆ àe ÙcÓ öÓÓÔÈ· ÙÔÜ ÚÔ-
ÛÒÔ˘, Ôf ÌÔÚÂÖ Óa ÌÂÙ·ÌÔÚÊˆıÂÖ Û\ ≤Ó·Ó ·éıÂÓÙÈÎe ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÛÌe Ôf Óa ıÂ-
ˆÚÂÖ Ìb Âé·ÈÛıËÛ›· Ùa ıÂÌÂÏÈÒ‰Ë ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù· ÙÉ˜ àÓıÚˆfiÙËÙ·˜. ™ÙeÓ ˘ÚÉÓ·
·éÙÔÜ ÙÔ˘ ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÛÌÔÜ ‚Ú›ÛÎÂÙ·È ì ‚È‚ÏÈÎc Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘ ó˜
«ÂåÎfiÓ· ÙÔÜ £ÂÔÜ», Ôf àÓ··Ú¿ÁÂÈ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ìb ÙeÓ ïÔÖÔ ï ΔÚÈ·‰ÈÎe˜ £Âe˜
ñ¿Ú¯ÂÈ, ‰ËÏ·‰c ó˜ ¶ÚfiÛˆÔ. ∫·Ùa ÙeÓ ÙÚfiÔ ·éÙfi, ì ÙÚÈ·‰ÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· àÔÎÙÄ
Ì›· ñ„ËÏc àÓıÚˆÔÏÔÁÈÎc ÛËÌ·Û›· Ôf àÁÁ›˙ÂÈ ÙcÓ ÚÔÛˆÈÎc Ù·˘ÙfiÙËÙ· ÙÔÜ
Î¿ıÂ àÓıÚÒÔ˘ ì ïÔ›·, ¬ˆ˜ àÎÚÈ‚á˜ Û˘Ì‚·›ÓÂÈ Î·d Ìb ÙcÓ Ù·˘ÙfiÙËÙ· ÙáÓ ıÂ›-
ˆÓ ¶ÚÔÛÒˆÓ, ‰bÓ ‚Ú›ÛÎÂÈ ÙcÓ Ï‹ÚˆÛ‹ ÙË˜ ÛÙcÓ àÔÌ¿ÎÚ˘ÓÛË ÙÔÜ ëÓe˜ àe ÙeÓ
ôÏÏÔ àÏÏa ÛÙcÓ ÎÔÈÓˆÓ›· Î·d ÙcÓ àÁ¿Ë Ôf ‰bÓ ˙ËÙÄ Ù¿ «ë·˘ÙÉ˜» (∞ã ∫ÔÚ. 13,5)
Î·d Ôf ÂrÓ·È ≤ÙÔÈÌË Óa ·éÙÔÚÔÛÊÂÚıÂÖ ÁÈa Óa âÈÙÚ¤„ÂÈ ÛÙeÓ ôÏÏÔÓ Óa ÂrÓ·È
ùÓÙˆ˜ «ôÏÏÔ˜». ^∏ ÎÔÈÓc ·ÙÂÚÈÎc ÎÏËÚÔÓÔÌÈ¿, èıÂÖ ÙcÓ \√Úıfi‰ÔÍË Î·d ÙcÓ ∫·-
ıÔÏÈÎc \∂ÎÎÏËÛ›· Óa âÓÛˆÌ·ÙÒÛÔ˘Ó ÙcÓ ÙÚÈ·‰ÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· Î·d àÓıÚˆÔÏÔÁ›·,
œÛÙÂ Óa ñËÚÂÙ‹ÛÔ˘Ó ÙeÓ ÛÎÔe ÙÉ˜ ëÓfiÙËÙ·˜ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜, ù¯È âÂÈ‰c ì ëÓfiÙË-
Ù· ÂrÓ·È ·éÙÔÛÎÔe˜ àÏÏa ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ ï ÎfiÛÌÔ˜ Óa ÈÛÙ¤„ÂÈ (\πˆ. 17,21).

¢ËÌ‹ÙÚÈÔ˜ ∫ÂÚ·ÌÈ‰Ä˜
§¤ÎÙÔÚ·˜ ¶ÔÓÙÈÊÈÎÈÎÔÜ ¶·ÓÂÈÛÙËÌ›Ô˘ ^∞Á. £ˆÌÄ˜ \∞ÎÈÓ¿ÙË˜

ª¤ÏÔ˜ ™∂¶ ÙÔÜ ^∂ÏÏËÓÈÎÔÜ \∞ÓÔÈÎÙÔÜ ¶·ÓÂÈÛÙËÌ›Ô˘

°ÚËÁfiÚÈÔ˜ ï ¶·Ï·ÌÄ˜ (ÙÂÜ¯Ô˜ 849, \∞Ú›ÏÈÔ˜ 2015-\πÔ‡ÓÈÔ˜ 2015)

