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¶ÂÚÈÔ‰ÈÎa \∞Ó¿ÏÂÎÙ·

Biblische Notizen (ÙÂÜ¯Ô˜ 169/2016)

^√ Israel Finkelstein ÛÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ‰ÈÂÚÂ˘ÓÄ Î·Ùa
fiÛÔ ì Rehob ÛÙcÓ ∫ÔÈÏ¿‰· Beth Shean, Ì›· ÛËÌ·ÓÙÈÎc fiÏË Î·Ùa ÙcÓ ≈ÛÙÂÚË
âÔ¯c ÙÔÜ Ã·ÏÎÔÜ, àÓ·Ê¤ÚÂÙ·È ÛÙcÓ ¶·Ï·Èa ¢È·ı‹ÎË («Does Rehob of the Beth

- Shean Valley appear in the Bible?»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì Rehob

ÙÔÜ μã ™·Ì 10,6.8 Ú¤ÂÈ Óa Ù·˘ÙÈÛÙÂÖ Ìb ·éÙcÓ ÙcÓ fiÏË. \∂ÈÏ¤ÔÓ, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤-
·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Ùa μã ™·Ì 8,3.5.12 Î·d ∞ã μ·Û 11,23 ıa Ú¤ÂÈ Óa Î·Ù·ÓÔËıÔÜÓ
ó˜ ≤Ó· ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎe ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ‚È‚ÏÈÎÉ˜ îÛÙÔÚÈÔÁÚ·Ê›·˜, ¬Ô˘ Ì›· îÛÙÔÚ›·
‰ËÌÈÔ˘ÚÁÂÖÙ·È àe ÙeÓ Û˘Ó‰˘·ÛÌe àÓ·ÌÓ‹ÛÂˆÓ àe ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎÔf˜ ·åáÓÂ˜. ™ÙcÓ
‰Â‡ÙÂÚË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Hee - Sook Bae âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùd˜ Ì·ÁÈÎb˜ Ú¿ÍÂÈ˜ Ôf
âÈÙÂÏÂÖ ï \∏Ï›·˜ ÛÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ ÍËÚ·Û›·˜ («Elijah’s Magic in the Drought

Narrative: Form and Function»). ∞éÙb˜ Ôî Ú¿ÍÂÈ˜ ó˜ ÛÎÔe ö¯Ô˘Ó Óa Î·Ù·‰Â›-
ÍÔ˘Ó Ùc ‰‡Ó·ÌË ÙÔÜ °È·¯‚b ÌÚÔÛÙa ÛÙeÓ ‚·ÛÈÏÈ¿, ÛÙÔf˜ ñËÎfiÔ˘˜ ÙÔ˘ Î·d ÛÙÔf˜
Ï·Ôf˜ âÎÙe˜ ÙÔÜ \πÛÚ·‹Ï. ∫¿ÙÈ Ù¤ÙÔÈÔ ÌÂÙ·ı¤ÙÂÈ ÙcÓ öÌÊ·ÛË àe Ùe Ì·ÁÈÎe ¯·Ú·-
ÎÙ‹Ú· ÙáÓ Ú¿ÍÂˆÓ ÙÔÜ \∏Ï›· ÛÙcÓ ‰‡Ó·ÌË ÙÔÜ £ÂÔÜ. 

\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Matthieu Richelle Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙcÓ ‰ÔÌc ÙáÓ ÛÙ›¯ˆÓ 8-
15 ÙÔÜ ‚È‚Ï›Ô˘ ÙÔÜ \√‚‰ÈÔÜ («La structure littéraire du livre d’Abdias»). ^√ Û˘Á-
ÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ Ùa Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤Ó· ÎÂÊ¿Ï·È· ö¯Ô˘Ó ¯È·ÛÙÈÎc ‰ÔÌc Î·d ¬ÙÈ
ïÏfiÎÏËÚÔ Ùe ‚È‚Ï›Ô àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ùe Û¯ÉÌ· ∞μ∞ã. ^√ Michael Maier, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ·,
âÊ·ÚÌfi˙ÂÈ ÙcÓ àÊËÁËÌ·ÙÔÏÔÁÈÎc Ì¤ıÔ‰Ô Î·d Âå‰ÈÎfiÙÂÚ· Ùe ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎe âÚÁ·ÏÂÖÔ
ÙÉ˜ çÙÈÎÉ˜ ÛÙe \∏Û 60 («‘Lift Up Your Eyes and Look Around!’: Point of View

in Isaiah 60»). ^∏ àÏÏ·Ác àe Ùe ÙÚ›ÙÔ ÛÙe ÚáÙÔ ÚfiÛˆÔ Î·d Ôî ÌÂÙ·‚ÔÏb˜ ÙÔÜ
¯ÒÚÔ˘, ¯ÚfiÓÔ˘ Î·ıg˜ Î·d ÛÙe „˘¯ÔÏÔÁÈÎe Î·d å‰ÂÔÏÔÁÈÎe â›Â‰Ô Î·Ù·ÓÔÔÜÓÙ·È
ó˜ ÏÔÁÔÙÂ¯ÓÈÎb˜ ÙÂ¯ÓÈÎb˜ Ôf àÓ·‰ÂÈÎÓ‡Ô˘Ó Ùe ú‰ÈÔ Î¿ıÂ ÊÔÚa ÁÂÁÔÓfi˜: ÙcÓ ÚÔ-
ÛÎ‡ÓËÛË ÙÔÜ £ÂÔÜ àe Ùa öıÓË ÛÙe ùÚÔ˜ ™ÈÒÓ. ^∏ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ÂrÓ·È Ùe ÚáÙÔ
Ì¤ÚÔ˜ Ì›·˜ ÌÂÁ·Ï‡ÙÂÚË˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÛÙcÓ ïÔ›· ï Mathis Adrian Sieber âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc
ı¤ÛË Î·d ÙeÓ ÚfiÏÔ ÙÔÜ æ·ÏÌÔÜ 88 Ûb Û¯¤ÛË Úe˜ Ùc Û˘ÏÏÔÁc ÙÔÜ ‚È‚Ï›Ô˘ ÙáÓ
æ·ÏÌáÓ Î·d Ì¿ÏÈÛÙ· Úe˜ ÙeÓ æ·ÏÌe 89 («Zur Stellung und Funktion von Psalm

88, insbesondere im Blick auf Psalm 89 – Teil 1»). 
™ÙcÓ Û˘Ó¤¯ÂÈ·, ï Thomas Krüger Û˘˙ËÙÄ Ùd˜ ÌÂÙ·ı·Ó¿ÙÈÂ˜ ÚÔÛ‰ÔÎ›Â˜ Ôf

àË¯ÂÖ ï æ·ÏÌe˜ 139 («Zur Sicht des Todes in Psalm 139»). ™‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙeÓ
æ·ÏÌe 139,8 ï °È·¯‚b ÂrÓ·È ·ÚgÓ àÎfiÌË Î·d ÛÙeÓ ∫¿Ùˆ ∫fiÛÌÔ. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜
‰È·Ù˘ÒÓÂÈ ÙcÓ ñfiıÂÛË ¬ÙÈ ì ôÔ„Ë ÁÈa ÙeÓ ı¿Ó·ÙÔ, Ôf ˘îÔıÂÙÂÖ ï æ·ÏÌfi˜, ‰bÓ
ÂrÓ·È ï Úfi‰ÚÔÌÔ˜ ÌÂÙ·ÁÂÓ¤ÛÙÂÚˆÓ ÚÔÛ‰ÔÎÈáÓ ÁÈa Ì›· ˙ˆc ÌÂÙa ÙeÓ ı¿Ó·ÙÔ
àÏÏa ÌÄÏÏÔÓ Ì›· ÎÚÈÙÈÎc à¿ÓÙËÛË Ûb Ù¤ÙÔÈÂ˜ âÏ›‰Â˜ ¬ˆ˜ ·éÙb˜ Ôf âÎÊÚ¿˙Ô-
ÓÙ·È ÛÙeÓ \∂ÎÎÏËÛÈ·ÛÙc j ÛÙc ™ÔÊ›· ™ÂÈÚ¿¯. ^∏ Nora Molnãar - Hidvégi, ÛÙcÓ ëfi-
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ÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË, Û˘˙ËÙÄ ÎÚÈÙÈÎa ÙcÓ ÔÚÂ›· öÚÂ˘Ó·˜ ÁÈa ÙcÓ àÏÏËÁÔÚ›· (mashal) ÛÙcÓ
¶·Ï·Èa ¢È·ı‹ÎË («The Paths Not Taken: Novel Insights on the Function and the

Use of Mashal (l#m) in the Old Testament»). ^∏ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ì›· Ó¤·
ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÙáÓ àÏÏËÁÔÚÈáÓ Î·d Ì›· ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎc Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÔÜ ë‚Ú·˚ÎÔÜ ¬ÚÔ˘.
^ÀÔÁÚ·ÌÌ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ï ¬ÚÔ˜ ‰bÓ ÂrÓ·È ÌÔÓÔÛ‹Ì·ÓÙÔ˜ Î·d ì àÏÏËÁÔÚ›· ‰bÓ ö¯ÂÈ Ì›·
ÌfiÓÔ ÌÔÚÊ‹. \∞ÔÙÂÏÂÖ ≤Ó· âÍ·ÈÚÂÙÈÎe Ì¤ÛÔ âÈÎÔÈÓˆÓ›·˜ àÓÔÈÎÙe Ûb ÔÈÎ›ÏÂ˜
ëÚÌËÓÂÖÂ˜ Ôf ·å¯Ì·ÏˆÙ›˙Ô˘Ó ÙcÓ ÚÔÛÔ¯c ÙÔÜ àÎÚÔ·ÙËÚ›Ô˘. ª›· Î·Ù·ÓfiËÛ‹
ÙÔ˘˜ ÚÔÛ·Ó·ÙÔÏÈÛÌ¤ÓË ÛÙeÓ îÛÙÔÚÈÎe Î·d Ú·ÁÌ·ÙÈÎe àÓ·ÁÓÒÛÙË ÂrÓ·È, ëÔÌ¤-
Óˆ˜, å‰È·›ÙÂÚ· ÛËÌ·ÓÙÈÎ‹.

\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Rolf Krauss Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf ÌÂÙ·ÊÚ¿ÛÙËÎÂ
ï ¬ÚÔ˜ #pfni àe ÙeÓ 17Ô ·å. Î·d ëÍÉ˜ («Beiträge zum #pfni (Klippschliefer, rock

badger, daman) in der Wissenschaftsgeschichte vom 17. Jahrhundert bis heute»).
ò∏‰Ë àe ÙeÓ 18Ô ·å. Ôî ˙ˆÔÏfiÁÔÈ Ù·‡ÙÈÛ·Ó ·éÙe Ùe ˙áÔ Ìb ÙeÓ ≈Ú·Î· (procavia),
Ì›· Ù·‡ÙÈÛË ì ïÔ›· ÂrÓ·È àÔ‰ÂÎÙc Ì¤¯ÚÈ Û‹ÌÂÚ·. Δe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙáÓ \∞Ú 22-24 ÎÈ ì
ÛËÌ·Û›· ÙÔ˘ ÁÈa Ùc ‰·˘È‰ÈÎc ‰˘Ó·ÛÙÂ›· ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ Bernard

Gosse, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Balaam et la dynastie davidique»). ™b ·éÙa Ùa ÎÂÊ¿Ï·È·
ÙáÓ \∞ÚÈıÌáÓ ï àÚÈıÌe˜ 42 Û˘Ì‚¿ÏÏÂÈ œÛÙÂ Ì›· Î·Ù¿Ú· Óa ÌÂÙ·ÌÔÚÊˆıÂÖ Ûb
ÂéÏÔÁ›· ÁÈa ÙeÓ ÔrÎÔ ÙÔÜ ¢·˘›‰. ∂å‰ÈÎfiÙÂÚ·, Ùe \∞Ú 24,17 ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÂÖ Î·Ùa Î¿ÔÈ-
ÔÓ ÙÚfiÔ ó˜ ì ÚÔÊ·Óc˜ Î·Ù¿ÏËÍË ÙÔÜ ÚÔÁÚ¿ÌÌ·ÙÔ˜ ÙáÓ ÙÚÈáÓ ÎÂÊ·Ï·›ˆÓ ÙÔÜ
‚È‚Ï›Ô˘. ≠∂Ó· ·ÚfiÌÔÈÔ Ê·ÈÓfiÌÂÓÔ Û˘Ó·ÓÙÔÜÌÂ Î·d ÛÙÔf˜ æ·ÏÌÔ‡˜ (‚Ï. æ· 42-
83), Ùa ‚È‚Ï›· ÙáÓ ÃÚÔÓÈÎáÓ, Ùa ÓÂfiÙÂÚ· ÙÌ‹Ì·Ù· ÙáÓ ‚È‚Ï›ˆÓ ÙÔÜ ™·ÌÔ˘cÏ Î·d
ÛÙe ‚È‚Ï›Ô ÙÔÜ \πÂÚÂÌ›·. ª›· âÈÚÚÔc ÙáÓ ^∂Í·ÏáÓ ÛÙcÓ ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË ÙÉ˜ μÔ˘ÏÁ¿-
Ù· Û˘˙ËÙÄ ÛÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ï Herbert Migsch («Jeremia 35Vulg,14a* – eine

hexaplarische Lesart»). ∂å‰ÈÎfiÙÂÚ·, ì ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË ÙÔÜ \πÂÚ 35,14· Ê·›ÓÂÙ·È Óa ÌcÓ
âÍ·ÚÙÄÙ·È àe Ùe Ì·ÛˆÚÈÙÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ àÏÏa àe Ùd˜ ÓÂfiÙÂÚÂ˜ ëÏÏËÓÈÎb˜ ÌÂÙ·ÊÚ¿-
ÛÂÈ˜ (ÙáÓ \∞Î‡Ï·, ™˘ÌÌ¿¯Ô˘ Î·d £ÂÔ‰ÔÙ›ÔÓÔ˜). ^∂ÔÌ¤Óˆ˜, ì àÓ·ÊÔÚÈÎc ÚfiÙ·-
ÛË, Ôf ÂåÛ¿ÁÂÙ·È Ìb Ùe quos, ‰bÓ àÓ·Ê¤ÚÂÙ·È ÛÙeÓ \πˆÓ·‰¿‚, ¬ˆ˜ Û˘Ì‚·›ÓÂÈ
ÛÙcÓ ÂÚ›ÙˆÛË ÙÔÜ Ì·ÛˆÚÈÙÈÎÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ àÏÏa ÛÙe ÔéÛÈ·ÛÙÈÎe sermons. ™ÙcÓ
ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Stefan Bojowald âÓÙÔ›˙ÂÈ ≤Ó· àÎfiÌË
·Ú¿ÏÏËÏÔ ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ ·åÁ˘ÙÈ·ÎÉ˜ Î·d ÙÉ˜ àÎÎ·‰ÈÎÉ˜ ÁÏáÛÛ·˜ («Eine neue

Parallele zwischen der ägyptischen und akkadischen Sprache: Die Benennung von

Angehörigen unterer Bevölkerungsschichten nach Insekten»). ¶ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa ÙeÓ
¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÌe ÎÔÈÓˆÓÈÎa ñÔ‚·ıÌÈÛÌ¤ÓˆÓ ïÌ¿‰ˆÓ Ìb çÓfiÌ·Ù· âÓÙfiÌˆÓ, Ì›· Î·-
ıÈÂÚˆÌ¤ÓË Û˘Ó‹ıÂÈ· ÛÙa àÎÎ·‰ÈÎ¿, ì ïÔ›· ¬Ìˆ˜ Ì·ÚÙ˘ÚÂÖÙ·È Î·d ÛÙa ·åÁ˘ÙÈ·-
Î¿.