™Ùe ÚáÙÔ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ·ÚfiÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ Ìb Ù›ÙÏÔ «^πÛÙÔÚ›· Î·d
Ï·ÙÚÂ˘ÙÈÎc ·Ú¿‰ÔÛË ÙÔÜ îÂÚÔÜ âÓÔÚÈ·ÎÔÜ Ó·ÔÜ ÙÔÜ êÁ›Ô˘ £ÂÔ‰ÒÚÔ˘ ™¿ÌÔ˘», ï
ª. °. μ·Ú‚Ô‡ÓË˜ âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÔÈÎ›ÏÂ˜ îÛÙÔÚÈÎb˜ Î·d Ï·ÔÁÚ·ÊÈÎb˜ ÏËÚÔÊÔÚ›Â˜ Û¯Â-
ÙÈÎa Ìb ÙeÓ âÓ ÏfiÁˇˆ Ó·e ÙÉ˜ Ó‹ÛÔ˘ ™¿ÌÔ˘ Ôf àÓ¿ÁÂÙ·È ÛÙa Ù¤ÏË ÙÔÜ 19Ô˘ ·åáÓ·.
™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï ∫ˆÓÛÙ·ÓÙÖÓÔ˜ ªÔ˙›ÓË˜ Ìb Ùe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ «^πÛÙÔÚ›· Î·d àÏÏËÁÔ-
Ú›· ÛÙÔf˜ ·ÓËÁ˘ÚÈÎÔf˜ ÏfiÁÔ˘˜ ÙÔÜ °ÚËÁÔÚ›Ô˘ ¶·Ï·ÌÄ ∂å˜ ÙcÓ ÌÂÙ·ÌfiÚÊˆÛÈÓ
ÙÔÜ ∫˘Ú›Ô˘» âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ Ùe ÛÙ›ÁÌ· ÙÔÜ ¶·Ï·ÌÄ ó˜ ıÂÔÏfiÁÔ˘ Î·d âÍË-
ÁËÙc ÙÉ˜ ^∞Á›·˜ °Ú·ÊÉ˜ Ìb â›ÎÂÓÙÚÔ Ùc Û¯ÂÙÈÎc àÊ‹ÁËÛË ÙÉ˜ ÌÂÙ·ÌfiÚÊˆÛË˜ ÙÔÜ
∫˘Ú›Ô˘. ^√ ∫ÒÛÙ·˜ °ÂˆÚÁÈ¿‰Ë˜ ÛÙe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «G.
Florovsky Î·d ¡. ª·ÙÛÔ‡Î·˜ ÂÚd ÙÔÜ ñÔÙÈı¤ÌÂÓÔ˘ ëÏÏËÓÈÎÔÜ ñÔ‚¿ıÚÔ˘ ÛÙcÓ
ÂåÎÔÓÔÌ·¯›· ÙáÓ Ì¤ÛˆÓ ‚˘˙·ÓÙÈÓáÓ ¯ÚfiÓˆÓ» Ê¤ÚÓÂÈ Ûb ‰È¿ÏÔÁÔ ‰‡Ô ÌÂÁ¿ÏÔ˘˜ ıÂ-
ÔÏfiÁÔ˘˜ Á‡Úˆ àe Ùe ñfi‚·ıÚÔ Î·d Ùd˜ ÚÔ¸Ôı¤ÛÂÈ˜ ÙÉ˜ ÂåÎÔÓÔÌ·¯ÈÎÉ˜ öÚÈ‰·˜,
âÈ¯ÂÈÚÒÓÙ·˜ Óa àÓÙÈÎÚÔ‡ÛÂÈ Ùc Û¯ÂÙÈÎc ëÚÌËÓÂ›· ÙÔÜ Florovsky Ìb àÊÂÙËÚ›· ÙcÓ
ëÚÌËÓÂ›· ÙÔÜ ª·ÙÛÔÜÎ· Ôf àÓ¿ÁÂÈ Ùd˜ ÚÔ¸Ôı¤ÛÂÈ˜ ÙË˜ ÛÙeÓ Ì˘ÛÙÈÎÈÛÌe ÙÉ˜
ªÂÛÔÔÙ·Ì›·˜, ÙeÓ Ì·ÓÈ¯·˚ÛÌe Î.Ï.
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¢ÂÏÙ›Ô μÈ‚ÏÈÎáÓ ªÂÏÂÙáÓ (ÙÂÜ¯Ô˜ 30μ/2015)