Zeitschrift für die alttestamentliche Wissenschaft (ÙfiÌÔ˜ 128, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2016)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Itamar Kislev Û˘˙ËÙÄ Ùd˜ ‰‡Ô àÊË-
Á‹ÛÂÈ˜ àÔÁÚ·ÊáÓ Ôf ñ¿Ú¯Ô˘Ó ÛÙe ‚È‚Ï›Ô ÙáÓ \∞ÚÈıÌáÓ Î·d ÛÙd˜ ïÔÖÂ˜ çÊÂ›-
ÏÂÈ Ùe çÓÔÌ¿ ÙÔ˘ Ùe ‚È‚Ï›Ô («The Numbers of Numbers: The Census Accounts in

the Book of Numbers»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Ôî ‰‡Ô àÊËÁ‹ÛÂÈ˜ ÚÔ-
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¤Ú¯ÔÓÙ·È àe ‰‡Ô ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎb˜ ËÁb˜ Î·È Ôî ïÌÔÈfiÙËÙ¤˜ ÙÔ˘˜ çÊÂ›ÏÔÓÙ·È ÛÙe ÁÂ-
ÁÔÓe˜ ¬ÙÈ Ùd˜ âÂÍÂÚÁ¿ÛÙËÎÂ ï ú‰ÈÔ˜ Û˘ÓÙ¿ÎÙË˜. ∞éÙc ì âÂÍÂÚÁ·Û›· Ê·›ÓÂÙ·È Óa
öÏ·‚Â ¯ÒÚ· Î·Ùa ÙcÓ ÂÚÛÈÎc ÂÚ›Ô‰Ô. ¶·ÚfiÌÔÈ· âÂÍÂÚÁ·Û›· ÌÔÚÂÖ Óa âÓÙÔÈ-
ÛıÂÖ Î·d ÛÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÙáÓ Î·Ù·ÛÎfiˆÓ Î·d å‰È·›ÙÂÚ· ÛÙa \∞Ú 14,29.35. ™Ùc Û˘Ó¤-
¯ÂÈ·, ì Melissa Ramos Û˘˙ËÙÄ ÙeÓ Ù‡Ô ÙáÓ àÚ·Ì·˚ÎáÓ Î·Ù¿ÚˆÓ ÙÉ˜ \∂Ô¯É˜ ÙÔÜ
™È‰‹ÚÔ˘ Î·d Ùd˜ Û˘ÁÎÚ›ÓÂÈ Ìb ‰‡Ô ÎÂ›ÌÂÓ· àe Ùe ¢Â˘ÙÂÚÔÓfiÌÈÔ («A Northwest

Semitic Curse Formula: The Sefire Treaty and Deuteronomy 28»). ^∏ Û˘ÁÁÚ·Ê¤-
·˜ âÓÙÔ›˙ÂÈ ÛËÌ·ÓÙÈÎb˜ ïÌÔÈfiÙËÙÂ˜ ÌÂÙ·Í‡ ÙÔ˘˜ ó˜ Úe˜ Ùc ıÂÌ·ÙÈÎ‹, Ùe ÏÂÍÈÏfi-
ÁÈÔ Î·d Ùc Û‡ÓÙ·ÍË. ^ÀÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì ÌÔÚÊ‹ ÙÔ˘˜ âËÚÂ¿˙ÂÙ·È àe Ì›· Û˘ÁÎÂÎÚÈ-
Ì¤ÓË Û˘ÓÙ·ÎÙÈÎc ÌÔÚÊ‹, âÓá Ôî âÈÁÚ·Êb˜ Ôf ‚Ú¤ıËÎ·Ó Ûb ‰È¿ÊÔÚ· ÛËÌÂÖ·, ‚Â-
‚·ÈÒÓÔ˘Ó Ùc ‰È¿‰ÔÛ‹ ÙË˜ Î·Ùa ÙcÓ \∂Ô¯c ÙÔÜ ™È‰‹ÚÔ˘ Î·d Î˘Ú›ˆ˜ àe Ùa Ì¤Û·
ÙÔÜ 8Ô˘ ≤ˆ˜ Î·d Ùd˜ àÚ¯b˜ ÙÔÜ 7Ô˘ ·å. .Ã. Δ¤ÏÔ˜, àÔÙÂÏÔÜÓ àfi‰ÂÈÍË ¬ÙÈ Ì›· ÎÔÈÓc
·Ú¿‰ÔÛË ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ Î·Ù¿Ú·˜ qÙ·Ó Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ âÎ·›‰Â˘ÛË˜ ÙáÓ àÚ·ÌfiÊˆÓˆÓ ÁÚ·-
Ê¤ˆÓ ÛÙcÓ ¡ÂÔ-·ÛÛ˘ÚÈ·Îc ·éÙÔÎÚ·ÙÔÚ›·. 

\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Bernard Gosse ÛÙcÓ ïÔ›· àÓÈ¯ÓÂ‡ÂÈ ‰È¿ÊÔÚÂ˜ ‰È·-
ÎÂÈÌÂÓÈÎb˜ Û˘Ó‰¤ÛÂÈ˜ ÌÂÙ·Íf Î¿ÔÈˆÓ æ·ÏÌáÓ, ÙÔÜ ∞ã ÃÚÔÓÈÎáÓ Î·d ÙÔÜ ‚È‚Ï›Ô˘
ÙÔÜ \∏Û·˝· («Le texte de I Chr 16 comme réinterprétation davidique de Ps

105,1 15, la réponse des serviteurs et élus de Ps 105,16–46 et la continuité du livre

d’Isaïe»). °Èa ·Ú¿‰ÂÈÁÌ·, ï æ· 105,1-15 ÌÂÙ·Ê¤ÚÂÈ Ùa ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎa ÙÉ˜ ‰È·-
ı‹ÎË˜ Ìb ÙeÓ ¢·˘d‰ ÙÔÜ æ· 89 ÛÙc ‰È·ı‹ÎË ÙáÓ ¶·ÙÚÈ·Ú¯áÓ. ∫·Ùa àÓ¿ÏÔÁÔ ÙÚfi-
Ô, Ùe ∞ã ÃÚÔÓ 16 ÌÂÙ·Ê¤ÚÂÈ Ùe æ· 105,1-15 ÛÙc Û˘Ó¿ÊÂÈ· ÙÉ˜ ‰·˘È‰ÈÎÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜,
âÓá ÛÙÔÈ¯ÂÖ· ÙÔÜ æ· 18 â›ÛË˜ Û˘Ó‰¤ÔÓÙ·È Ìb ÙeÓ ¢·˘›‰. Δ¤ÏÔ˜, Ùe ‚È‚Ï›Ô ÙÔÜ
\∏Û·˝· (41,8Ø 42,1) Î¿ÓÂÈ ‰È·ÎÂÈÌÂÓÈÎb˜ àÓ·ÊÔÚb˜ ÛÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÙáÓ ¶·ÙÚÈ·Ú¯áÓ
Î·d ÛÙeÓ æ· 105,16-46. ™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ï Arie Versluis Û˘˙ËÙÄ Ùc ÛËÌ·Û›·
Î·d Ùc ¯Ú‹ÛË ÙÔÜ Ú‹Ì·ÙÔ˜ Mrx ÛÙcÓ ¶·Ï·Èa ¢È·ı‹ÎË («Devotion and/or

Destruction? The Meaning and Function of Mrx in the Old Testament»). ™b Û˘-
Ó¿ÊÂÈÂ˜ ÔÏ¤ÌÔ˘ Ùe ÚÉÌ· ‰ËÏÒÓÂÈ Û˘Ó‹ıˆ˜ ÙcÓ âÍfiÓÙˆÛË àÓıÚÒˆÓ. ^∏ Û˘Ó‹ıË˜
àfi‰ÔÛË ó˜ «àÊÈÂÚÒÓˆ Ìb ÛÎÔe ÙcÓ Î·Ù·ÛÙÚÔÊ‹» ÂrÓ·È ÌÄÏÏÔÓ ÚÔ‚ÏËÌ·ÙÈÎ‹.
™ÙcÓ âÈÁÚ·Êc ÙÉ˜ Mesha, ì ïÔ›· Û˘Ó‹ıˆ˜ ıÂˆÚÂÖÙ·È ·Ú¿ÏÏËÏÔ ÙáÓ ·Ï·ÈÔ-
‰È·ıËÎÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ, Ùe ÚÉÌ· ÛËÌ·›ÓÂÈ «àÊÈÂÚÒÓˆ», ¬Ìˆ˜ ì ÛËÌ·Û›· Î·d ì Û‡-
ÓÙ·ÍË ÂrÓ·È ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎb˜ àe âÎÂÖÓÂ˜ ÛÙcÓ ¶·Ï·Èa ¢È·ı‹ÎË. Δ¤ÏÔ˜, àe Ùc °¤ÓÂ-
ÛË Ì¤¯ÚÈ Ùa ‚È‚Ï›· ÙáÓ μ·ÛÈÏÂÈáÓ ï ¬ÚÔ˜ ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖÙ·È Ûb Û¯¤ÛË Ìb ÙcÓ Î·Ù¿-
ÎÙËÛË ÙÉ˜ Ã·Ó·aÓ Î·d ÙcÓ âÍfiÓÙˆÛË ÙÔÜ ÓÙfiÈÔ˘ ÏËı˘ÛÌÔÜ.

^√ Erasmus Gaß, ÛÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË, Û˘˙ËÙÄ Ùc ÛËÌ·Û›· ÙÉ˜ ‚·‚˘ÏÒÓÈ·˜ Î·-
Ù¿ÎÙËÛË˜ ÙÔÜ μ·ÛÈÏÂ›Ô˘ ÙÔÜ \πÔ‡‰· («Nebukadnezzar ante portas – Zu den

babylonischen Interessen in der südlichen Levante»). ™‡ÌÊˆÓ· Ìb Ùa îÛÙÔÚÈÎa
‰Â‰ÔÌ¤Ó· Ôî ‚·‚˘ÏÒÓÈÂ˜ âÈ‰ÚÔÌb˜ ÛÙd˜ ·Ú·ÏÈ·Îb˜ fiÏÂÈ˜ Î·d Ôî Û˘ÓÂ¯ÂÖ˜ Î·Ù·-
ÛÙÚÔÊb˜ öÊÂÚ·Ó ÙcÓ ÔåÎÔÓÔÌÈÎc ÎÚ›ÛË Î·d ÙcÓ ·Ú·ÎÌc Î˘Ú›ˆ˜ ÛÙeÓ àÁÚÔÙÈÎe ÙÔ-
Ì¤·, Î¿ÙÈ Ôf ôÚ¯ÈÛÂ Óa àÔÎ·ı›ÛÙ·Ù·È ÌfiÏÈ˜ ÛÙa ¯ÚfiÓÈ· ÙÉ˜ ÂÚÛÈÎÉ˜ Î˘ÚÈ·Ú-
¯›·˜. ^∂ÔÌ¤Óˆ˜, ÂrÓ·È ÌÄÏÏÔÓ à›ı·ÓÔ ì \πÂÚÔ˘Û·ÏcÌ Óa öÌÂÈÓÂ àÏÒ‚ËÙË. ^√
David Rothstein, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, Û˘˙ËÙÄ ÙcÓ ¶ÚÔÛÂ˘¯c ÙÔÜ \∂˙ÂÎ›· Î·d ÙeÓ ÙÚfiÔ
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Ôf ·éÙc Î·Ù·ÓÔ‹ıËÎÂ àe ÙÔf˜ √ã, ÙeÓ \πÒÛËÔ Î·d Ùd˜ Ú·‚‚ÈÓÈÎb˜ ËÁ¤˜
(«Hezekiah’s Prayer and Childlessness: Variant Forms of a Tradition, as

Reflected in LXX, Josephus, and Rabbinic Sources»). Δe ÎÂ›ÌÂÓÔ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ
ÔÏÏb˜ ‰˘ÛÎÔÏ›Â˜ Î·È ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÓ·Ï‡ÂÈ ‰‡Ô àe ·éÙ¤˜: ÙcÓ ìÏÈÎ›· ÙÔÜ \∂˙Â-
Î›· ÙcÓ âÔ¯c ÙÉ˜ àÛı¤ÓÂÈ¿˜ ÙÔ˘ Î·d Ùd˜ Û˘ÓıÉÎÂ˜ ÙÉ˜ àÛı¤ÓÂÈ¿˜ ÙÔ˘. Δ¤ÏÔ˜, Û˘-
˙ËÙÄ ÙcÓ ÎÂÈÌÂÓÈÎc Î·d âÍËÁËÙÈÎc Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf ÙáÓ ‰È·ÊfiÚˆÓ ÚÔÛÏ‹„ÂˆÓ ÙÉ˜
¶ÚÔÛÂ˘¯É˜. ™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ï Collin Cornell Û˘˙ËÙÄ ÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ Ìˆ·-
‚›ÙÈÎË˜ ıÂfiÙËÙ·˜ Kemosh («What happened to Kemosh?»). ≠√ˆ˜ Î·d Ô °È·¯‚b
qÙ·Ó ÚÔÛÙ¿ÙË˜ ıÂe˜ ëÓe˜ ‚·ÛÈÏÂ›Ô˘ ÙÉ˜ àÚ¯·›·˜ \∂ÁÁf˜ \∞Ó·ÙÔÏÉ˜. ∫·È Ôî ‰‡Ô ıÂ-
fiÙËÙÂ˜ ñ¤ÛÙËÛ·Ó Ì›· interpretatio graeca Î·d Ù·˘Ù›ÛıËÎ·Ó Ìb ëÏÏËÓÈÎb˜ ıÂfiÙËÙÂ˜.
≠√Ìˆ˜ Ûb àÓÙ›ıÂÛË Úe˜ ÙeÓ °È·¯‚b Ôî ÚÔÊËÙÂÖÂ˜ Î·d Ôî îÛÙÔÚ›Â˜ ÁÈ\ ·éÙeÓ ÔÙb
‰bÓ Û˘ÁÎÂÓÙÚÒıËÎ·Ó Ûb Ì›· Û˘ÏÏÔÁc Ìb åÛ¯f ·éıÂÓÙ›·˜.

Early Christianity (ÙfiÌÔ˜ 7, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2016)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Sören Swoboda âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ ÛÎÔ-
ÈÌfiÙËÙ· ÙÉ˜ Û˘ÁÁÚ·ÊÉ˜ ÙÔÜ öÚÁÔ˘ ÙÔÜ \πˆÛ‹Ô˘ \πÔ˘‰·˚Îe˜ ¶fiÏÂÌÔ˜ («Mitleid

wecken im flavischen Rom? Zur Plausibilisierung einer Intention des Josephus im

Bellum Judaicum»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ï \πÒÛËÔ˜ ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖ ÚË-
ÙÔÚÈÎa Û¯‹Ì·Ù· Ôf ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÔÜÓÙ·Ó ÁÈa Óa ÚÔÎ·Ï¤ÛÔ˘Ó ÙeÓ ÔrÎÙÔ ÛÙe àÎÚÔ-
·Ù‹ÚÈÔ ÙáÓ ‰ÈÎ·ÛÙËÚ›ˆÓ. ΔeÓ ú‰ÈÔ ÛÎÔe Ê·›ÓÂÙ·È Óa âÍ˘ËÚÂÙÂÖ Î·d Ùe Û˘ÁÎÂÎÚÈ-
Ì¤ÓÔ öÚÁÔ, Ùe ïÔÖÔ ÛÙËÚÈ˙fiÌÂÓÔ ÛÙc ÏÔÁÈÎc ÙÔÜ ıÂ¿Ì·ÙÔ˜ Î·d ÙÔÜ ıÂ¿ÙÚÔ˘ âÈı˘-
ÌÂÖ Óa ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ ÙÔf˜ \πÔ˘‰·›Ô˘˜ ó˜ ≤Ó·Ó ÂéÁÂÓÉ Ï·e Ôf ÙÈÌˆÚ‹ıËÎÂ ô‰ÈÎ·
ÙfiÛÔ ÛÎÏËÚ¿. √î Wally Cirafesi Î·d Gregory Peter Fewster, ÛÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË,
Û˘ÁÎÚ›ÓÔ˘Ó Ùa öÚÁ· ÙÔÜ \πÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘ ¢È¿ÏÔÁÔ˜ Úe˜ ΔÚ‡ÊˆÓ· Î·d ÙcÓ ÚÒÙË \∞Ô-
ÏÔÁ›· Ìb Ùa àÔÌÓËÌÔÓÂ‡Ì·Ù· ÙÔÜ ëÏÏËÓÔÚˆÌ·˚ÎÔÜ ÎfiÛÌÔ˘ («Justin’s ·ÔÌÓË-
ÌÔÓÂ˘Ì·Ù· and Ancient Greco-Roman Memoirs»). √î Û˘ÁÁÚ·ÊÂÖ˜ ñÔÛÙËÚ›˙Ô˘Ó
¬ÙÈ ï \πÔ˘ÛÙÖÓÔ˜ ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖ ÙeÓ ¬ÚÔ «àÔÌÓËÌÔÓÂ‡Ì·Ù·» ó˜ ëÍÉ˜: (·) ÛÙcÓ Â-
Ú›ÙˆÛË ÙÉ˜ Âé·ÁÁÂÏÈÎÉ˜ ·Ú¿‰ÔÛË˜ âÍ·ÈÙ›·˜ ÙÉ˜ àÓ·ÁÓˆÚÈÛÌ¤ÓË˜ îÛÙÔÚÈÎÉ˜
àÍ›·˜ Ôf Âr¯·Ó Ùa àÔÌÓËÌÔÓÂ‡Ì·Ù· Î·Ùa ÙcÓ àÚ¯·ÈfiÙËÙ·, (‚) ï ¬ÚÔ˜ ‰È·‰Ú·-
Ì·Ù›˙ÂÈ ≤Ó· ÛËÌ·ÓÙÈÎe ÚfiÏÔ ÛÙcÓ âÈ¯ÂÈÚËÌ·ÙÔÏÔÁ›· ÙÔÜ \πÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘ ÁÈa ÙcÓ îÛÙÔ-
ÚÈÎc àÍÈÔÈÛÙ›· ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ, å‰È·›ÙÂÚ· ÛÙeÓ ¢È¿ÏÔÁÔ Î·› (Á) ì ·éıÂÓÙ›·
ÙáÓ °Ú·ÊáÓ ‰bÓ ÚÔÎ‡ÙÂÈ àe ÙcÓ îÂÚfiÙËÙ¿ ÙÔ˘˜ àÏÏa âÍ·ÈÙ›·˜ ÙÉ˜ Û‡Ó‰ÂÛ‹˜
ÙÔ˘˜ ó˜ àÔÌÓËÌÔÓÂ‡Ì·Ù· Ìb Ùa àÓÒÙÂÚ· ÎÔÈÓˆÓÈÎa ÛÙÚÒÌ·Ù·, ¬Ô˘ Ù¤ÙÔÈ· öÚÁ·
ö¯·ÈÚ·Ó ÌÂÁ¿ÏË˜ âÎÙ›ÌËÛË˜. 

\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ David L. Eastman Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf ï \πÁÓ¿-
ÙÈÔ˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÙ·È ÛÙcÓ ÁÚ·ÌÌ·ÙÂ›· ÌÂÙa ÙcÓ âÔ¯‹ ÙÔ˘ ó˜ ÊÔÚ¤·˜ ÙÉ˜ ·‡ÏÂÈ·˜
·Ú¿‰ÔÛË˜ («Ignatius, Pseudo-Ignatius, and the Art of Pauline Reception»). ^√
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ëÛÙÈ¿˙ÂÈ Ùe âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ÙÔ˘ ÛÙa Ófiı· öÚÁ· ÙÔÜ \πÁÓ·Ù›Ô˘, ÛÙe âÁÎÒÌÈÔ
ÙÔÜ \πˆ¿ÓÓÔ˘ ÃÚ˘ÛÔÛÙfiÌÔ˘ ÁÈa Ùe ÚfiÛˆÔ ÙÔÜ \πÁÓ·Ù›Ô˘ Î·d ÛÙe ª·ÚÙ‡ÚÈÔ
\πÁÓ·Ù›Ô˘. ™b ·éÙa Ùa öÚÁ· ÙÔÜ 4Ô˘ Î·d 5Ô˘ ·å. Ôî Û˘ÁÁÚ·ÊÂÖ˜ ÙÔ˘˜ ÚÔÛ·ıÔÜÓ Óa
àÓ·‰Â›ÍÔ˘Ó ÙeÓ \πÁÓ¿ÙÈÔ ó˜ ≤Ó·Ó Ó¤Ô ¶·ÜÏÔ Î·È âÍËÁÔÜÓ Ùc ÛËÌ·Û›· Ôf Âr¯Â ·éÙc
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ì Ù¿ÛË Ûb ÔÏÈÙÈÎe Î·d âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎe â›Â‰Ô. ^√ Gregor Wurst, ÛÙcÓ Û˘Ó¤¯ÂÈ·,
ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ì›· Ó¤· àÔÎ·ÙaÛÙ·ÛË ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ ÙÔÜ ∂é·ÁÁÂÏ›Ô˘ ºÈÏ›Ô˘ 52,2
(55b) («EvPhil 52,2 (55b) – eine neue Rekonstruktion»), ì ïÔ›· àÓÙÈÛÙÚ¤ÊÂÈ Ùe
ÓfiËÌ· ÙÉ˜ ÚfiÙ·ÛË˜ ¬ˆ˜ Î·Ù·ÓÔÂÖÙ·È Û‹ÌÂÚ· Ìb ‚¿ÛË ÙcÓ àÓ¿ÁÓˆÛË Ôf Âr¯Â
ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ï H.-M. Schenke ÛÙa 1959. Δ¤ÏÔ˜, ï Klaus Hallof ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ì›· ¯ÚÈ-
ÛÙÈ·ÓÈÎc âÈÁÚ·Ê‹ àe ÙcÓ ™ÈÎ˘ÒÓ·, ì ïÔ›· ‰È·ÛÒ˙ÂÈ ≤Ó· àÚ¯·ÖÔ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎe
ìÌÂÚÔÏfiÁÈÔ («Ein christlicher Steckkalender aus Sikyon (IG IV2 3, 1825)»).

Vigiliae Christianae (ÙfiÌÔ˜ 70, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2016)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Matthias Gassman âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ
âÈÛÙÔÏc ÙÔÜ ∫˘Ú›ÏÏÔ˘ \πÂÚÔÛÔÏ‡ÌˆÓ Úe˜ ÙeÓ ∫ˆÓÛÙ¿ÓÙÈÔ μã Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙcÓ
âÌÊ¿ÓÈÛË ÛÙ·˘ÚÔÜ ÛÙcÓ \πÂÚÔ˘Û·ÏcÌ ÛÙa 351 («Eschatology and Politics in Cyril

of Jerusalem’s Epistle to Constantius»). ^∏ âÈÛÙÔÏc Û˘Ó‹ıˆ˜ ëÚÌËÓÂ‡ÂÙ·È ó˜
öÎÊÚ·ÛË ›ÛÙË˜ ÙÔÜ ∫˘Ú›ÏÏÔ˘ Úe˜ ÙeÓ ·éÙÔÎÚ¿ÙÔÚ· Î·Ùa Ùc ‰È¿ÚÎÂÈ· ÙÔÜ ÔÏ¤-
ÌÔ˘ ÙÔÜ ∫ˆÓÛÙ¿ÓÙÈÔ˘ Ìb ÙeÓ ª·ÁÓ¤ÓÙÈÔ. ^√ ∫‡ÚÈÏÏÔ˜ ¬Ìˆ˜ Û˘˙ËÙÄ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi
ÙÔ˘ Ùe âÛ¯·ÙÔÏÔÁÈÎe ÏfiÁÈÔ ÙÔÜ \πËÛÔÜ ÁÈa Ùe ÛËÌÂÖÔ ÙÔÜ ÀîÔÜ ÙÔÜ \∞ÓıÚÒÔ˘ (ªÙ
24,30), Î¿ÙÈ Ùe ïÔÖÔ ‰bÓ ö¯ÂÈ Û˘˙ËÙËıÂÖ àe ÙÔf˜ ëÚÂ˘ÓËÙ¤˜. ^√ Gassman àÓ·‰ÂÈ-
ÎÓ‡ÂÈ âÎÂÖÓ· Ùa ÛÙÔÈ¯ÂÖ· ÙÉ˜ âÈÛÙÔÏÉ˜ Ì¤Û· àe Ùa ïÔÖ· ï ∫‡ÚÈÏÏÔ˜ ï‰ËÁÂÖ ÙeÓ
·éÙÔÎÚ¿ÙÔÚ· àe ÙcÓ ÔÏÈÙÈÎc ÛÙcÓ âÛ¯·ÙÔÏÔÁ›·. ™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ï Kevin

Kalish Û˘˙ËÙÄ Ùe Ô›ËÌ· ∂å˜ \∞‚Ú·¿Ì ÙÔÜ Papyrus Bodmer 30 («The Apple

among the Trees: To Abraham (PBodmer 30) and the Apple at the Sacrifice of

Isaac»). ™b ·éÙe ï \πÛ·aÎ çÓÔÌ¿˙ÂÙ·È ÌÉÏÔÓ, Ì›· àÌÊ›ÛËÌË Ï¤ÍË Ôf ÌÔÚÂÖ Óa
ÛËÌ·›ÓÂÈ ÙfiÛÔ Ùe ÌÉÏÔ ¬ÛÔ Î·d Ùe Úfi‚·ÙÔ. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ÂrÓ·È
ÌÈa Û˘ÓÂÈ‰ËÙc âÈÏÔÁc ÙÔÜ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·. ™‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙcÓ ·ÙÂÚÈÎc ëÚÌËÓÂ›· ÙÔÜ
≠∞ÛÌ·ÙÔ˜ ^∞ÛÌ¿ÙˆÓ 2,3 Ùe ÌÉÏÔÓ, Ôf âÈÏ¤ÁÂÈ ï \∞‚Ú·aÌ ÛÙc ı¤ÛË ÙÔÜ ÁÈÔÜ ÙÔ˘,
·Ú·¤ÌÂÈ Ù˘ÔÏÔÁÈÎa ÛÙeÓ ÃÚÈÛÙe Î·d Ùe ÁÂÜÌ·, Ôf ·Ú·ı¤ÙÂÈ ï \∞‚Ú·¿Ì,
ÛÙcÓ ∂é¯·ÚÈÛÙ›·. 

\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÉ˜ Jennifer Barry Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙcÓ âÍ¤ÏÈÍË ÙÉ˜ ÛÙ¿ÛË˜ ÙÔÜ
^πÏ¿ÚÈÔ˘ ÙÔÜ ¶ÈÎÙ·˘›Ô˘ à¤Ó·ÓÙÈ ÛÙeÓ ·éÙÔÎÚ¿ÙÔÚ· ∫ˆÓÛÙ¿ÓÙÈÔ μã Î·Ùa Ùa ¯Úfi-
ÓÈ· ÙÉ˜ âÍÔÚ›·˜ ÙÔ˘ («Heroic Bishops: Hilary of Poitiers’s Exilic Discourse»). ^∏
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ëÛÙÈ¿˙ÂÈ Ûb ‰‡Ô ÛËÌ·ÓÙÈÎa öÚÁ· ÙÔÜ âÈÛÎfiÔ˘ àe ·éÙcÓ ÙcÓ ÂÚ›Ô-
‰Ô: ÛÙe ÚáÙÔ, ÛÙe Ad Constantium Augustum, ï ^πÏ¿ÚÈÔ˜ âÎÊÚ¿˙ÂÈ ÙcÓ âÌÈÛÙÔ-
Û‡ÓË ÙÔ˘ ÛÙeÓ ·éÙÔÎÚ¿ÙÔÚ·, âÓá ÛÙe ‰Â‡ÙÂÚÔ, ÛÙe Contra Constantium Augustum
liber, ï â›ÛÎÔÔ˜ ÛÙÚ¤ÊÂÙ·È âÓ·ÓÙ›ÔÓ ÙÔ˘ Î·d ÙeÓ ¯·Ú·ÎÙËÚ›˙ÂÈ ó˜ ÔÏ¤ÌÈÔ ÙÉ˜
àÏ‹ıÂÈ·˜, ÙcÓ ïÔ›· ï ^πÏ¿ÚÈÔ˜ ñÂÚ·Û›˙ÂÙ·È. ™b ·éÙe Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ ï ^πÏ¿ÚÈÔ˜ ÙÔ-
Ó›˙ÂÈ Ùe âÈÛÎÔÈÎfi ÙÔ˘ àÍ›ˆÌ· Î·d Ùe çÚıfi‰ÔÍÔ ÊÚfiÓËÌ¿ ÙÔ˘ Ûb àÓÙÈ·Ú¿ıÂÛË
Úe˜ ÙeÓ ·éÙÔÎÚ¿ÙÔÚ· ÙeÓ ïÔÖÔ Î·Ù·‰ÈÎ¿˙ÂÈ. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, ï Benjamin Garstad

âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf ï ^πÂÚÒÓ˘ÌÔ˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙcÓ ÔÏÈÔÚÎ›· ÙÉ˜ Δ‡ÚÔ˘ àe
ÙeÓ ¡·‚Ô˘¯Ô‰ÔÓfiÛÔÚ· ÛÙe ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎfi ÙÔ˘ ñfiÌÓËÌ· ÛÙeÓ \πÂ˙ÂÎÈ‹Ï
(«Nebuchadnezzar’s Siege of Tyre in Jerome’s Commentary on Ezekiel»). °Èa
·éÙe ÙeÓ ÛÎÔe ‰·ÓÂ›˙ÂÙ·È ÏËÚÔÊÔÚ›Â˜ àe ÙcÓ ÌÂÙ·ÁÂÓ¤ÛÙÂÚË ÔÏÈÔÚÎ›· ÙÉ˜
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ú‰È·˜ fiÏË˜ àe ÙeÓ ª¤Á· \∞Ï¤Í·Ó‰ÚÔ, ¬ˆ˜ ·éÙc ÂÚÈÁÚ¿ÊÂÙ·È Î˘Ú›ˆ˜ ÛÙe öÚÁÔ
ÙÔÜ Quintus Curtius Rufus. ∞éÙc ì ÏËÚÔÊÔÚ›· ‰ÈÂ˘Ú‡ÓÂÈ ÙeÓ Î·Ù¿ÏÔÁÔ ÙáÓ
ËÁáÓ, Ùd˜ ïÔÖÂ˜ ÁÓˆÚ›˙Ô˘ÌÂ ¬ÙÈ ¯ÚËÛÈÌÔÔ›ËÛÂ ï ^πÂÚÒÓ˘ÌÔ˜. ^√ Garstad Û˘-
˙ËÙÄ â›ÛË˜ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf ï \πÂÚÒÓ˘ÌÔ˜ ‰È·‚¿˙ÂÈ ÙcÓ îÛÙÔÚ›· Î·d ÙcÓ âÍËÁËÙÈÎ‹
ÙÔ˘ Ì¤ıÔ‰Ô.

^√ Johannes van Oort, ÛÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË, Û˘˙ËÙÄ ÙcÓ ÏËÚÔÊÔÚ›· ÙÔÜ î.
∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘ ÛÙe öÚÁÔ ÙÔ˘ De haeresibus 46,9-10 ¬ÙÈ Ôî ª·ÓÈ¯·ÖÔÈ öÈÓ·Ó àÓıÚÒ-
ÈÓÔ Û¤ÚÌ· ÛÙc ‰È¿ÚÎÂÈ· Ì›·˜ ÙÂÏÂÙÉ˜ ÙÔ˘˜ («The Testimony of Augustine

Reconsidered in Context»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘˙ËÙÄ ·éÙc Ùc Ì·ÚÙ˘Ú›· ÛÙc Û˘Ó¿-
ÊÂÈ· ÙÔÜ Ì‡ıÔ˘ ÁÈa ÙcÓ \∞ÔÏ¿ÓËÛË ÙáÓ \∞Ú¯fiÓÙˆÓ Î·d Û˘ÌÂÚ·›ÓÂÈ ¬ÙÈ ÁÈa
ÙÔf˜ ª·ÓÈ¯·›Ô˘˜, ¬ˆ˜ Î·d ÁÈa ÔÏÏÔf˜ °ÓˆÛÙÈÎÔ‡˜, ¬Ï· Ùa ùÓÙ· ö¯Ô˘Ó Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜
ıÂ›·˜ Ê‡ÛË˜, ì ïÔ›· âÌÂÚÈÎÏÂ›ÂÙ·È ÛÙc ˙ˆÙÈÎc ÔéÛ›· ÙÔ˘˜, ¬ˆ˜ ÂrÓ·È, ÁÈa ·-
Ú¿‰ÂÈÁÌ·, Ùe àÓıÚÒÈÓÔ Û¤ÚÌ·. ™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï
Christoph Schubert Û˘˙ËÙÄ ÙcÓ àÍ›· ÙÉ˜ ÎÚÈÙÈÎÉ˜ ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Î·d ÙÉ˜ ÊÈÏÔÏÔ-
ÁÈÎÉ˜ àÓ¿Ï˘ÛË˜ ÙáÓ àÚ¯·›ˆÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ («Textphilologische Überlegungen zu

Commodian, Carmen apologeticum 449f.»). °Èa Óa ñÔÛÙËÚ›ÍÂÈ Ùc ı¤ÛË ÙÔ˘ ¯ÚË-
ÛÈÌÔÔÈÂÖ ó˜ ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· Ùe Carmen apologeticum 449-450 ÙÔÜ ∫ÔÌÌÔ‰È·ÓÔÜ.

Zeitschrift für Theologie und Kirche (ÙfiÌÔ˜ 113, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2016)

^∏ ÔÚÂ›· ÙÉ˜ ƒˆÌ·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎÉ˜ ‚È‚ÏÈÎÉ˜ öÚÂ˘Ó·˜ ÌÂÙa Ùc ªÂÙ·ÚÚ‡ıÌÈÛË
ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÚÒÙË˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ («Reformation als

Gewissensstachel. Das Schriftprinzip im Spiegel katholischer Exegesegeschi-

chte»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙË˜, Knut Backhaus, ‰È·ÎÚ›ÓÂÈ Ì›· ‰È·ÏÂÎÙÈÎc Û¯¤ÛË ÌÂ-
Ù·Íf ÙÉ˜ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÈÎÉ˜ Î·d ÙÉ˜ ÚˆÌ·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎÉ˜ ‚È‚ÏÈÎÉ˜ âÍ‹ÁËÛË˜ Î·d Î¿ÓÂÈ
ÏfiÁÔ ÁÈa Ù¤ÛÛÂÚÈ˜ Ê¿ÛÂÈ˜ ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ àÏÏËÏÂÍ¿ÚÙËÛË˜: ·) Ùc Ê¿ÛË ÙÔÜ ıÂÔÏÔÁÈÎÔÜ
àÓÙ·ÁˆÓÈÛÌÔÜ Î·Ùa ÙeÓ 16Ô ·å., ‚) ÙcÓ âÊ·ÚÌÔÁc ÙÉ˜ ÎÚÈÙÈÎÉ˜ àÓ¿Ï˘ÛË˜ ÛÙe ‚È-
‚ÏÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ Î·d ÙcÓ ·Ú¿‰ÔÛ‹ ÙÔ˘ Î·Ùa ÙeÓ 17Ô Î·d ÙeÓ 18Ô ·å., Á) Ùe Î›ÓËÌ· ÙÉ˜
μ›‚ÏÔ˘ ÛÙÔf˜ ÎfiÏÔ˘˜ ÙÉ˜ ƒˆÌ·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ Î·Ùa ÙcÓ ÂÚ›Ô‰Ô ÙÔÜ
¢È·ÊˆÙÈÛÌÔÜ Î·d ‰) ÙcÓ ˘îÔı¤ÙËÛË ÙÉ˜ îÛÙÔÚÈÎÔÎÚÈÙÈÎÉ˜ ÌÂıfi‰Ô˘ àe ÙcÓ ÚˆÌ·È-
ÔÎ·ıÔÏÈÎc ‚È‚ÏÈÎc öÚÂ˘Ó· Î·d ÙcÓ ÌÂÙ·ÌfiÚÊˆÛË ÙÉ˜ ‰Â‡ÙÂÚË˜ Û‹ÌÂÚ·. ^√ Georg

Sans ÛÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË Û˘ÁÎÚ›ÓÂÈ Ùe öÚÁÔ ÙÔÜ Schleiermacher, Der christliche
Glaube Ìb ÙcÓ Ú·ÁÌ·ÙÂ›· ÙÔÜ Hegel ÁÈa ÙcÓ ôÌÂÛË ÁÓÒÛË ÙÔÜ £ÂÔÜ àe ÙeÓ
ôÓıÚˆÔ Î·d Ùd˜ ïÌÈÏ›Â˜ ÙÔ˘ ÛÙe μÂÚÔÏ›ÓÔ («Frömmigkeit als unmittelbares

Wissen von Gott. Hegel und Schleiermacher»). ∫·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ Ôî ïÌÔÈfiÙËÙÂ˜ ÌÂ-
Ù·Íf ÙáÓ ‰‡Ô ÛÙÔ¯·ÛÙáÓ ¬ÛÔÓ àÊÔÚÄ ÛÙe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÂéÛ¤‚ÂÈ·˜ Î·d ÙÉ˜ ›ÛÙË˜ ‰bÓ
ÂrÓ·È ÙÂÏÈÎa ÙfiÛÔ ÌÂÁ¿ÏÂ˜. 