™Ùe àÓ·ÓÂˆÌ¤ÓÔ ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÌÔÓ·‰ÈÎÔÜ ëÏÏËÓfiÊˆÓÔ˘ ‚È‚ÏÈÎÔÜ ÂÚÈÔ-
‰ÈÎÔÜ ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÔÓÙ·È ôÚıÚ· ÔÈÎ›ÏÔ˘ ‚È‚ÏÈÎÔÜ âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓÙÔ˜. ™Ùe ÚáÙÔ ÌÂÏ¤-
ÙËÌ· Ìb Ù›ÙÏÔ «^∏ àÔÎ·Ï˘ÙÈÎc ÁÏáÛÛ· ÙÔÜ ¶·‡ÏÔ˘ ÛÙcÓ Úe˜ ƒˆÌ·›Ô˘˜: Ùe ·-
Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÙÔÜ ƒˆÌ. 16:20» ì ∞åÎ·ÙÂÚ›ÓË ΔÛ·Ï·ÌÔ‡ÓË âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa à·ÓÙ‹ÛÂÈ Ûb
âÚˆÙ‹Ì·Ù· Ôf àÊÔÚÔÜÓ Ûb ‰ÉıÂÓ àÓ·¿ÓÙÂ¯Ë ‰È·ÎÔc ÙÉ˜ Û˘ÓÔ¯É˜ ·‡ÏÂÈ·˜
âÈÛÙÔÏÉ˜ ÛÙeÓ ÛÙ›¯Ô ·éÙe ÏfiÁ̌ˆ ÙÉ˜ âÎ ÙáÓ Û·Ó›ˆÓ àÓ·ÊÔÚÄ˜ ÛÙeÓ ™·Ù·ÓÄ ó˜
ÚfiÛˆÔ, ¬ˆ˜ â›ÛË˜ Î·d ÛÙe âaÓ àÓ‹ÎÂÈ ÛÙcÓ àÚ¯ÈÎc ÁÚ·Êc ÙÉ˜ âÈÛÙÔÏÉ˜, öÙÛÈ
œÛÙÂ ì àÔÎ·Ï˘ÙÈÎc ÁÏáÛÛ· Ôf ñ¿Ú¯ÂÈ â‰á Óa Û˘Ó¿‰ÂÈ Ìb Ùe ÂéÚ‡ÙÂÚÔ
ÓÂÜÌ· ÙÉ˜ Úe˜ ƒˆÌ·›Ô˘˜. ^√ . \∞ÓÙÒÓÈÔ˜ ¶ÈÓ·ÎÔ‡Ï·˜ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ «^∏
â·Ó·ÊÔÚa ÙÔÜ æ·ÏÙËÚ›Ô˘ ÛÙcÓ âÓÔÚÈ·Îc ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎc ˙ˆ‹» ‰ÈÂÚÂ˘ÓÄ ÙÔf˜ Ïfi-
ÁÔ˘˜ ÙÉ˜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎÉ˜ ñÔÙ›ÌËÛË˜ ÙÉ˜ ÛËÌ·Û›·˜ ÙÔÜ æ·ÏÙËÚ›Ô˘ ÁÈa Ùc Ï·ÙÚÂ›·,
Î·d àÓ·˙ËÙÄ ‰˘Ó·ÙfiÙËÙÂ˜ â·Ó·ÊÔÚÄ˜ ÙÔ˘ ÛÙe Î¤ÓÙÚÔ ÙÉ˜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎÉ˜ ˙ˆÉ˜ ÛÙe
Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ ÂéÚ‡ÙÂÚË˜ Û˘˙‹ÙËÛË˜ ÂÚd ÌÂÙ·ÚÚ‡ıÌÈÛË˜ ÙÉ˜ Ï·ÙÚÂ›·˜ Î·d ÙÉ˜ âÈ-
ÛÙÚÔÊÉ˜ ÙÔÜ âÓÔÚÈ·ÎÔÜ Ù˘ÈÎÔÜ. ^√ ÃÚÉÛÙÔ˜ ™ÈÌÂÏ›‰Ë˜ ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ «•¤ÓÔ˜
ıÂe˜ Î·d ôÁÚ·ÊÔ˜; μÈ‚ÏÈÎa ¯ˆÚ›· ÁÈa Ùe ≠∞ÁÈÔ ¶ÓÂÜÌ· ÛÙeÓ °ÚËÁfiÚÈÔ ¡·˙È·Ó˙Ë-
Ófi» âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ àfiÂÈÚ· ÙÔÜ °ÚËÁÔÚ›Ô˘ £ÂÔÏfiÁÔ˘ Óa ıÂÌÂÏÈÒÛÂÈ Ìb â·ÚÎÉ ‚È-
‚ÏÈÎa ¯ˆÚ›· Ùc Û¯ÂÙÈÎc Ìb Ùe ≠∞ÁÈÔ ¶ÓÂÜÌ· ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔ˘. ™Ùe ëfiÌÂÓÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ
Ìb Ù›ÙÏÔ «^∏ ÎÚ›ÛË ÙÔÜ 7Ô˘ ·åáÓ· ÛÙe μ˘˙¿ÓÙÈÔ Î·d ì μ›‚ÏÔ˜» ï °È¿ÓÓË˜ ¶··-
‰ÔÁÈ·ÓÓ¿ÎË˜ âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùd˜ àfiÂÈÚÂ˜ Ôf Á›ÓÔÓÙ·È àe ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÔf˜ ÛÙÔ¯·ÛÙb˜
Î·d ÏfiÁÈÔ˘˜ ÙÉ˜ âÔ¯É˜ Óa à·ÓÙ‹ÛÔ˘Ó Ìb àÊÂÙËÚ›· Ùc μ›‚ÏÔ ÛÙd˜ ÚÔÎÏ‹ÛÂÈ˜ Ôf
‰ËÌÈÔ˘ÚÁÂÖ ì ÎÚ›ÛË ÛÙe μ˘˙¿ÓÙÈÔ Î·Ùa ÙeÓ 7Ô ·åáÓ·, Ìb àÔÎÔÚ‡ÊˆÌ· ÙcÓ ±Ïˆ-
ÛË ÙÉ˜ ^πÂÚÔ˘Û·ÏcÌ àe ÙÔf˜ ¶¤ÚÛÂ˜. ^√ £Ô‰ˆÚc˜ ¢Ú›ÙÛ·˜ âÈ¯ÂÈÚÂÖ Ìb Ùe ÎÂ›ÌÂ-
Ófi ÙÔ˘ «ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌe˜ Î·d âÎÎÔÛÌ›ÎÂ˘ÛË» Óa ‰ÒÛÂÈ Ì›· ÊÈÏÔÛÔÊÈÎc Ì·ÙÈa ÛÙcÓ
âÂ›ÁÔ˘Û· ¬ÛÔ Î·d ‰‡ÛÎÔÏË ·éÙc Û¯¤ÛË Î·d Û˘Ó¿ÓÙËÛË. Δe ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂ-
Ù·È Ìb ÔÏf âÓ‰È·Ê¤ÚÔ˘ÛÂ˜ ‚È‚ÏÈÔ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ˜.

Irénikon (ÙfiÌÔ˜ LXXXVIII, 3e trimester 2015)

™Ùe ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ îÛÙÔÚÈÎÔÜ Á·ÏÏfiÊˆÓÔ˘ ÚˆÌ·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ
‰ËÌÔÛÈÂ‡ÔÓÙ·È ôÚıÚ· ÔÈÎ›ÏË˜ ≈ÏË˜. ™Ùe ÚáÙÔ ÌÂÏ¤ÙËÌ· Ìb Ù›ÙÏÔ «Le prince

Max de Saxe. Precurseur de l’oecumenisme et ‘fou pour le Christ’», ï Nicolas

Egender OSB àÔÂÈÚÄÙ·È Ùc ÛÎÈ·ÁÚ¿ÊËÛË ëÓe˜ ÔÚÙÚ·›ÙÔ˘ ÙÉ˜ ÔÏ‡ÏÂ˘ÚË˜
Î·d å‰È¿˙Ô˘Û·˜ ÚÔÛˆÈÎfiÙËÙ·˜ ÙÔÜ Ú›ÁÎÈ· ª·ÍÈÌÈÏÈ·ÓÔÜ, Ú›¯ÓÔÓÙ·˜ å‰È·›ÙÂ-
ÚË ‚·Ú‡ÙËÙ· ÛÙcÓ ÚÔÒıËÛË ÙÔÜ ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎÔÜ ÓÂ‡Ì·ÙÔ˜ Î·d ÙÉ˜ àÓÔÈÎÙfiÙËÙ·˜
Úe˜ ÙÔf˜ ôÏÏÔ˘˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÔ‡˜. ™Ùe ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «Les moines