\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Ulrich Lincoln Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùc Û¯¤ÛË ÂåÎfiÓ·˜ (Bild) Î·d
·È‰Â›·˜ (Bildung) ÛÙe öÚÁÔ ÙÔÜ Kierkegaard («“Dich sehen in deiner wahren

Gestalt... «Bild und Bildung in Kierkegaards” Einübung im Christentum»). ^√
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ëÛÙÈ¿˙ÂÈ Î˘Ú›ˆ˜ ÛÙe öÚÁÔ ÙÔÜ ÊÈÏÔÛfiÊÔ˘ ¶Ú·ÎÙÈÎb˜ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈ-
ÛÌÔÜ, Ùe ïÔÖÔ ‰›ÓÂÈ ÔÏÏb˜ ÏËÚÔÊÔÚ›Â˜ ÁÈa ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf Î·Ù·ÓÔÂÖ ï
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Kierkegaard Ùc ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc ¯Ú‹ÛË ÙÉ˜ ÂåÎfiÓ·˜. \∂ÈÏ¤ÔÓ, ÛÙe ú‰ÈÔ öÚÁÔ ì å‰¤· ÙÉ˜
·È‰Â›·˜ Î·Ù·Ï·Ì‚¿ÓÂÈ ÛËÌ·ÓÙÈÎc ı¤ÛË. ò∂ÙÛÈ ì ÂåÎfiÓ· ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ àÔÙÂÏÂÖ Ùe
Î¤ÓÙÚÔ ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ·È‰Â›·˜ Ôf ÛÎÔfi ÙË˜ ö¯ÂÈ Óa Ì˘‹ÛÂÈ ÙÔf˜ Ì·ıËÙÂ˘fiÌÂ-
ÓÔ˘˜ ÛÙcÓ öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ Ì·ıËÙÂ›·˜. ™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ì
Elizabeth Gräb-Schmidt Û˘˙ËÙÄ ÙeÓ ÚfiÏÔ Ôf ‰È·‰Ú·Ì·Ù›˙ÂÈ ì å‰¤· ÙÉ˜ ñÂÚ‚·-
ÙÈÎfiÙËÙ·˜ ÛÙcÓ àÓıÚÒÈÓË ÛÎ¤„Ë Î·d ‰Ú¿ÛË («Religion und Freiheit. Zur

emanzipativen Kraft der Transzendenz»). ^∏ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ÙfiÛÔ ì
âÏÂ˘ıÂÚ›· ¬ÛÔ Î·È ì ÏÔÁÈÎfiÙËÙ· ÚÔÛ‰ÈÔÚ›˙ÔÓÙ·È ôÌÂÛ· àe ÙcÓ öÓÓÔÈ· ÙÔÜ ñÂÚ-
‚·ÙÈÎÔÜ. °Èa Óa Î·Ù·ÛÙ‹ÛÂÈ Û·Êc Ùc ı¤ÛË ÙË˜ ì Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ëÛÙÈ¿˙ÂÈ Ùe öÚÁÔ ÙÚÈáÓ
ÌÂÁ¿ÏˆÓ ÛÙÔ¯·ÛÙáÓ, ÙáÓ Schleiermacher, Hölderlin Î·d Kierkegaard.

Theologische Quartalschrift (ÙfiÌÔ˜ 196, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2016)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ï Michael Theobald Û˘˙ËÙÄ Ùc ÛËÌ·Û›· Ôf ÌÔÚÂÖ Óa ö¯ÂÈ
ì àÎ·‰ËÌ·˚Îc ‚È‚ÏÈÎc öÚÂ˘Ó· ÁÈa ÙcÓ \∂ÎÎÏËÛ›· Î·d Ùc ıÂÔÏÔÁ›· ÛÙeÓ ƒˆÌ·ÈÔÎ·-
ıÔÏÈÎe ¯áÚÔ («Weder Magd noch Hofnarr∑ Vom unverzichtbaren Dienst

katholischer Exegese des Neuen Testaments»). ¶·Ï·ÈfiÙÂÚ· ì âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc îÂ-
Ú·Ú¯›· Î·Ù·ÓÔÔÜÛÂ ÙeÓ ÚfiÏÔ ÙÉ˜ àÎ·‰ËÌ·˚ÎÉ˜ ‚È‚ÏÈÎÉ˜ âÈÛÙ‹ÌË˜ ó˜ Î·ı·Úa
ñËÚÂÙÈÎe ¯ˆÚd˜ Î¿ÔÈÔ ıÂÔÏÔÁÈÎe ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜, óÛÙfiÛÔ, ñÔ-
ÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Ì›· ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎa ÚÔÛ·Ó·ÙÔÏÈÛÌ¤ÓË ‚È‚ÏÈÎc öÚÂ˘Ó· ÌÔÚÂÖ Óa ö¯ÂÈ
ıÂÔÏÔÁÈÎe ÏfiÁÔ Î·d âÓÂÚÁe ·ÚÔ˘Û›· ÛÙcÓ ˙ˆc ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜.

™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ï Hans Reinhard Seeliger Û˘˙ËÙÄ Ùe å‰Âá‰Â˜ ÙÉ˜ âÁÎÚ¿-
ÙÂÈ·˜, ¬ˆ˜ ·éÙe àÓ·Ù‡¯ıËÎÂ ÛÙeÓ àÚ¯·ÖÔ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌfi («Lehre und

Lebensform: Über die “Hellenisierung” und “Enkratisierung” des antiken

Christentums»). √î àÚ¯·ÖÔÈ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÔd ‰·ÓÂ›ÛÙËÎ·Ó àe ÙeÓ ª¤ÛÔ Î·d ≠ÀÛÙÂÚÔ
¶Ï·ÙˆÓÈÛÌe Î·d àe ÙÔf˜ ™ÙˆÈÎÔf˜ ù¯È ÌfiÓÔ ÛÙÔÈ¯ÂÖ· ÔÏÈÙÈÛÌÔÜ Î·d ·È‰Â›·˜
àÏÏa ÙeÓ ÙÚfiÔ ˙ˆÉ˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘˙ËÙÄ Ùe Ê·ÈÓfiÌÂÓÔ ÙÔÜ âÁÎÚ·ÙÈÛÌÔÜ Î·d
·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ‰È¿ÊÔÚ· ·Ú·‰Â›ÁÌ·Ù· àe ÙeÓ àÚ¯·ÖÔ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌfi. ™ÙcÓ ÌÂÏ¤ÙË
Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ, ï Eckart David Schmidt ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙcÓ àÊ‹ÁËÛË ÙÉ˜ àÓ¿ÛÙ·ÛË˜
ÙÔÜ §·˙¿ÚÔ˘ Î·d ‰‡Ô âÓ‰È·Ê¤ÚÔ˘ÛÂ˜ ÚÔÛÏ‹„ÂÈ˜ ÙË˜ («“Lazarus, oder die Feyer

der Auferstehung”Ø Die Erzählung von der Auferstehung des Lazarus im

Johannesevangelium und ihre Interpretationen durch den Dramatiker August

Hermann Niemeyer und den Komponisten Franz Schubert»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÛÙe
ÚáÙÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔ˘ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùe ıÂÔÏÔÁÈÎe ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ ÙÉ˜ åˆ¿ÓÓÂÈ-
·˜ àÊ‹ÁËÛË˜ (\πˆ 11) Î·d ëÛÙÈ¿˙ÂÈ ÛÙd˜ ÌÔÚÊb˜ ÙÔÜ §¿˙·ÚÔ˘, ÙÉ˜ ª·Ú›·˜ Î·d ÙÉ˜
ª¿Úı·˜. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, ÛÙa ‰‡Ô ëfiÌÂÓ· Ì¤ÚË ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙcÓ Úfi-
ÛÏË„Ë ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜ àe ÙeÓ August Hermann Niemeyer (1754-1828) Î·d ÙeÓ
Franz Schubert (1797-1828). Δ¤ÏÔ˜, ï Bernhard Sven Anuth ÛÙc ÛÙ‹ÏË ÙÔÜ ÙÂ‡-
¯Ô˘˜ «Kritisches Forum» Û˘˙ËÙÄ Ùc Ï‡ÛË Ôf ÚfiÙÂÈÓÂ ï â›ÛÎÔÔ˜ Rottenburg-

Stuttgart ÁÈa Ùc ‰È·¯Â›ÚÈÛË Î·Ù·ÁÁÂÏÈáÓ âÓ·ÓÙ›ÔÓ ÎÏËÚÈÎáÓ Î·d âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎáÓ
Û˘ÓÂÚÁ·ÙáÓ ÁÈa ÛÂÍÔ˘·ÏÈÎc Î·ÎÔÔ›ËÛË («Ein Modell mit Vorbildfunktion?Ø Die

Rottenburger “Kommission sexueller Missbrauch”»).
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Neue Zeitschrift für Systematische Theologie und Religionsphilosophie (ÙfiÌÔ˜
58, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2016)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Kurt Wuchterl Û˘˙ËÙÄ Ùe ÂÚÈÂ¯fi-
ÌÂÓÔ ÙÉ˜ öÓÓÔÈ·˜ àÚfi‚ÏÂÙÔ˘ Ûb Û¯¤ÛË Úe˜ âÎÂ›ÓË ÙÉ˜ Ù˘¯·ÈfiÙËÙ·˜ («Zur

Aktualität des Kontingenzbegriffs»). ∞éÙc ì àÓ¿Ï˘ÛË ö¯ÂÈ ó˜ ÛÎÔe Óa ïÚÈÔıÂ-
Ù‹ÛÂÈ ÙcÓ öÓÓÔÈ· Î·d Óa ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf ·éÙc Î·Ù·ÓÔÂÖÙ·È àe Ùd˜ Ê˘-
ÛÈÎb˜ âÈÛÙÉÌÂ˜, Ùc ÊÈÏÔÛÔÊ›· Î·d Ùc ıÚËÛÎÂ›·. ∫·ıg˜ Ùe àÚfiÔÙÔ ÎÈÓÂÖÙ·È ÛÙa
¬ÚÈ· ÙÉ˜ ÏÔÁÈÎÉ˜ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ì›· ıÂÙÈÎc àÍÈÔÔ›ËÛ‹ ÙÔ˘ àe Ùd˜ ıÚË-
ÛÎÂÖÂ˜. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, ï Thomas Wabel Û˘˙ËÙÄ ÎÚÈÙÈÎa ÙcÓ ÚfiÙ·ÛË ÙÔÜ Jürgen

Habermas ÁÈa ÙcÓ àÓ¿ÁÎË ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË˜ ÙÔÜ ıÂÔÏÔÁÈÎÔÜ ÏfiÁÔ˘ ÛÙcÓ ÁÏáÛÛ· ÙÔÜ
‰ËÌfiÛÈÔ˘ ‚›Ô˘ («“Der Mensch hat zwei Beine und zwei Überzeugungen”

– Öffentliche Theologie im Raum sozialer Verkörperung»). ≠∂Ó· Ù¤ÙÔÈÔ ÌÔÓÙ¤ÏÔ
âÍ˘ËÚÂÙÂÖ ÙeÓ ‰ËÌfiÛÈÔ ÚfiÏÔ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜, ö¯ÂÈ ¬Ìˆ˜ ÛËÌ·ÓÙÈÎÔf˜ ÂÚÈÔÚÈ-
ÛÌÔ‡˜, Î·ıg˜ ÂÚÈÔÚ›˙ÂÙ·È ÛÙeÓ ¯áÚÔ ÙÔÜ ÏfiÁÔ˘. ^∏ ıÚËÛÎÂ›·, óÛÙfiÛÔ, Î·Ï‡ÙÂÈ
Î·d ôÏÏÂ˜ Ù˘¯b˜ ÙÉ˜ àÓıÚÒÈÓË˜ öÎÊÚ·ÛË˜, ¬ˆ˜ ÂrÓ·È ì ·åÛıËÙÈÎ‹, ì ÙÂÏÂÙÔ˘Ú-
Á›·, Ôî ÂÔÈı‹ÛÂÈ˜ j Ôî Ú¿ÍÂÈ˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË
àÓ‹ÎÂÈ ÛÙcÓ Î·Ú‰Èa ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜. \∞e ÙcÓ ôÏÏË ‚¤‚·È· ÔÏÏa àe ·éÙa Ôf ¯·-
Ú·ÎÙËÚ›˙Ô˘Ó Ùc ıÚËÛÎÂ›· àÓÙÈÛÙ¤ÎÔÓÙ·È Ûb ïÔÈ·‰‹ÔÙÂ ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË. §·Ì‚¿ÓÔ-
ÓÙ·˜ Î·ÓÂ›˜, ÏÔÈfiÓ, ñfi„Ë Ùa ·Ú·¿Óˆ Ú¤ÂÈ Óa àÓ·˙ËÙ‹ÛÂÈ Ó¤Â˜ ‰˘Ó·ÙfiÙËÙÂ˜
öÎÊÚ·ÛË˜ ÙÔÜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÔÜ ÛÙeÓ ‰ËÌfiÛÈÔ ¯áÚÔ.

∫·d ì ÌÂÏ¤ÙË Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ú·ÁÌ·ÙÂ‡ÂÙ·È Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÉ˜
öÎÊÚ·ÛË˜ ÛÙeÓ ‰ËÌfiÛÈÔ ¯áÚÔ («Religious Epistemology and the Problem of

Public Justification: Towards a New Typology of Religious Convictions»). ™Ùe
ÚáÙÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ï Martin Breul àÓ·Ï‡ÂÈ ÙcÓ âÈÛÙËÌÈÎc ‰ÔÌc ÙáÓ ıÚË-
ÛÎÂ˘ÙÈÎáÓ ÂÔÈı‹ÛÂˆÓ. ^ÀÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ·éÙb˜ ö¯Ô˘Ó ‰‡Ô Ù˘¯¤˜: Ì›· ÁÓˆÛÈ·Î‹
(ÂÔ›ıËÛË) Î·d Ì›· Î·ÓÔÓÈÛÙÈÎ‹ (›ÛÙË). ªÔÚÔÜÓ, ëÔÌ¤Óˆ˜, Óa ÂrÓ·È ‰È˘Ô-
ÎÂÈÌÂÓÈÎa ÚÔÛ‚¿ÛÈÌÂ˜, ù¯È ¬Ìˆ˜ Î·d àÌÔÈ‚·Ö· àÔ‰ÂÎÙ¤˜. ^∏ àÌÔÈ‚·›· àÔ‰Ô¯c
ÂrÓ·È ¬Ìˆ˜ ‚·ÛÈÎc ÚÔ¸fiıÂÛË ÙÔÜ ‰ËÌfiÛÈÔ˘ ‚›Ô˘. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ,
óÛÙfiÛÔ, ¬ÙÈ Î¿ÙÈ Ù¤ÙÔÈÔ ‰bÓ Ú¤ÂÈ Óa ï‰ËÁ‹ÛÂÈ ÛÙeÓ ÂÚÈÔÚÈÛÌe ÙáÓ ıÚËÛÎÂ˘-
ÙÈÎáÓ ÂÔÈı‹ÛÂˆÓ ÛÙeÓ ¯áÚÔ ÙÔÜ å‰ÈˆÙÈÎÔÜ, Î·ıg˜ ·éÙb˜ ÌÔÚÔÜÓ Óa Û˘Ì‚¿-
ÏÔ˘Ó ÔéÛÈ·ÛÙÈÎa ÛÙeÓ ‰ËÌfiÛÈÔ ÏfiÁÔ. ^∏ Christiane Alpers, ÛÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË,
àÓ·Ï‡ÂÈ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf Î·Ù·ÓÔÂÖ ÙcÓ àÓıÚÒÈÓË êÌ·ÚÙˆÏfiÙËÙ· Î·d ÙcÓ âÍÈÏ¤ˆÛË
ï John Milbank («Ontologische Erlösung und menschliche Sünde: John Milbank

und Kathryn Tanner über die Erlösung der Menschheit durch die exzessive

Positivität Gottes»). ™Ùe ÚáÙÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ì Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙcÓ
ÎÚÈÙÈÎc Ôf àÛÎ‹ıËÎÂ ÛÙd˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ Milbank. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ ÙcÓ
öÓÙ·ÛË ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ âÍÈÏ¤ˆÛË˜ Î·d ÙÉ˜ àÓıÚÒÈÓË˜ êÌ·ÚÙˆÏfiÙËÙ·˜ Ôf ñ¿Ú¯ÂÈ
ÛÙcÓ ÛÎ¤„Ë ÙÔ˘ Î·d ì ïÔ›· çÊÂ›ÏÂÙ·È ÛÙc ı¤ÛË ÙÔ˘ ÁÈa ÙcÓ ñÂÚ‚ÔÏÈÎc àÁ·ıfiÙË-
Ù· ÙÉ˜ Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ·˜ Î·d ÁÈa ÙcÓ öÏÏÂÈ„Ë Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ·˜ ÛÙcÓ ÂÚ›ÙˆÛË ÙÉ˜
êÌ·ÚÙ›·˜. ™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ì Alpers ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùd˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÉ˜
Kathryn Tanner, ì ïÔ›· ÌÔÏÔÓfiÙÈ ÁÂÓÈÎa ‰¤¯ÂÙ·È Ùd˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ Milbank, ñÔ-
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ÁÚ·ÌÌ›˙ÂÈ Ùc ÛÔ‚·ÚfiÙËÙ· ÙÉ˜ êÌ·ÚÙ›·˜. ^ÀÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì ñÂÚ‚ÔÏÈÎc àÁ·ıfiÙË-
Ù· ÙÉ˜ àÔÎ·Ù·ÛÙËÌ¤ÓË˜ Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ·˜ ÍÂÂÚÓÄ Î¿ıÂ öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ àÓıÚÒÈÓË˜
àÁ·ıfiÙËÙ·˜ Î·È ì ÌÂÙÔ¯c ÙÔÜ ÎfiÛÌÔ˘ ÛÙeÓ £Âe ÛËÌ·›ÓÂÈ Û˘ÓÂ¯c ñ¤Ú‚·ÛË ÙÉ˜
àÓıÚÒÈÓË˜ êÌ·ÚÙˆÏfiÙËÙ·˜.