cenobites de Haute Egypte et leur liturgie», ï Ugo Zanetti âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc ÛËÌ·Û›·
ÙÔÜ ÎÔÈÓÔ‚È·ÎÔÜ ÌÔÓ·¯ÈÛÌÔÜ ñe ÙeÓ ¶·¯ÒÌÈÔ ÛÙcÓ ∞úÁ˘ÙÔ ÁÈa ÙeÓ ∫·ÓfiÓ· ÙÔÜ
êÁ›Ô˘ μÂÓÂ‰›ÎÙÔ˘ àÏÏa Î·d ÂéÚ‡ÙÂÚ· ÁÈa ÙeÓ ÌÔÓ·¯ÈÛÌe ÛÙc ¢˘ÙÈÎc ∂éÚÒË,
àÏÏa Î·d ÁÈa Ùc Û˘Ì‚ÔÏ‹ ÙÔ˘ ÛÙcÓ àÚ¯·›· ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎc ·Ú¿‰ÔÛË ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜.
^∏ âÍ·Ê¿ÓÈÛË óÛÙfiÛÔ ÙÉ˜ ÌÔÓ·ÛÙÈÎÉ˜ ·éÙÉ˜ ·Ú¿‰ÔÛË˜ àe Ùc ÁÂÓ¤ıÏÈ· ÁÉ Î·ıÈ-
ÛÙÄ å‰È·›ÙÂÚ· ‰˘Û¯ÂÚÉ Ùc ÌÂÏ¤ÙË ÙÉ˜ Û¯ÂÙÈÎÉ˜ ÎÔÈÓÔ‚È·ÎÉ˜ Î·d ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎÉ˜ ·-
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Ú·‰fiÛÂˆ˜ Ìb ‚¿ÛË Ùa Û·Ú¿ÁÌ·Ù· ÙáÓ ËÁáÓ Ôf ö¯Ô˘Ó ‰È·ÛˆıÂÖ. Δe ÙÂÜ¯Ô˜
ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb ÏÔ‡ÛÈÔ ¯ÚÔÓÈÎe ÁÈa Ùd˜ ‰Ú¿ÛÂÈ˜ ÙáÓ âÈÌ¤ÚÔ˘˜ \∂ÎÎÏËÛÈáÓ
Î·d ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎáÓ ·Ú·‰fiÛÂˆÓ àÓa ÙeÓ ÎfiÛÌÔ, àÏÏa Î·d Ìb ÔÏf âÓ‰È·Ê¤ÚÔ˘ÛÂ˜
‚È‚ÏÈÔ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ˜.

Istina (ÙfiÌÔ˜ LX, ÙÂÜ¯Ô˜ 4 Octobre-Decembre 2015)

™Ùe ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ Á·ÏÏfiÊˆÓÔ˘ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ Ôf âÎ‰›‰ÂÙ·È àe Ùe ÁÓˆÛÙe
∫¤ÓÙÚÔ √åÎÔ˘ÌÂÓÈÎáÓ ™Ô˘‰áÓ πstina, ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÔÓÙ·È ôÚıÚ· ÔÈÎ›ÏË˜ ≈ÏË˜. ™Ùe
ÚáÙÔ ÌÂÏ¤ÙËÌ· Ìb Ù›ÙÏÔ «Croisades, memoire, et pardon dans la construction de

l’identite chretienne» ï George Demacopoulos, ‰ÈÂÚÂ˘ÓÒÓÙ·˜ ÙÔf˜ ÏfiÁÔ˘˜ ÁÈa
ÙÔf˜ ïÔ›Ô˘˜ Ùa ÁÂÁÔÓfiÙ· ÙÉ˜ ¢ã ™Ù·˘ÚÔÊÔÚ›·˜ ñÉÚÍ·Ó Î·Ù·Ï˘ÙÈÎÉ˜ ÛËÌ·Û›·˜
ÁÈa Ùc ‰È·ÌfiÚÊˆÛË ÙÉ˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜ ÙáÓ çÚıÔ‰fiÍˆÓ, ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ìb àÊÂÙËÚ›· Ùd˜
ËÁb˜ ÙÉ˜ âÔ¯É˜, Ì›· ëÚÌËÓÂ›· ÙÉ˜ Ú‹ÍË˜ ÌÂÙ·Íf \∞Ó·ÙÔÏÉ˜ Î·d ¢‡ÛË˜ Ôf çÊÂ›-
ÏÂÙ·È Ûb ÔÏÈÙÈÛÌÈÎÔf˜ ·Úa Ûb ‰ÔÁÌ·ÙÈÎÔf˜ ÏfiÁÔ˘˜. ^√ J. Panev ÛÙe ÌÂÏ¤ÙËÌ¿

ÙÔ˘ «L’ Église orthodoxe aujourd’hui entre cadre juridique et structure

canonique: le cas français» âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc ı¤ÛË ÙÉ˜ \√Úıfi‰ÔÍË˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÛÙc °·Ï-
Ï›· Û‹ÌÂÚ· Ìb àÊÔÚÌc Ùa 110 ¯ÚfiÓÈ· Ôf ö¯Ô˘Ó ÌÂÛÔÏ·‚‹ÛÂÈ àe Ùc ‰È·Î‹Ú˘ÍË
ÙÔÜ ¯ˆÚÈÛÌÔÜ ÌÂÙ·Íf \∂ÎÎÏËÛ›·˜ Î·d ∫Ú¿ÙÔ˘˜ ÙeÓ ¢ÂÎ¤Ì‚ÚÈÔ ÙÔÜ 1905. ^√ P.