\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ S. Mark Hamilton, ï ïÔÖÔ˜ Û˘˙ËÙÄ Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ àÓ·-
Ì·ÚÙËÛ›·˜ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ Î·d ÙcÓ àÌÊÈÛ‚‹ÙËÛ‹ ÙË˜ àe Î¿ÔÈÔ˘˜ Û‡Á¯ÚÔÓÔ˘˜ ıÂÔ-
ÏfiÁÔ˘˜ («Jonathan Edwards, Hypostasis, impeccability, and Immaterialism»). ^√
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÛÎÂÖ ÎÚÈÙÈÎc ÛÙc ı¤ÛË âÎÂ›ÓˆÓ ÙáÓ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙáÓ ıÂÔÏfiÁˆÓ Ôî
ïÔÖÔÈ Î¿ÓÔ˘Ó ÏfiÁÔ ÁÈa Ì›· ‰È¿ÎÚÈÛË ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ ô˘ÏË˜ „˘¯É˜ Î·d ÙÔÜ ñÏÈÎÔÜ ÛÒ-
Ì·ÙÔ˜ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ. ÀîÔıÂÙÂÖ Ùd˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ Jonathan Edwards (1703-1758), Ôî
ïÔÖÂ˜ ıÂˆÚÂÖ ¬ÙÈ ï‰ËÁÔÜÓ Ûb ≤Ó· ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÔ Û˘ÁÎÚÔÙËÌ¤ÓÔ ¯ÚÈÛÙÔÏÔÁÈÎe ÌÔÓÙ¤-
ÏÔ Û‡ÌÊˆÓ· Ìb Ùe ïÔÖÔ ‰È·ÙËÚÂÖÙ·È àe Ùc Ì›· ì àÓ·Ì·ÚÙËÛ›· ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ Î·d
àe ÙcÓ ôÏÏË àÔÊÂ‡ÁÂÙ·È Î¿ıÂ ÌÂÙ·Ê˘ÛÈÎfi˜ ‰˘·ÏÈÛÌfi˜. Δe ÌÔÓÙ¤ÏÔ ÙÔÜ Andrew

Ter Ern Loke ÁÈa ÙcÓ Û¿ÚÎˆÛË ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ James M. Arcadi,
Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Kryptic or cryptic? The Divine Preconscious Model of the

Incarnation as a concrete-nature Christology»). ™‡ÌÊˆÓ· Ìb ·éÙe Ùe ÌÔÓÙ¤ÏÔ, Ùe
ïÔÖÔ ï Loke çÓÔÌ¿˙ÂÈ «Divine Preconscious Model», Î·Ùa ÙcÓ Û¿ÚÎˆÛË Ôî ıÂÖÂ˜
å‰ÈfiÙËÙÂ˜ ÙÔÜ §fiÁÔ˘ ¤Ú·Û·Ó ÛÙe ÚÔÛ˘ÓÂÈ‰ËÙfi ÙÔ˘, âÓá Ùe Û˘ÓÂÈ‰ËÙe ÙÔÜ §fiÁÔ˘
ÚÔÛ¤Ï·‚Â Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤Ó· àÓıÚÒÈÓ· ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎ¿. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜
ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ÌÔÏÔÓfiÙÈ ·éÙe Ùe ÌÔÓÙ¤ÏÔ âÈÏ‡ÂÈ àÚÎÂÙa ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù·, ‰bÓ ÌÔ-
ÚÂÖ Óa àÔ‰ÒÛÂÈ ÙcÓ Ï‹ÚË àÓıÚˆfiÙËÙ· ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ. 

Evangelische Theologie (ÙfiÌÔ˜ 76, ÙÂÜ¯Ô˜ 3/2016)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ì Lisanne Teuchert Û˘˙ËÙÄ Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ıÂ›·˜ ÚfiÓÔÈ·˜ ñe
Ùd˜ ÚÔ¸Ôı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ ÌÔÓÙ¤ÚÓÔ˘ Î·d ÛÙËÚÈ˙fiÌÂÓË ÛÙd˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ Bonhoeffer

(«Wie Gott fertig wird mit unseren Fehlern: Bonhoeffers spannungsvoller Glaube

an Gottes Handeln in der Geschichte – im Gespräch mit dem “Open Theism”»).
^∏ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÁÚ·ÌÌ›˙ÂÈ Ùc ‰È¿ÛÙ·ÛË ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ ·ÓÙÔ‰˘Ó·Ì›·˜ Î·d ÙÉ˜
à‰˘Ó·Ì›·˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ, ¬ˆ˜ ·éÙb˜ ÂÚÈÁÚ¿ÊÔÓÙ·È ÛÙe öÚÁÔ ÙÔÜ Bonhoeffer Î·d
ÂåÛ¿ÁÂÈ ÙcÓ öÓÓÔÈ· ÙÔÜ «àÓÔÈÎÙÔÜ ıÂ˚ÛÌÔÜ». ¶ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa Ì›· öÓÓÔÈ· Ôf ˘îÔıÂ-
ÙÂÖÙ·È àe \∞ÌÂÚÈÎ·ÓÔf˜ ıÂÔÏfiÁÔ˘˜ Î·d ì ïÔ›· ÌÂÙ·Û¯ËÌ·Ù›˙ÂÈ ÙcÓ ·ÓÙÔ‰˘Ó·-
Ì›· ÙÔÜ £ÂÔÜ Ûb àfiÏ˘ÙË îÎ·ÓfiÙËÙ·Ø ï £Âe˜ àÓÙ·ÂÍ¤Ú¯ÂÙ·È Ûb Î¿ıÂ âÈı˘Ì›· Î·d
Ú¿ÍË ÙáÓ àÓıÚÒˆÓ. ª›· å‰¤· ÙÔÜ Bonhoeffer Ê·›ÓÂÙ·È Óa ÌÔÚÂÖ Óa ±ÚÂÈ Î¿-
ÔÈÂ˜ ‰˘ÛÎÔÏ›Â˜ Ôf ÚÔÎ·ÏÂÖ ·éÙe Ùe ıÂÒÚËÌ·Ø Ôî Ú¿ÍÂÈ˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ Ê·›ÓÂÙ·È
Óa ‰ÈÂÎ‰ÈÎÔÜÓ Î·d Óa ÚÔ¸Ôı¤ÙÔ˘Ó ≤Ó·Ó ÎfiÛÌÔ Ôf ö¯ÂÈ èÚÈÌ¿ÛÂÈ. ^√ Martin

Bauspieß, ÛÙcÓ ÌÂÏ¤ÙË Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ, ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùe öÚÁÔ ÙÔÜ Hans Joachim

Iwand (1899-1960) ó˜ ‚È‚ÏÈÎÔÜ ıÂÔÏfiÁÔ˘ («Begegnung mit dem Wort: Hans

Joachim Iwand als Bibeltheologe»). ^√ Iwand ‰È·ÌÔÚÊÒÓÂÈ ÙcÓ âÎÎÏËÛÈÔÏÔÁ›·
ÙÔ˘ Ìb ‚¿ÛË Ùe ‚È‚ÏÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ Î·d Î˘Ú›ˆ˜ Ùe ªÙ 16,13-20. ^∏ \∂ÎÎÏËÛ›· àÓ·-
Ù‡ÛÛÂÙ·È Ì¤Û· àe ÙcÓ Û˘ÓÂ¯c Û˘Ó¿ÓÙËÛË Ìb ÙcÓ àÔÎ¿Ï˘„Ë ÙÔÜ £ÂÔÜ âÓ ÃÚÈ-
ÛÙ̌á \πËÛÔÜ. ∑ÂÖ, ëÔÌ¤Óˆ˜, Ì¤Û· àe Ù‹Ó «Û˘Ó¿ÓÙËÛ‹ ÙË˜ Ìb ÙeÓ §fiÁÔ». 
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^∏ îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ ÙÒÛË˜, Ôî ıÂÔÏÔÁÈÎ¤˜ ÙË˜ ÚÔÂÎÙ¿ÛÂÈ˜ Î·d ì ÚfiÛÏË„‹ ÙË˜ àe
Ùc ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc ·Ú¿‰ÔÛË ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ Bernd Oberdorfer, Ôf
àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («“Da wurden ihnen die Augen aufgetan”: Der Sündenfall-Mythos als

anthropologisches Drama”»). ™Ùe ÚáÙÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÓ·Ï‡-
ÂÈ ÙcÓ âÛˆÙÂÚÈÎc ‰˘Ó·ÌÈÎc ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜ ÙáÓ ¶ÚˆÙÔÏ¿ÛÙˆÓ Î·d ÙcÓ Î·Ù·ÓÔÂÖ ó˜
≤Ó· àÓıÚˆÔÏÔÁÈÎe ‰ÚÄÌ·. ™Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ï Oberdorfer ·ÚÔ˘-
ÛÈ¿˙ÂÈ Ùd˜ ‚·ÛÈÎb˜ Ù¿ÛÂÈ˜ ÛÙcÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc ÚfiÛÏË„Ë ÙÔÜ °ÂÓ 3. ª¤Û· Ûb ·éÙcÓ ì
îÛÙÔÚ›· ÙáÓ ¶ÚˆÙÔÏ¿ÛÙˆÓ Î·Ù·ÓÔ‹ıËÎÂ ó˜ ì îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ ÙÒÛË˜ ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘
Î·d Û˘Ó‰¤ıËÎÂ Ìb ÙcÓ àÓıÚÒÈÓË àÓ¿ÁÎË ÁÈa Ï‡ÙÚˆÛË. ^∏ ÔÏ˘ÛËÌ›·, óÛÙfiÛÔ,
ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ ‰È·ÙËÚÂÖÙ·È. ò∂ÙÛÈ ÛÙc Û‡Á¯ÚÔÓË âÔ¯c ì àfiÊ·ÛË ÙáÓ ¶ÚˆÙÔÏ¿-
ÛÙˆÓ Óa ÁÂ˘ÙÔÜÓ ÙeÓ Î·Úe àe Ùe ‚È‚Ï›Ô ÙÉ˜ ÁÓÒÛË˜ ÙÔÜ Î·ÏÔÜ Î·d ÙÔÜ Î·ÎÔÜ
ÌÔÚÂÖ Óa Î·Ù·ÓÔËıÂÖ ó˜ ≤Ó· ÛËÌ·ÓÙÈÎe ‚ÉÌ· Úe˜ àÓıÚÒÈÓË àÓÂÍ·ÚÙËÛ›· Î·d
àÍÈÔÚ¤ÂÈ·.

^∏ Û˘ÌÌÂÙÔ¯c Ì·ıËÙÚÈáÓ Î·d Ì·ıËÙáÓ ¯ˆÚd˜ ıÚ‹ÛÎÂ˘Ì· ÛÙe Ì¿ıËÌ· ÙáÓ
£ÚËÛÎÂ˘ÙÈÎáÓ ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ëfiÌÂÓË˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ («Konfessionslose

Schülerinnen und Schüler: Eine lohnende Herausforderung für den Religionsun-

terricht»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ·Ú·ÙËÚÂÖ ¬ÙÈ ì àÔ˘Û›· ıÚËÛÎÂ‡Ì·ÙÔ˜ ‰bÓ ÛËÌ·›ÓÂÈ
Ù·˘Ùfi¯ÚÔÓ· Î·d àıÂ˝·, àÏÏa çÊÂ›ÏÂÙ·È Ûb ‰È¿ÊÔÚÔ˘˜ ·Ú¿ÁÔÓÙÂ˜. ^∏ Ó¤· Î·Ù¿ÛÙ·-
ÛË ï‰ËÁÂÖ ÛÙc ‰È·Ù‡ˆÛË âÚˆÙËÌ¿ÙˆÓ, ¬ˆ˜ ÙÉ˜ Û˘Ó¿ÊÂÈ·˜, ÙÉ˜ Û¯¤ÛË˜ Î·d ÙÉ˜
êÏÔ˘ÛÙÂ˘ÙÈÎÉ˜ àÓ¿Ï˘ÛË˜. ^∏ à¿ÓÙËÛË ·éÙáÓ ÙáÓ âÚˆÙËÌ¿ÙˆÓ ÌÔÚÂÖ Óa Û˘Ì-
‚¿ÏÂÈ Ûb ≤Ó·Ó ÔéÛÈ·ÛÙÈÎe â·Ó·ÚÔÛ‰ÈÔÚÈÛÌe ÙÔÜ Ì·ı‹Ì·ÙÔ˜ ÙáÓ £ÚËÛÎÂ˘ÙÈ-
ÎáÓ.

∞åÎ·ÙÂÚ›ÓË ΔÛ·Ï·ÌÔ‡ÓË
\∂›ÎÔ˘ÚÔ˜ Î·ıËÁ‹ÙÚÈ·, £ÂÔÏÔÁÈÎc ™¯ÔÏc ∞¶£

Rassegna di Teologia 4/2015

™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÂÏÂ˘Ù·›Ô˘ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÙÔÜ öÙÔ˘˜ 2015 ï \∞Ú¯ÈÂ. Luis

Ladaria, °Ú·ÌÌ·Ù¤·˜ ÙÉ˜ ™˘Ófi‰Ô˘ ÙÉ˜ ^∞Á›·˜ ≠∂‰Ú·˜ ÁÈa Ùc ¢È‰·ÛÎ·Ï›· ÙÉ˜ ¶›-
ÛÙÂˆ˜, ÌÈÏÄ ÁÈa ÙfiÓ «¡¤Ô àÓıÚˆÈÛÌe ÍÂÎÈÓÒÓÙ·˜ àe ÙeÓ ÃÚÈÛÙfi. ^∏ ıÂÔÏÔÁÈÎc
ÚÔÔÙÈÎc ÙÔÜ Gaudium et spes 22» («Il nuovo umanesimo a partire da Cristo. La

prospettiva teologica di Gaudium et spes 22»). ^√ Û. âÌ‚·ı‡ÓÂÈ ÛÙa ı¤Ì·Ù· Ôf
ı›ÁÔÓÙ·È ÛÙe ÎÂÊ. 22 ÙÉ˜ ¶ÔÈÌ·ÓÙÈÎÉ˜ ¢È¿Ù·ÍË˜ Ã·Úa Î·d \∂Ï›‰· (Gaudium et
spes) ÙÉ˜ μã μ·ÙÈÎ·ÓÉ˜ ™˘Ófi‰Ô˘, Ùa ïÔÖ· ıÂˆÚÂÖ Î·ıÔÚÈÛÙÈÎa ÁÈa ÙcÓ Î·Ù·ÓfiË-
ÛË ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ıÂÒÚËÛË˜ ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘: ï ·Ú·ÏÏËÏÈÛÌe˜ ÌÂÙ·Íf \∞‰aÌ
Î·d ÃÚÈÛÙÔÜ, ì Ê·Ó¤ÚˆÛË ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘ Ì¤Û̌ˆ ÙÉ˜ âÓ ÃÚÈÛÙá̌ àÔÎ¿Ï˘„Ë˜ ÙÔÜ
£ÂÔÜ ó˜ ¶·Ù¤Ú· Î·d ÙÉ˜ ÎÏ‹ÛË˜ ÛÙeÓ ôÓıÚˆÔ ÁÈ¿ «˘îÔıÂÛ›·» àe ÙeÓ £Âfi, Ùfi
«àÓ·fiÊÂ˘ÎÙÔ» (pondus) ÙÔÜ ÚÔ·ÙÔÚÈÎÔÜ êÌ·ÚÙ‹Ì·ÙÔ˜ Î·d ï ÙÂÏÈÎe˜ ıÚ›·Ì-
‚Ô˜ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ ¬Ô˘ ï ôÓıÚˆÔ˜ Î·Ù¤¯ÂÈ ÚˆÙÂ‡Ô˘Û· ı¤ÛË. ™Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜
ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔ˘ «^∏ Ì˘ÛÙÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔÜ \πÔ˘‰·˚ÛÌÔÜ Î·d Ùa ÌÂÁ¿Ï· ·éÙÉ˜ ÚÂ‡-
Ì·Ù·» («La mistica ebraica e le sue grandi correnti») ï Giuliano Salvatore ñÔ-
ÁÚ·ÌÌ›˙ÂÈ g˜ ì ÓÂ˘Ì·ÙÈÎc ÔÚÂ›· ÙÔÜ ë‚Ú·˚ÎÔÜ Ï·ÔÜ, àe Ùc ‚È‚ÏÈÎc ÂÚ›Ô‰Ô
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≤ˆ˜ Ùd˜ Ì¤ÚÂ˜ Ì·˜, ‰È·ÎÚ›ÓÂÙ·È ÁÈa Ùc ‰È·Î·c àÁ¿Ë Úe˜ Ùe ∞åÒÓÈÔ Î·d ÙcÓ àÓ·-
˙‹ÙËÛË ÙÉ˜ Ì˘ÛÙÈÎÉ˜ ≤ÓˆÛË˜ (unio mystica). ªÔÏÔÓfiÙÈ ï \πÔ˘‰·˚ÛÌfi˜, ÛÙcÓ âÍ¤ÏÈ-
ÍË ÙÉ˜ ›ÛÙË˜ ÙÔ˘, â¤ÌÂÈÓÂ ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÔ ÛÙcÓ Ù‹ÚËÛË ÙÔÜ ¡fiÌÔ˘ ·Úa ÛÙcÓ âÛˆ-
ÙÂÚÈÎc âÁÁ‡ÙËÙ· Ìb ÙeÓ £Âfi, Ùa Ì˘ÛÙÈÎa ÚÂ‡Ì·Ù· Ôf àÓ·Ù‡¯ıËÎ·Ó ÛÙe âÛˆÙÂÚÈ-
Îfi ÙÔ˘, Î˘Ú›ˆ˜ ì ∫·Ì¿Ï· Î·d ï Ã·ÛÈ‰ÈÛÌfi˜, öÊÂÚ·Ó Ì›· Ú·ÁÌ·ÙÈÎc àÓ·Ó¤ˆÛË
ÙÉ˜ îÂÚÉ˜ ›ÛÙË˜ ÙÔÜ Ï·ÔÜ Î·d ÙÉ˜ àÚ¯·›·˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÉ˜ ·Ú¿‰ÔÛË˜. ^√ Û. ñÔ-
ÛÙËÚ›˙ÂÈ g˜ Û‹ÌÂÚ·, ÛÙcÓ ÚÔÔÙÈÎc ÙÔÜ ‰È·ıÚËÛÎÂÈ·ÎÔÜ ‰È·ÏfiÁÔ˘, ì ÌÂÏ¤ÙË
ÙáÓ Ì˘ÛÙÈÎáÓ ÚÂ˘Ì¿ÙˆÓ Ôf ñ¿Ú¯Ô˘Ó, Ûb ÌÂÁ·Ï‡ÙÂÚË j ÌÈÎÚfiÙÂÚË öÓÙ·ÛË Î·d Ìb
‰È¿ÊÔÚÔ ÙÚfiÔ Ûb ¬ÏÂ˜ Ùd˜ ıÚËÛÎÂÖÂ˜, ÌÔÚÂÖ ‰›¯ˆ˜ àÌÊÈ‚ÔÏ›· Óa ‚ÔËı‹ÛÂÈ ÙcÓ
àÌÔÈ‚·›· ÁÓˆÚÈÌ›· Î·d ÙcÓ Î·Ù·ÛÎÂ˘c ï‰áÓ ÊÈÏ›·˜ Î·d ÂåÚ‹ÓË˜.

\∂Ó Û˘ÓÂ¯Â›÷·, ï Gianfranco Terziani ÛÙe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔ˘ «¡ÈÎfi-
‰ËÌÔ˜: Ì‡ÛÙË˜ ÙÉ˜ Ó¤·˜ Ï·ÙÚÂ›·˜» («Nicodemo: il mystes del nuovo culto») àÓ·-
Ê¤ÚÂÙ·È ÛÙa àÚ¯·ÈÔÏÔÁÈÎa ÂñÚ‹Ì·Ù· ÛÙcÓ fiÏË ÙÉ˜ \∂Ê¤ÛÔ˘ Î·›, àÍÈÔÏÔÁÒÓÙ·˜
ÙeÓ ÙfiÔ ¬Ô˘ ï \πˆ¿ÓÓË˜ Û˘Ó¤ÁÚ·„Â Ùe ∂é·ÁÁ¤ÏÈfi ÙÔ˘, âÎı¤ÙÂÈ ÙcÓ ≈·ÚÍË ·Á·-
ÓÈÛÙÈÎáÓ Ì˘ÛÙËÚÈ·ÎáÓ ÙÂÏÂÙáÓ ÛÙcÓ àÚ¯·›· ·éÙc fiÏË. ¶ÚÔ·Ó·ÁÁ¤ÏÏÂÙ·È Ì›· ÌÂ-
Ï¤ÙË ÙÔÜ å‰›Ô˘ ÁÈa Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ «àÓ·Á¤ÓÓËÛË˜» âÓÙe˜ ·éÙáÓ ÙáÓ Ì˘ÛÙËÚÈ·ÎáÓ Ï·-
ÙÚÂÈáÓ ÙÔÜ ëÏÏËÓÈÛÙÈÎÔÜ ÎfiÛÌÔ˘. \∞ÎÔÏÔ‡ıˆ˜, ï Gabriele Fadini ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘
«^√ îÛÙÔÚÈÎe˜ ÚÂ·ÏÈÛÌe˜ ÙÔÜ Ignacio Ellacuria, õÙÔÈ Ôî äıÈÎb˜ àÚ¯b˜ ÙÔÜ Ó¤Ô˘ ÚÂ-
·ÏÈÛÌÔÜ» («Il realismo storico di Ignacio Ellacuria. Ovvero sulla principialità

etica del nuovo realismo») ÌÂÏÂÙÄ Ùe ı¤Ì· ÙÔÜ Ó¤Ô˘ ÚÂ·ÏÈÛÌÔÜ ñe ÙcÓ ÚˆÙfiÙ˘-
Ë çÙÈÎc ÙáÓ äıÈÎáÓ àÚ¯áÓ ÙÉ˜ çÓÙÔÏÔÁ›·˜ Î·d ÙÉ˜ âÈÛÙËÌÔÏÔÁ›·˜. ™Ùe ÚáÙÔ
Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÔÓÙ·È Ôî Èe ÛËÌ·ÓÙÈÎb˜ ı¤ÛÂÈ˜ ñbÚ Î·d âÓ·ÓÙ›ÔÓ ÙÔÜ
Ó¤Ô˘ ÚÂ·ÏÈÛÌÔÜ àe ÊÈÏÔÛfiÊÔ˘˜ ¬ˆ˜ ï Maurizio Ferraris Î·d ï Gianni Vattimo.

™Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ àÓ·Ï‡ÂÙ·È ì ÛÎ¤„Ë ÙÔÜ Ignacio Ellacuria, ÙÔÜ ïÔ›Ô˘ ì Î·ıÔ-
ÚÈÛÙÈÎc ÛÙÚÔÊc Úe˜ ÙeÓ ÚÂ·ÏÈÛÌe ÂrÓ·È ï‰ËÁe˜ ÁÈa ÙcÓ ëÛÙ›·ÛË ÛÙd˜ äıÈÎb˜ àÚ¯b˜
ÙÔÜ ÙÂÏÂ˘Ù·›Ô˘.

^∏ Annamaria Autiera, ÛÙe ôÚıÚÔ ÙË˜ «\∞fiÛ˘ÚÛË Î·d ÚÔÛ·ÚÌÔÛÙÈÎfiÙËÙ·»
(«Ritrazione e resilienza») ÚÔÙÂ›ÓÂÈ g˜ ì àÚ¯·›· Î·‚·ÏÈÛÙÈÎc å‰¤· ÙÉ˜ ıÂ›·˜
¢ËÌÈÔ˘ÚÁ›·˜ Ì¤Û̌ˆ ÙÉ˜ Û˘ÛÙÔÏÉ˜ (zimzum) ÌÔÚÂÖ Óa Á›ÓÂÈ ≤Ó· ÊÈÏÔÛÔÊÈÎe Î·d
äıÈÎe ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÙÉ˜ ‚È‚ÏÈÎÉ˜ å‰¤·˜ bekhira, ‰ËÏ·‰c ÙÉ˜ ·Ú¿‰ÔÍË˜ Î·d Ìc Ù·˘-
ÙÔÏÔÁÈÎc˜ âÎÏÔÁÉ˜ àÓıÚÒÔ˘-ÎÙ›ÛË˜ ó˜ ÂåÎfiÓ·˜ Î·d ïÌÔ›ˆÛË˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ. ≠√ˆ˜
ï £Âfi˜ «àÔÛ‡ÚÂÙ·È» ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Ó\ àÊÔ˘ÁÎÚ·ÛÙÂÖ ÙcÓ àÓ·ÓÔc ÙÉ˜ ÎÙ›ÛË˜, öÙÛÈ
Î·d ï ôÓıÚˆÔ˜, Ôf àÔÙÂÏÂÖ Ì›· ÂÚÈÔ‡ÛÈ· ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›·, çÊÂ›ÏÂÈ Ó\ «àÔÛ˘ÚıÂÖ»
ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Ó\ àÊÔ˘ÁÎÚ·ÛÙÂÖ ÙeÓ ò∞ÏÏÔÓ. ^∏ âÎ Ó¤Ô˘ àÓ·Î¿Ï˘„Ë ÙÉ˜ «ÌËÙÚÈÎÉ˜»
Ê‡ÛË˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ-‰ËÌÈÔ˘ÚÁÔÜ ÌÔÚÂÖ Óa Î·Ù·ÛÙÂÖ ≤Ó· ÌÔÓÙ¤ÏÔ àÓıÚÒÈÓË˜ ÚÔ-
Û·ÚÌÔÛÙÈÎfiÙËÙ·˜ Î·d ÚÔ¸fiıÂÛË ëÓe˜ Ó¤Ô˘ àÓıÚˆÈÛÌÔÜ Ôf ı\ àÓ·‰ÂÈ¯ıÂÖ àe
Ùd˜ ÛÙ¿¯ÙÂ˜ Ì›·˜ Î·Ù·ÎÂÚÌ·ÙÈÛÌ¤ÓË˜ Î·d àÙÂÏÔÜ˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜. ™Ùe ëfiÌÂÓÔ Û‡ÓÙÔ-
ÌÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ – «o∏ÏıÂ Î·Ù’ ·éÙfiÓ, Î·d å‰gÓ ·éÙeÓ âÛÏ·Á¯Ó›ÛıË» («Passandogli

accanto, vide») – ï Giovanni Martini ëÛÙÈ¿˙ÂÈ ÙcÓ ÚÔÛÔ¯‹ ÙÔ˘ Ûb ÙÚ›· ÛËÌÂÖ· ÙÉ˜
Âé·ÁÁÂÏÈÎÉ˜ ÂÚÈÎÔÉ˜ ÙÔÜ Î·ÏÔÜ ™·Ì·ÚÂ›ÙË, Ùa ïÔÖ· Î·d àÓ·Ï‡ÂÈ àe ÏÂ˘ÚÄ˜
ÊÈÏÔÏÔÁÈÎÉ˜ àÏÏa Î·d Ú·ÎÙÈÎÉ˜: ·) ì Û˘ÓÔÌÈÏ›·-‰È¿ÏÔÁÔ˜ Ìb ÙeÓ \πËÛÔÜ ‰bÓ ÂrÓ·È
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àÊËÚËÌ¤ÓË, ‚) ÛÙc Û˘ÓÔÌÈÏ›· Ôî âÚˆÙ‹ÛÂÈ˜ Ôf Ù›ıÂÓÙ·È ¯ÚËÛÈÌÂ‡Ô˘Ó, œÛÙÂ Óa ÍÂ-
‰ÈÏˆıÂÖ ì ‰È‰·ÛÎ·Ï›· ÙÔÜ \πËÛÔÜ, Î·d Á) Ùa ÏfiÁÈ· ÙÔ˘ \πËÛÔÜ àÓ·Ê¤ÚÔÓÙ·È Ûb ÁÂ-
ÁÔÓfiÙ· Î·ıËÌÂÚÈÓÉ˜ âÌÂÈÚ›·˜ Î·›, å‰›ˆ˜, Ûb Ê˘ÛÈÎb˜ ‰ÔÎÈÌ·Û›Â˜. ªb ÙeÓ ÙÚfiÔ
·éÙfi, ï Û˘ÓÔÌÈÏËÙc˜ ÂrÓ·È Ï‹Úˆ˜ âÌÏÂÎfiÌÂÓÔ˜ ÛÙc ‰È‰·ÛÎ·Ï›·, âÌÏÔÎ‹, ‰›¯ˆ˜
ÙcÓ ïÔ›· Ùa äıÈÎa âÚˆÙ‹Ì·Ù· ÙÉ˜ ‰È‰·ÛÎ·Ï›·˜ ÙÔÜ \πËÛÔÜ ıa ·Ú¤ÌÂÓ·Ó àÊËÚË-
Ì¤Ó· Î·d ÌÂÙ¤ˆÚ· ÛÙe ôÁÔÓÔ Ï·›ÛÈÔ Ì›·˜ ÚËÙÔÚÈÎÉ˜ ·ÚÔ˘Û›·ÛË˜.

^√ Antonio Trupiano, Ìb Ùc ÌÂÏ¤ÙË ÙÔ˘ «Δe Î·Îfi: ì Ì·ÚÙ˘Ú›· ÙÔÜ Dietrich

Bonhoeffer» («Il male: la testimonianza di Dietrich Bonhoeffer»), âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ì›·,
ÚˆÙÔÂÌÊ·ÓÈ˙fiÌÂÓË ÛÙe åÙ·ÏÈÎe àÓ·ÁÓˆÛÙÈÎe ÎÔÈÓfi, àÓıÔÏÔÁ›· ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ ÙÔÜ
°ÂÚÌ·ÓÔÜ ÏÔ˘ıËÚ·ÓÔÜ ıÂÔÏfiÁÔ˘ («^∏ ÂéıÚ·˘ÛÙfiÙËÙ· ÙÔÜ Î·ÎÔÜ» - «La fragilità

del male», âÈÌ. A.-M. Forli) ÛÙa ïÔÖ· ï Bonhoeffer ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÙ·È öÓÙÔÓ· ÙÚˆ-
Ùfi˜, ‰ÈfiÙÈ, ÌÔÏÔÓfiÙÈ ï ú‰ÈÔ˜ ÚÔÛ·ıÂÖ Óa âÌÊ·ÓÈÛÙÂÖ àÓ›ÎËÙÔ˜, ÙÂÏÈÎa ÙcÓ ïÚÈ-
ÛÙÈÎc Î·d àÌÂÙ¿ıÂÙË Ï¤ÍË ÛÙcÓ îÛÙÔÚ›· ö¯ÂÈ ì Û˘Á¯ˆÚËÙÈÎc ·ÚÔ˘Û›· ÙÔÜ \πËÛÔÜ
ÃÚÈÛÙÔÜ. ò∂¯ÔÓÙ·˜ ·éÙa ó˜ àÊÔÚÌc ï Û. ÌÂÏÂÙÄ Ùa ÎÂ›ÌÂÓ· Ôf ÚÔÙÂ›ÓÔÓÙ·È ÛÙcÓ
àÓıÔÏÔÁ›·, âÓÙ¿ÛÛÔÓÙ¿˜ Ù· ÛÙc ˙ˆc Î·d Ùc ÛÎ¤„Ë ÙÔÜ Dietrich Bonhoeffer. ^√
Marcello Mustè, ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ «^∏ Û˘Ó¿ÓÙËÛË Ìb Ùe ·ÚÂÏıfiÓ. ª›· ÚfiÛÊ·ÙË
ÌÂÏ¤ÙË ÁÈa ÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÛÙeÓ Bernard Lonergan» («L’incontro con il passato Un

recente studio sulla storia in Bernard Lonergan») Î¿ÓÂÈ Ì›· ·ÚÔ˘Û›·ÛË Ì›·˜ ÌÂ-
Ï¤ÙË˜ ÙÔÜ Giuseppe Guglielmi Á‡Úˆ àe Ùc ıÂˆÚ›· ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜ ÛÙeÓ ∫·Ó·‰e
åËÛÔ˘˝ÙË ıÂÔÏfiÁÔ Î·d ÛÙÔ¯·ÛÙc Bernard Lonergan (1904-1984). ^√ Û. ÙÔÜ öÚÁÔ˘
âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùd˜ ‚·ÛÈÎb˜ ËÁb˜ Î·d Ùc Û¯¤ÛË ÙÔÜ Lonergan Ìb Ùc Û‡Á¯ÚÔÓË ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc
Î·d ÙeÓ îÛÙÔÚÈÎÈÛÌfi, àe Ùd˜ ÚáÙÂ˜ ÙÔ˘ ÌÂÏ¤ÙÂ˜ ÙÔ˘ ÁÈa ÙeÓ £ˆÌÄ \∞ÎÈÓ¿ÙË Ì¤¯ÚÈ
Ùe öÚÁÔ Method in Theology, Ôf ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓÔ ÛÙcÓ îÛÙÔÚ›· Î·d Ùc Û¯¤ÛË ÌÂ-
Ù·Íf îÛÙÔÚ›·˜ Î·d îÛÙÔÚÈÎáÓ. Δe ÙÂÜ¯Ô˜ ÎÏÂ›ÓÂÈ Ìb ‚È‚ÏÈÔÎÚÈÛ›Â˜ ÙáÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›ˆÓ
åÙ·ÏÈÎáÓ ıÂÔÏÔÁÈÎáÓ Ù›ÙÏˆÓ.