Pavlinciuc ÛÙc ÌÂÏ¤ÙË ÙÔ˘ «La vie monastique en Moldavie sovietique de 1944 à
1954», àÊÔÜ ÛÎÈ·ÁÚ·Ê‹ÛÂÈ ÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÙÔÜ ÌÔÓ·¯ÈÛÌÔÜ ÛÙcÓ ªÔÏ‰·‚›· àe ÙeÓ
19Ô ·åáÓ·, âÈÎÂÓÙÚÒÓÂÙ·È å‰È·›ÙÂÚ· ÛÙc ÛÔ‚ÈÂÙÈÎc ÂÚ›Ô‰Ô (àe Ùe Ù¤ÏÔ˜ ÙÔÜ μã
¶·ÁÎÔÛÌ›Ô˘ ¶ÔÏ¤ÌÔ˘ Ì¤¯ÚÈ ÙcÓ àÓ·ÚÚ›¯ËÛË ÛÙcÓ âÍÔ˘Û›· ÙÔÜ Krushchev) Î·d
ÙcÓ ÔÏÈÙÈÎc Ôf àÎÔÏÔ˘ı‹ıËÎÂ Î·Ùa ÙcÓ ÂÚ›Ô‰Ô ·éÙc öÓ·ÓÙÈ ÙáÓ ÌÔÓ·ÛÙËÚÈáÓ.
™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ÌÂÏ¤ÙËÌ· ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «La synergie entre la grace divine et

la liberté de l’home selon saint Maxime le Confesseur» ì Julija Vidovic Û˘˙ËÙ¿ÂÈ
âÎ Ó¤Ô˘ Ùd˜ àÓıÚˆÔÏÔÁÈÎb˜ âÈÙÒÛÂÈ˜ ÙÉ˜ ‰˘ÔıÂÏËÙÈÎÉ˜ ¯ÚÈÛÙÔÏÔÁ›·˜ ÙÔÜ êÁ›Ô˘
ª·Í›ÌÔ˘ ÙÔÜ ^√ÌÔÏÔÁËÙÉ. Δe ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb âÓ‰È·Ê¤ÚÔ˘ÛÂ˜ ÛÙÉÏÂ˜
ÁÈa ÙeÓ ‰È·¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎe ‰È¿ÏÔÁÔ Î·d Ùe ‚È‚Ï›Ô.

™‡Ó·ÍË (ÙÂÜ¯Ô˜ 137, \π·ÓÔ˘¿ÚÈÔ˜-ª¿ÚÙÈÔ˜ 2016)