Rassegna di Teologia 1/2016

™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÚÒÙÔ˘ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÙÔÜ 2016 ï Gian Luigi Brena Ìb Ùc ÌÂ-
Ï¤ÙË ÙÔ˘ «^∏ ÔåÎÔÏÔÁ›· Û‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙeÓ ºÚ·ÁÎ›ÛÎÔ» («Ecologia secondo

Francesco») ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ g˜ Ì›· ïÏÈÛÙÈÎc ÔåÎÔÏÔÁ›· ıa Ú¤ÂÈ Óa Ï·Ì‚¿ÓÂÈ ñfi-
„Ë ÙË˜ Ùc ‰ÈÏc ÊÙˆ¯ÔÔ›ËÛË: ÙÔÜ Ï·Ó‹ÙË àÏÏa Î·d ÙáÓ ÎÔÈÓˆÓÈáÓ. ^∏ ñÔ‚¿ı-
ÌÈÛË ÙÔÜ ÎÔÈÓˆÓÈÎÔÜ Î·d Ê˘ÛÈÎÔÜ ÂÚÈ‚¿ÏÏÔÓÙÔ˜ ñÔ‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ ó˜ ·åÙ›· ÙÉ˜ ÔåÎÔ-
ÏÔÁÈÎÉ˜ ÎÚ›ÛË˜ ÙcÓ ñÔÙ·Ác ÙÉ˜ ÙÂ¯ÓÔÏÔÁ›·˜ Î·d ÙÉ˜ âÈÛÙ‹ÌË˜ ÛÙe àÙÔÌÈÎe Û˘Ì-
Ê¤ÚÔÓ. ∂rÓ·È àÎÚÈ‚á˜ ì ·åÙ›· Ôf ÚÔÎ·ÏÂÖ Ùd˜ àÓÙÈÛÙ¿ÛÂÈ˜ ÙáÓ Èe ÏÔ‡ÛÈˆÓ
∫Ú·ÙáÓ ÙÔÜ Ï·Ó‹ÙË ÛÙe Ó\ àÓ·Ï¿‚Ô˘Ó ÙcÓ Âéı‡ÓË ÙÔ˘˜ ÁÈa Ó\ àÓÙÈÌÂÙˆ›ÛÔ˘Ó ÙcÓ
ÔÏ‡ÏÔÎË, ÏcÓ ¬Ìˆ˜ ëÓÈ·›·, ÔåÎÔÏÔÁÈÎ‹-ÎÔÈÓˆÓÈÎc ÎÚ›ÛË. ^√ Û. âÍÂÙ¿˙ÂÈ, àÎfi-
Ì·, Ì›· ÛÙÚ·ÙËÁÈÎc öÓÙ·ÍË˜ ÙáÓ ÊÙˆ¯áÓ ÛÙc ‰È·‰ÈÎ·Û›· ñÔÛÙ‹ÚÈÍË˜ ÙÔÜ ÂÚÈ-
‚¿ÏÏÔÓÙÔ˜. ^√ Damiano Migliorini ÛÙfi «^∏ Ï‡ÛË ÙÔÜ μÔ‹ıÈÔ˘ ÛÙc Û˘˙‹ÙËÛË Á‡Úˆ
àe Ùc ıÂ›· ·ÓÙÔÁÓˆÛ›·: Ì›· àÍÈÔÏfiÁËÛË» («La soluzione di Boezio nel dibattito

contemporaneo sull’onniscienza divina: un bilancio») àÓ·Ê¤ÚÂÈ, Î·Ù·Ú¯¿˜, g˜ ì
ıÂˆÚËÙÈÎc ÚÔÔÙÈÎc Ôf ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ï \∞ÓÔÈÎÙe˜ £Â˚ÛÌfi˜ (Open Theism) âÈ‚¿Ï-
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ÏÂÈ ÙcÓ âÌ‚¿ı˘ÓÛË Î·d ÙcÓ â·Ó·ÍÈÔÏfiÁËÛË ÙáÓ ÎÏ·ÛÈÎáÓ Ï‡ÛÂˆÓ ÁÈa ÙcÓ àÓÙÈÓÔ-
Ì›· ÌÂÙ·Íf ıÂ›·˜ ·ÓÙÔÁÓˆÛ›·˜ Î·d àÓıÚÒÈÓË˜ âÏÂ˘ıÂÚ›·˜. ªÂÙ·Íf ÙáÓ Ï‡ÛÂˆÓ
·éÙáÓ ‚Ú›ÛÎÂÙ·È Î·d ·éÙc ÙÔÜ ƒˆÌ·›Ô˘ ÊÈÏfiÛÔÊÔ˘ μÔ‹ıÈÔ˘, Ï‡ÛË Ôf ÛÙd˜ Û‡Á-
¯ÚÔÓÂ˜ Û˘˙ËÙ‹ÛÂÈ˜ ö¯ÂÈ àÓ·ÎÙËıÂÖ àe ÔÏÏÔf˜ Û˘ÁÁÚ·ÊÂÖ˜ Î·d ö¯ÂÈ Á›ÓÂÈ ÂÚÈÛ-
ÛfiÙÂÚÔ âÍÂ˘ÁÂÓÈÛÌ¤ÓË, âÓÙ·ÛÛfiÌÂÓË ÛÙc Û˘Ó¿ÊÂÈ· ÙÉ˜ ÊÈÏÔÛÔÊ›·˜ ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ›·˜.
^√ Migliorini àÓ·Ï‡ÂÈ, ëÔÌ¤Óˆ˜, ÙcÓ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc ÙÉ˜ timelessness solution ¬ˆ˜
ö¯ÂÈ àÓ·Ù˘¯ıÂÖ Û\ ·éÙc Ùc Û˘Ó¿ÊÂÈ·, àÏÏa Î·d Ùd˜ Î˘ÚÈfiÙÂÚÂ˜ àÓÙÈ‰Ú¿ÛÂÈ˜ Ôf
ö¯ÂÈ ÚÔÎ·Ï¤ÛÂÈ, ÚÔÛ·ıÒÓÙ·˜ Óa ‰È·ÁÚ¿„ÂÈ ÌÂÚÈÎa Û˘ÌÂÚ¿ÛÌ·Ù· Á‡Úˆ àe
Ùc ‰˘Ó·ÙfiÙËÙ· ÙÉ˜ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎÉ˜ ·éÙÉ˜ Óa âÈÏ‡ÛÂÈ ·éÙc ÙcÓ àÓÙÈÓÔÌ›· Î·d Óa Î·-
Ù·ÛÙ‹ÛÂÈ ÏÈÁfiÙÂÚÔ åÛ¯˘Úb˜ Ùd˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ \∞ÓÔÈÎÙÔÜ £Â˚ÛÌÔÜ.

^√ Emilio Salvatore ÛÙfi «¶ÚÔÛˆÈÎfiÙËÙÂ˜ ‰È‹ÁËÛË˜ j ÌÔÚÊb˜ ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜; ^√
¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÌe˜ ÙáÓ º·ÚÈÛ·›ˆÓ ÛÙe ∂é·ÁÁ¤ÏÈÔ ÙÔÜ §Ô˘ÎÄ» («Personaggi del

racconto o figure della storia? La caratterizzazione dei farisei nel vangelo di
Luca») ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖ ÙcÓ àÊËÁËÌ·ÙÈÎc Ì¤ıÔ‰Ô, Ôf âÌÓÂfiÌÂÓË àe ÌÔÓÙ¤Ï· ÙáÓ
ÎÔÈÓˆÓÈÎáÓ âÈÛÙËÌáÓ, ÌÂÏÂÙÄ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ìb ÙeÓ ïÔÖÔ ¯·Ú·ÎÙËÚ›˙ÂÙ·È ì ÎÔÈÓˆ-
ÓÈÎc ïÌ¿‰· ÙáÓ º·ÚÈÛ·›ˆÓ ÛÙe ∂é·ÁÁ¤ÏÈÔ ÙÔÜ §Ô˘ÎÄ, Û˘ÁÎÚ›ÓÔÓÙ·˜ àÓÙ›ÛÙÔÈ¯Â˜
ÚÔÛÂÁÁ›ÛÂÈ˜ ôÏÏˆÓ ÌÂÏÂÙËÙáÓ (G. Flavio, G. Jossa) Ô‡, ÎÈÓÔ‡ÌÂÓÔÈ ÌÂÙ·Íf ‚È-
‚ÏÈÎÉ˜ âÍËÁËÙÈÎÉ˜ Î·d îÛÙÔÚÈÎÉ˜ öÚÂ˘Ó·˜, àÓ·Ê¤ÚÔÓÙ·È Û\ ·éÙcÓ ÙcÓ ÎÔÈÓˆÓÈÎc Ù¿-
ÍË Î·Ùa ÙcÓ Î·ÈÓÔ‰È·ıËÎÈÎc ÂÚ›Ô‰Ô. ^√ Raniero Fontana ÛÙfi «^√ André Neher

Î·d Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙÉ˜ åÔ˘‰·˚ÎÉ˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜» («André Neher e il tema dell’identità

ebraica») âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùa ÙÚ›· Û˘ÛÙ·ÙÈÎa ÛÙÔÈ¯ÂÖ· ÙÉ˜ åÔ˘‰·˚ÎÉ˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜ ÛÙc ‰È‰·-
ÛÎ·Ï›· ÙÔÜ André Neher, ëÓe˜ âÎ ÙáÓ ÚˆÙ·ÁˆÓÈÛÙáÓ ÙÉ˜ àÓ·Á¤ÓÓËÛË˜ ÙÉ˜
ë‚Ú·˚ÎÉ˜ ÎÔÈÓfiÙËÙ·˜ ÙÉ˜ °·ÏÏ›·˜ Î·Ùa ÙcÓ ÌÂÙ·ÔÏÂÌÈÎc ÂÚ›Ô‰Ô. \∞ÓÙÈ·Ú·Ù›ıÂ-
Ù·È ì ‰È‰·ÛÎ·Ï›· ÙÔÜ Neher Ì\ ·éÙcÓ ëÓe˜ âÍ›ÛÔ˘ ÌÂÁ¿ÏÔ˘ Û‡Á¯ÚÔÓÔ˘ ‰È‰·ÛÎ¿-
ÏÔ˘ ÙÔÜ Á·ÏÏÈÎÔÜ ë‚Ú·˚ÛÌÔÜ, ÙÔÜ Léon Askénazi, œÛÙÂ Ó\ àÓ·‰ÂÈ¯ıÂÖ Ùe á˜ ÛÙc
ÛÎ¤„Ë ÙÔ˘˜, âÎÎÈÓÒÓÙ·˜ àe ÙeÓ \∞‚Ú·aÌ ó˜ ÎÔÈÓc Ì‹ÙÚ· ÙÉ˜ åÔ˘‰·˚ÎÉ˜ Ù·˘ÙfiÙË-
Ù·˜, ì ë‚Ú·˚Îc ‰È·ÛÔÚa àÓÙÈÌÂÙˆ›˙ÂÙ·È àe ÙeÓ Î·ı¤Ó· ó˜ ö¯Ô˘Û· ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎc
àÔÛÙÔÏ‹. ™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ñe ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «^∏ àÓÙ‹¯ËÛË ‰bÓ ÂrÓ·È ÊˆÓ‹: ì
ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc ‰‡Ó·ÌË ÛÙd˜ à‚Ú··ÌÈÎb˜ ·Ú·‰fiÛÂÈ˜» («L’eco non è la Voce: lo

sforzo ermeneutico nelle tradizioni abramitiche») ï Sergio Gaburro ÚÔÙÂ›ÓÂÈ
Ò˜, ÁÈa Óa Á›ÓÔ˘Ó àÓÙÈÏËÙb˜ Ôî Û¯ÂÙÈÎb˜ Ìb ÙcÓ ¥‰Ú˘ÛË ÙáÓ à‚Ú··ÌÈÙÈÎáÓ ·Ú·-
‰fiÛÂˆÓ ‰ÈËÁ‹ÛÂÈ˜, Ú¤ÂÈ Óa ñÂÚ‚ÔÜÌÂ Ùd˜ êÏb˜ àÔÏÔÁËÙÈÎb˜ ëÚÌËÓÂÖÂ˜ Î·d Óa
âÓÙ¿ÍÔ˘ÌÂ Ùd˜ ‰ÈËÁ‹ÛÂÈ˜ ·éÙb˜ ÛÙcÓ ·éÛÙËÚa ÎÔÈÓˆÓÈÎc Î·d ÁÚ·ÌÌ·ÙÂÈ·Î‹ ÙÔ˘˜
Û˘Ó¿ÊÂÈ·, ¬Ô˘ ì ‰È·ÏÂÎÙÈÎc öÓÙ·ÛË ÌÂÙ·Íf ñÂÚ‚·ÙÈÎÔÜ Î·d ÂÂÚ·ÛÌ¤ÓÔ˘ ‰bÓ
ö¯ÂÈ âÈÏ˘ıÂÖ ÔÙ¤. ≠√ÔÈÔ˜, Û˘ÓÂá˜, ÌÂÏÂÙÄ Ùd˜ ËÁb˜ ‚Ú›ÛÎÂÙ·È ‰ÂÛÌÂ˘Ì¤ÓÔ˜ Ûb
Ì›· Ù·˘ÙfiÙËÙ· àe îÛÙÔÚÈÎÉ˜ àfi„Âˆ˜ ÎËÏÈ‰ˆÌ¤ÓË, ¬Ô˘ Ùe ò∞ÏÏÔ ÂrÓ·È ¿ÓÙÔÙÂ
·ÚeÓ ÛÙeÓ ÎfiÛÌÔ, œÛÙÂ Ó\ àÎÔ˘ÛÙÂÖ ì àÓÙ‹¯ËÛË ÙÉ˜ ÊˆÓÉ˜ ΔÔ˘.