™Ùe ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ™‡Ó·ÍË ÊÈÏÔÍÂÓÔÜÓÙ·È ÎÂ›ÌÂÓ· Ôf ‰ÈÂÚÂ˘-
ÓÔÜÓ Ù˘¯b˜ ÙÉ˜ ÚÔ‚ÏËÌ·ÙÈÎÉ˜ ÙÉ˜ Û¯¤ÛË˜ ÌÂÙ·Íf ñÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Î·d ÎÔÈÓfiÙËÙ·˜.
™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «Δ› ÂrÓ·È ·éÙe Ôf Ùe Ï¤ÓÂ àÁ¿Ë;. ò∞ÙÔÌÔ, ÎÔÈÓfiÙËÙ·
Î·d Ùe ÌÂÙ·Í‡ ÙÔ˘˜ ÛÙcÓ Ù·ÈÓ›· \∞ÛÙ·Îe˜ ÙÔÜ °ÈÒÚÁÔ˘ §¿ÓıÈÌÔ˘», ï ¢ÈÔÓ‡ÛÈÔ˜
™ÎÏ‹ÚË˜ âÈ¯ÂÈÚÂÖ Ì¤Û· àe ≤Ó· å‰ÈfiÙ˘Ô ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎe ‚Ï¤ÌÌ· ÛÙcÓ ÚfiÛÊ·ÙË ÎÈ-
ÓËÌ·ÙÔÁÚ·ÊÈÎc ·Ú·ÁˆÁc Óa âÍÂÙ·ÛÙÔÜÓ ù„ÂÈ˜ ÙÉ˜ çÓÙÔÏÔÁÈÎÉ˜ ‰È·ÏÂÎÙÈÎÉ˜ Û¯¤-
ÛË˜ ÌÂÙ·Íf àÙfiÌÔ˘ Î·d ÎÔÈÓfiÙËÙ·˜ ÛÙeÓ ïÚ›˙ÔÓÙ· ëÓe˜ ‰ÈÂÚˆÙËÙÈÎÔÜ ïÚÈÛÌÔÜ ÙÉ˜
àÁ¿Ë˜. ^√ ¶ÔÚÊ‡ÚÈÔ˜ ¡Ù·ÏÈ¿ÓË˜ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ «¶·Ï·Èa ¢È·ı‹ÎË: ì ÔÚÂ›·
àe ÙeÓ ÎÔÏÂÎÙÈ‚ÈÛÌe ÛÙe ôÙÔÌÔ» àÔÂÈÚÄÙ·È Ì›· ‚È‚ÏÈÎc ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÙÔÜ ˙ËÙ‹-
Ì·ÙÔ˜, ‰ÈÂÚÂ˘ÓÒÓÙ·˜ ÙeÓ ¯·Ú·ÎÙÉÚ· Î·d Ùc Ê‡ÛË ÙÔÜ ÎÔÏÏÂÎÙÈ‚ÈÛÌÔÜ ÛÙcÓ ¶·-
Ï·Èa ¢È·ı‹ÎË ÛÙeÓ ïÚ›˙ÔÓÙ· ÙÉ˜ àÙÔÌÈÎfiÙËÙ·˜ Ôf ‰È·ÓÔ›ÁÂÙ·È ÛÙcÓ ∫·ÈÓc ¢È·ı‹-
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ÎË. ^√ £·Ó¿ÛË˜ ¡. ¶··ı·Ó·Û›Ô˘ ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔÜ «√î ÌÔÓ·¯Ôd ó˜ àfiÛÙÔÏÔÈ
Ì›·˜ àÓ·ÙÚÂÙÈÎÉ˜ âÏ›‰·˜» âÈ¯ÂÈÚÂÖ Ì›· àÓ›¯ÓÂ˘ÛË ïÚÈÛÌ¤ÓˆÓ ·Ú·Ì¤ÙÚˆÓ ÙÉ˜
å‰È·›ÙÂÚË˜ àÔÛÙÔÏÉ˜ ÙáÓ ÌÔÓ·¯áÓ, Î·d Î·Ù\ â¤ÎÙ·ÛË ÙÉ˜ ÎÔÈÓÉ˜ ÎÏ‹ÛË˜ ¬ÏˆÓ
ÙáÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓáÓ Ûb àÓ·ÊÔÚa Úe˜ Ùc ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc âÏ›‰·, ì ïÔ›· ïÚ›˙ÂÙ·È ó˜ ≤Ó·
Âr‰Ô˜ ÚËÍÈÎ¤ÏÂ˘ıÔ˘ ÙÚfiÔ˘ ˙ˆÉ˜. ™Ùe ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «^∏ ‰È·ÏÂÎÙÈÎc
ñÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Î·d ÎÔÈÓfiÙËÙ·˜ ÛÙeÓ àÚ¯¤ÁÔÓÔ ÌÔÓ·¯ÈÛÌfi», ï ¢ËÌ‹ÙÚÈÔ˜ ªfiÛ¯Ô˜,
àÊÔÜ ÛÎÈ·ÁÚ·Ê‹ÛÂÈ Ùa ‚·ÛÈÎa ÁÓˆÚ›ÛÌ·Ù· Î·d ÛÙÔÈ¯ÂÖ· ÙÔÜ ÎÔÈÓÔ‚È·ÎÔÜ ÌÔÓ·-
¯ÈÛÌÔÜ, âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa à·ÓÙ‹ÛÂÈ Ùe ÎÚ›ÛÈÌÔ âÚÒÙËÌ· ÁÈa Ùc ı¤ÛË ÙÔÜ ñÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘
öÓ·ÓÙÈ ÙÉ˜ ñ·ÎÔÉ˜. ^√ ¢ËÌ‹ÙÚÈÔ˜ ∫ÂÚ·ÌÈ‰Ä˜ ÛÙe ÌÂÏ¤ÙËÌ¿ ÙÔ˘ «¶Úe˜ Ì›· Û˘ÓÔ-
‰ÈÎc àÓ·Ó¤ˆÛË ÙÉ˜ ƒˆÌ·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜» àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Ìb ≤Ó· ÚfiÛÊ·ÙÔ
·Ú¿‰ÂÈÁÌ· Û˘ÓÔ‰ÈÎÉ˜ àÓ·Ó¤ˆÛË˜ Ìb àÊÔÚÌc Ì›· ÔÏf ÛËÌ·ÓÙÈÎc Û‡ÓÔ‰Ô Úˆ-
Ì·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎáÓ âÈÛÎfiˆÓ Ìb àÓÙÈÎÂ›ÌÂÓÔ ÙeÓ Á¿ÌÔ Î·d ÙcÓ ÔåÎÔÁ¤ÓÂÈ· Ôf öÏ·-
‚Â ¯ÒÚ· ÙeÓ \√ÎÙÒ‚ÚÈÔ ÙÔÜ 2015. ^√ ªÈ¯¿ÏË˜ ¶¿ÁÎ·ÏÔ˜ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓÔ «ò∞ÙÔÌÔ,
ÔÏÈÙÈÎc Î·d ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc ÎÔÈÓfiÙËÙ·» ‰ÈÂÚÂ˘ÓÄ ÙcÓ îÛÙÔÚÈÎc àÓ¿‰˘ÛË ÙÔÜ àÙfiÌÔ˘
Î·d ÙÉ˜ ÓÂˆÙÂÚÈÎfiÙËÙ·˜, ¬ˆ˜ â›ÛË˜ Î·d âÈÌ¤ÚÔ˘˜ ù„ÂÈ˜ ÙÔÜ ÛËÌÂÚÈÓÔÜ ÚÔ‚Ï‹-
Ì·ÙÔ˜ ÙÔÜ àÙÔÌÈÎÈÛÌÔÜ, âÍ·ÈÙ›·˜ ÙÉ˜ Î˘ÚÈ·Ú¯›·˜ ÙÔÜ ÓÂÔ-ÊÈÏÂÏÂ˘ıÂÚÈÛÌÔÜ Î.Ô.Î.,
Ê¤ÚÓÔÓÙ·˜ Î¿ÔÙÂ Ûb ‰È¿ÏÔÁÔ ÛËÌ·ÓÙÈÎÔf˜ ıÂˆÚËÙÈÎÔ‡˜ ÙË˜ äıÈÎÉ˜ ¬ˆ˜ ÙeÓ
ª·ÎπÓÙ¿ÈÚ Î·d ÙeÓ Ã¿Ô˘ÂÚ‚·˜. ^√ àÚ¯ÈÌ. °ÚËÁfiÚÈÔ˜ ¶··ıˆÌÄ˜ ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘
«^∏ ‰È·ÏÂÎÙÈÎc Û¯¤ÛË âÎÎÏËÛÈ·ÎÉ˜ Î·ÓÔÓÔıÂÛ›·˜ Î·d ÔÏÈÙÂÈ·ÎÉ˜ ÓÔÌÔıÂÛ›·˜.
Δe ‰ÈÛ˘fiÛÙ·ÙÔ ÙáÓ Î·ÓfiÓˆÓ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ Î·d Ùe ÌÔÓÔ‰È¿ÛÙ·ÙÔ ÙáÓ ÓfiÌˆÓ ÙÉ˜
ÔÏÈÙÂ›·˜» âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc ‚·ı‡ÙÂÚË ÁÓˆÛÙc ‰È·¿ÏË ÌÂÙ·Íf Î·ÓÔÓÈÎfiÙËÙ·˜ Î·d ÓÔÌÈ-
ÌfiÙËÙ·˜, ÌÂÙ·Íf ∫·ÓÔÓÈÎÔÜ Î·d \∂ÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÔÜ ¢ÈÎ·›Ô˘ ÛÙeÓ ‚·ıÌe Ôf Ùe Î¿-
ıÂ ¢›Î·ÈÔ ‰bÓ àÓ·Ê¤ÚÂÙ·È ÛÙcÓ ú‰È· Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ· (ÛÙcÓ ÚÒÙË ÂÚ›ÙˆÛË,
^πÛÙÔÚ›· Î·d μ·ÛÈÏÂ›·, ÛÙc ‰Â‡ÙÂÚË ÌfiÓÔ ^πÛÙÔÚ›·). ^√ ªÈ¯¿ÏË˜ ª·ÚÈfiÚ·˜ ÛÙe
ôÚıÚÔ ÙÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ «ò∞ÙÔÌÔ Î·d ÎÔÈÓfiÙËÙ· ÛÙe \πÛÏ¿Ì», âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa ‰ÒÛÂÈ Ì›·
„‡¯Ú·ÈÌË Ì·ÙÈa ÁÈa Ùc Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf ñÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Î·d ÎÔÈÓfiÙËÙ·˜ ÛÙe Ï·›ÛÈÔ
ÙÔÜ \πÛÏ¿Ì. Δe ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb Ùa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÔÜ . ∂éÙ‡¯Ë ™·ÚÌ¿ÓË
(«\∞‹¯ËÛË ìÚ·ÎÏÂ›ÙÂÈ·˜ ÊÚ¿ÛË˜ Ûb ÙÚÔ¿ÚÈÔ»), Δ¿ÛÔ˘ ªÂÚÎÔ‡ÚË («¶¿ÓÙÂ˜
àÔÏ·‡Û·ÙÂ ÙÔÜ ÏÔ‡ÙÔ˘ ÙÉ˜ ¯ÚËÛÙfiÙËÙÔ˜») Î·d °È¿ÓÓË Ã·Ù˙ËÓÈÎÔÏ¿Ô˘ («™Ùe ¯·-
Ì¿Ì») Î·d Ùd˜ ÛËÌ·ÓÙÈÎb˜ ÛÙÉÏÂ˜ ÁÈa ÙeÓ ‰È¿ÏÔÁÔ Ìb ÙÔf˜ àÓ·ÁÓáÛÙÂ˜ Î·d Ùe ‚È‚Ï›Ô.
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