™ÙcÓ ëfiÌÂÓË Û˘Ì‚ÔÏc ï Rosino Gibellini, ‰ÈÂ˘ı˘ÓÙc˜ ÙÔÜ ÁÓˆÛÙÔÜ åÙ·ÏÈÎÔÜ
âÎ‰ÔÙÈÎÔÜ ÔúÎÔ˘ Queriniana, ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ ñe ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «•·Ó·ÛÎÂÊÙfiÌÂÓÔÈ Ùe
ÚÔ·ÙÔÚÈÎe êÌ¿ÚÙËÌ·» («Ripensare il peccato originale») âÍÂÙ¿˙ÂÈ á˜, àe ÙcÓ
ëfiÌÂÓË ÙÉ˜ μã μ·ÙÈÎ·ÓÉ˜ ™˘Ófi‰Ô˘ ‰ÂÎ·ÂÙ›·, ì ıÂÔÏÔÁ›· ÁÓÒÚÈÛÂ Ì›· àÓ·ÓÂˆÌ¤-
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ÓË ëÚÌËÓÂ›· Á‡Úˆ àe Ùe ÚÔ·ÙÔÚÈÎe êÌ¿ÚÙËÌ·, ÚÔÂÚ¯fiÌÂÓË ÙfiÛÔ àe Ùc ÊÈ-
ÏÔÛÔÊ›· ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ›·˜ ÙÔÜ P. Ricoeur ¬ÛÔ Î·d àe ÙeÓ Î·ı·˘Ùe ıÂÔÏÔÁÈÎe ¯áÚÔ
(Schoonenberg, Wiedenhofer Î.ô.). ¶·Úa Ùd˜ Ûb ıÂÔÏÔÁÈÎe â›Â‰Ô Û˘ÁÎÏ›ÛÂÈ˜, Ùe
˙‹ÙËÌ· ·Ú·Ì¤ÓÂÈ, Î·Ùa ÙeÓ Û. àÎfiÌ· àÓÔÈÎÙe Ûb ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎb˜ ÚÔÛÂÁÁ›ÛÂÈ˜. ^√
Edoardo Cibelli, Ìb Ùe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ «√î ÚáÙÂ˜ ÛÔ˘‰b˜ ÛÙcÓ ÔåÎÔÓÔÌ›· ÙÔÜ
Bernand Lonergan» («I primi studi di economia di Bernard Lonergan») ëÛÙÈ¿˙ÂÈ
ÛÙe á˜ Ùe âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ÙÔÜ Î·Ó·‰ÔÜ ıÂÔÏfiÁÔ˘ ÁÈa ÙcÓ ÔåÎÔÓÔÌ›· ¯·Ú·ÎÙ‹ÚÈÛÂ
¬ÏË ÙcÓ ÌÂÙ¤ÂÈÙ· âÍ¤ÏÈÍË ÙÉ˜ ÊÈÏÔÛÔÊÈÎÉ˜ Î·d ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ ÙÔ˘ ÛÎ¤„Ë˜ ñe ÙcÓ
öÓÓÔÈ· Ì›·˜ àÔÛÙÔÏÉ˜ âÓÙ·ÁÌ¤ÓË˜ ÛÙeÓ ÛÎÔe ÙÔÜ ÎÔÈÓÔÜ Î·ÏÔÜ Î·d ÛÙcÓ ñËÚÂ-
Û›· ÙÉ˜ àÓıÚÒÈÓË˜ Û˘ÏÏÔÁÈÎfiÙËÙ·˜. ^∏ àÓ¿Ï˘ÛË ÙÉ˜ Ì·ÎÚÔÔÈÎÔÓÔÌ›·˜ ÙÔÜ
Lonergan àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ Ùe ‰È·ÓÔËÙÈÎfi ÙÔ˘ ÂsÚÔ˜, ó˜ ÁÓÒÛÙË ÙÉ˜ ÔåÎÔÓÔÌ›·˜, àÏÏa
Î·d Ùe äıÈÎe Î·d Î·ı·˘Ùe ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎfi ÙÔ˘ ÎÜÚÔ˜ ó˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÔÜ Ôf ÌÂÙ·ÊÚ¿˙ÂÈ
ÙcÓ àÁ¿Ë ÁÈa ÙeÓ £Âe ÛÙc Û¯¤ÛË ÙÔ˘ Ìb ÙeÓ ÏËÛ›ÔÓ Î·d ÛÙeÓ ¯áÚÔ ÙÉ˜ âÈÛÙËÌÔ-
ÓÈÎÉ˜ öÚÂ˘Ó·˜. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, ï Giovanni Ferretti ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùa ÎÂÓÙÚÈÎa ÛËÌÂÖ·
ÙÔÜ öÚÁÔ˘ ÙÔÜ Severino Dianich ^√ ÓÈÎËÌ¤ÓÔ˜ ªÂÛÛ›·˜ (Il Messia sconfitto). Δe
öÚÁÔ âÚÂ˘ÓÄ Ù‹Ó «îÛÙÔÚÈÎ‹» àÓ·ÁÎ·ÈfiÙËÙ· ÙÔÜ ı·Ó¿ÙÔ˘ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ ¤Ú· àe ÙcÓ
ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc ÙÉ˜ «ıÂ›·˜ âÈÙ·ÁÉ˜». ^√ Û. âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc ÛˆÙËÚÈÒ‰Ë ÛËÌ·Û›· ÙÔÜ
™Ù·˘ÚÔÜ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ Ì¤Û· àe Ùd˜ ÌÂÙ·ÊÔÚÈÎb˜ ëÚÌËÓÂÖÂ˜ ÙÉ˜ ∫·ÈÓÉ˜ ¢È·ı‹ÎË˜
Î·d ÙÉ˜ ¶·Ú¿‰ÔÛË˜ Ôî ïÔÖÂ˜ «âÍ·ÙÔÌÈÎÂ‡Ô˘Ó» ÙeÓ ÙÚfiÔ Ìb ÙeÓ ïÔÖÔ ÌÂÙ¤¯Ô˘-
ÌÂ ÛÙcÓ âÓ ÃÚÈÛÙá̌ ÛˆÙËÚ›·. ªb ÙeÓ ÙÚfiÔ ·éÙfi, Î·Ùa ÙeÓ Ferretti, ï Dianich Î·-
Ù·ÚÚ›ÙÂÈ Î¿ÔÈ· ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎa ÛÙÂÚÂfiÙ˘· Î·d âÈÙÚ¤ÂÈ ÙcÓ öÓ·ÚÍË ëÓe˜ ÂÚ·ÈÙ¤-
Úˆ ‰È·ÏfiÁÔ˘ ÁÈa Ùa ı¤Ì·Ù· Ôf ı›ÁÂÈ Ùe öÚÁÔ ÙÔ˘. Δe ÙÂÜ¯Ô˜ ÎÏÂ›ÓÂÈ Ìb ÙcÓ ·ÚÔ˘-
Û›·ÛË ïÚÈÛÌ¤ÓˆÓ åÙ·ÏÈÎáÓ ıÂÔÏÔÁÈÎáÓ Ù›ÙÏˆÓ.
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™Ùe ÚáÙÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ ÚÒÙÔ˘ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÙÔÜ 2016 ñe ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «£¿Ó·ÙÔ˜ ÙÔÜ
£ÂÔÜ, ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌe˜ Î·d Ùe Ì¤ÏÏÔÓ ÙÉ˜ ∂éÚÒË˜. ^∏ ÁÂÚÌ·ÓÈÎc ÊÈÏÔÛÔÊ›· ÙÉ˜
ıÂÔÏÔÁ›·˜ ó˜ àfiÂÈÚ· ÁÈa ÙcÓ ñ¤Ú‚·ÛË ÙÔÜ ÌË‰ÂÓÈÛÌÔÜ («Morte di dio,

cristianesimo e futuro dell’Europa. La teologia filosofica tedesca come tentativo

di superamento del nichilismo») ï Paolo Boschini àÓ·Ï‡ÂÈ Ùc ÊÈÏÔÛÔÊ›· ÙÉ˜ ıÂÔ-
ÏÔÁ›·˜ ÙÚÈáÓ Ì·ıËÙáÓ ÙÔÜ Ã¿ÈÓÙÂÁÎÂÚ (Löwith, Welte Î·d Weischedel) Î·d ‰ÈÂ-
ÚˆÙÄÙ·È âaÓ ÂrÓ·È ‰˘Ó·ÙeÓ Óa ÌÈÏ‹ÛÂÈ Î·ÓÂd˜ ÁÈa ÙeÓ £Âfi, ö¯ÔÓÙ·˜ ó˜ àÊÂÙËÚ›· Ùe
àfiÊıÂÁÌ· ÙÔÜ ¡›ÙÛÂ ÂÚd ÙÔÜ ı·Ó¿ÙÔ˘ ÙÔÜ £ÂÔÜ. √î çÙÈÎb˜ ÙáÓ ·Ú·¿Óˆ Û.,
iÓ Î·d Ìb ‰È·ÊÔÚb˜ ÌÂÙ·Í‡ ÙÔ˘˜, ÂrÓ·È Ûb ÁÂÓÈÎb˜ ÁÚ·ÌÌb˜ Û˘ÁÎÏ›ÓÔ˘ÛÂ˜ Î·d ñÔ-
ÛÙËÚ›˙Ô˘Ó g˜ ì ñ¤Ú‚·ÛË ÙÔÜ ÂéÚˆ·˚ÎÔÜ ÌË‰ÂÓÈÛÌÔÜ ÂrÓ·È ‰˘Ó·Ùc Ì¤Û· àe
Ì›· ÊÈÏÔÛÔÊÈÎc ‰È·‰ÚÔÌc Ôf àÓ·˙ËÙÄ ÙcÓ âÌÂÈÚ›· ÙÔÜ ÌË‰bÓ Î·d àe ÎÂÖ àÓÔ›-
ÁÂÙ·È ÛÙcÓ öÚÂ˘Ó· ÙÉ˜ à·Ú¯É˜ (Weischedel), ÙÉ˜ Û˘Ó¤¯ÂÈ·˜ (Löwith) Î·d ÙÔÜ ÓÔ‹-
Ì·ÙÔ˜ (Welte) ÙÉ˜ àÓıÚÒÈÓË˜ ≈·ÚÍË˜. ^∏ Î·Ù¿ÛÙ·ÛË ÎÚ›ÛË˜ Î·d Âé¿ıÂÈ·˜ Ôf
¯·Ú·ÎÙËÚ›˙ÂÈ ÙeÓ Û‡Á¯ÚÔÓÔ ÂéÚˆ·ÖÔ ôÓıÚˆÔ, Á›ÓÂÙ·È Ùe àÔÙ‡ˆÌ· ¿Óˆ ÛÙe
ïÔÖÔ ÌÔÚÂÖ Óa ¯·Ú·¯ÙÂÖ ì ÊÈÏÔÛÔÊÈÎc àÓ·˙‹ÙËÛË ÙÔÜ ıÂ›Ô˘. ∫·Ùa ÙeÓ Û. ÛÙe Ó¤Ô
Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ ÊÈÏÔÛÔÊ›·˜ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ï ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌe˜ ÌÔÚÂÖ Óa ‚ÚÂÖ ≤Ó·Ó Ô-
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Ï‡ÙÈÌÔ Û˘ÓÂÚÁ¿ÙË, œÛÙÂ Óa ÌÈÏ‹ÛÂÈ ÁÈa £Âe Û’ ≤Ó· ÔÏÈÙÈÛÙÈÎe ÂÚÈ‚¿ÏÏÔÓ Ôf ¯·-
Ú·ÎÙËÚ›˙ÂÙ·È àe ÙcÓ àÚÓËÙÈÎfiÙËÙ· Î·d ÙcÓ àÓ·ÛÊ¿ÏÂÈ·.

™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ï Fabrizio Mandreoli («^∏ ÁÂˆÔÏÈÙÈÎc ÛËÌ·Û›· ÙÔÜ ıÂ-
ÔÏÔÁÈÎÔÜ ÛÙÔ¯·ÛÌÔÜ Î·d ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ ÛÎ¤„Ë˜. ™ËÌÂÈÒÛÂÈ˜ ÛÙcÓ ÌÂÙ·ÔÏÈÙÈÎc
ÛÎ¤„Ë ÙÔÜ La Pira ÁÈa Ùe \πÛÚ·‹Ï, Ùe \πÛÏaÌ Î·d ÙeÓ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌe ÛÙeÓ ¯áÚÔ ÙÉ˜
ªÂÛÔÁÂ›Ô˘» - «Una rilevanza geopolitica della contemplazione e della riflessione

teologica? Note sulla visione metapolitica di La Pira su Israele, l’Islam e il

Cristianesimo nello spazio mediterraneo») ÚÔ‚¿ÏÏÂÈ Ùa ÔÚ›ÛÌ·Ù· Ì›·˜ ïÌ¿‰·˜
ÌÂÏ¤ÙË˜ Ôf â·ÓÂÍ¤Ù·ÛÂ Ùc ÌÂÙ·ÔÏÈÙÈÎc ÛÎ¤„Ë ÙÔÜ La Pira, ì ïÔ›· âÓ¤ÓÂ˘ÛÂ
ÙcÓ ÔÏÈÙÈÎc Î·d ÔÏÈÙÈÛÙÈÎc ‰Ú¿ÛË ÙÔÜ ÙÂÏÂ˘Ù·›Ô˘ ÛÙc ªÂÛfiÁÂÈÔ. \∞e Ùc Ì›·
ÏÂ˘Ú¿, ì ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ àÓ·Î·Ï‡ÙÂÈ Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÂ˜ ËÁb˜ Î·d îÛÙÔÚÈÎa
‰È·ÁÚ¿ÌÌ·Ù· Ôf ‰È·ÌfiÚÊˆÛ·Ó Ùc ÛÎ¤„Ë ÙÔÜ La Pira, âÓˇá àe ÙcÓ ôÏÏË ‰È·Ù˘-
ÒÓÂÈ ÙcÓ ôÔ„Ë g˜ Ì›· å‰¤· ÂÚd ÙÉ˜ ªÂÛÔÁÂ›Ô˘ Ôf Ï·Ì‚¿ÓÂÈ ñfi„Ë ÙÔf˜ ‚·-
ıÂÖ˜ ÔÏÈÙÈÛÙÈÎÔf˜ Î·d ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÔf˜ ·Ú¿ÁÔÓÙÂ˜ Ôf Û˘Ó‰¤ÔÓÙ·È Ìb Ùd˜ ÙÚÂÖ˜
«à‚Ú··ÌÈÎb˜ ÔåÎÔÁ¤ÓÂÈÂ˜», ÂrÓ·È Ûb ı¤ÛË Óa Á›ÓÂÈ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎe ÌÔÓÙ¤ÏÔ Î·d ÌÔ¯Ïe˜
öÌÓÂ˘ÛË˜ ÁÈa Ì›· Èe àÔÙÂÏÂÛÌ·ÙÈÎc Î·Ù·ÓfiËÛË – ÔÏÈÙÈÛÙÈÎ‹, ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎ‹,
ÔÏÈÙÈÎ‹ – ÙáÓ ‰Ú·Ì·ÙÈÎáÓ Î·d âÎÚËÎÙÈÎáÓ ˙ËÙËÌ¿ÙˆÓ Ôf à·Û¯ÔÏÔÜÓ ÙÔf˜ Ï·-
Ôf˜ Î·d Ùd˜ ıÚËÛÎÂÖÂ˜ ÙáÓ ù¯ıˆÓ ÙÉ˜ ªÂÛÔÁÂ›Ô˘. \∞ÎÔÏÔ‡ıˆ˜, ï Giorgio Sgubbi

ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ «^∏ “îÂÚ·Ú¯›· ÙáÓ àÏËıÂÈáÓ”. \∞Ô‰¤ÛÌÂ˘ÛË j Ï‹ÚË öÓÙ·ÍË;»
(«“La gerarchia delle verità”. Disimpegno o piena adesione?») ñÂÓı˘Ì›˙ÂÈ g˜ ì
‰È‰·ÛÎ·Ï›· ÂÚd ÙÉ˜ «îÂÚ·Ú¯›·˜ ÙáÓ àÏËıÂÈáÓ» àÓ‹ÎÂÈ ÛÙÔf˜ Èe ÁfiÓÈÌÔ˘˜ Î·d
ÛËÌ·ÓÙÈÎÔf˜ Î·ÚÔf˜ ÙÉ˜ μã μ·ÙÈÎ·ÓÉ˜ ™˘Ófi‰Ô˘. ò∏‰Ë àe ÙcÓ ÂÚ›Ô‰Ô ÙÉ˜
àÚ¯ÈÎÉ˜ ‰È·ÌfiÚÊˆÛ‹˜ ÙË˜, ì ‰È‰·ÛÎ·Ï›· ·éÙc ‰¤¯ÙËÎÂ ÎÚÈÙÈÎb˜ àÏÏa Î·d ÙeÓ
ñ·ÈÓÈÁÌe g˜ ‰‡Ó·Ù·È Óa ¯ÚËÛÈÌÔÔÈËıÂÖ ÁÈa Óa ‰ÈÎ·ÈÔÏÔÁ‹ÛÂÈ ÙcÓ àfiÚÚÈ„Ë
ïÚÈÛÌ¤ÓˆÓ «‰Â˘ÙÂÚÂ˘Ô‡ÛË˜ ÛËÌ·Û›·˜» àÏËıÂÈáÓ Î·›, ëÔÌ¤Óˆ˜, Óa Á›ÓÂÈ âÚÁ·-
ÏÂÖÔ Ì›·˜ Î·Ù·¯ÚËÛÙÈÎÉ˜ âÈÏÔÁÉ˜ Î¿ÔÈˆÓ ÛÙÔÈ¯Â›ˆÓ ÙÉ˜ ›ÛÙË˜ Âå˜ ‚¿ÚÔ˜ ôÏÏˆÓ.
¢È·ÙÚ¤¯ÔÓÙ·˜ Û˘ÓÔÙÈÎa ÙcÓ îÛÙÔÚÈÎc Î·d ıÂÔÏÔÁÈÎc Á¤ÓÓËÛË ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ å‰¤·˜, ï Û.
ı¤ÏÂÈ Ó’ àÔ‰Â›ÍÂÈ Ùe ôÛÙÔ¯Ô ÙáÓ ·Ú·¿Óˆ åÛ¯˘ÚÈÛÌáÓ, Î·ıÒ˜, ¬ˆ˜ ñÔÛÙËÚ›-
˙ÂÈ, ñ¿Ú¯ÂÈ Ì›· ÛÙÂÓc Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ ‰È‰·ÛÎ·Ï›·˜ ÂÚd ÙÉ˜ «îÂÚ·Ú¯›·˜ ÙÉ˜ àÏ‹-
ıÂÈ·˜» Î·d ÙÔÜ îÛÙÔÚÈÎÔÜ Î·d ‰˘Ó·ÌÈÎÔÜ ¯·Ú·ÎÙÉÚ· ÙÉ˜ ıÂ›·˜ àÔÎ¿Ï˘„Ë˜, ËÁc
ÙÉ˜ ïÔ›·˜ ÂrÓ·È Ùe ú‰ÈÔ Ùe Ì˘ÛÙ‹ÚÈÔ ÙÉ˜ âÈÎÔÈÓˆÓ›·˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ âÓ ÃÚÈÛÙ̌á. ^À\
·éÙcÓ ÙcÓ öÓÓÔÈ·, ì ‰È‰·ÛÎ·Ï›· ÂÚd ÙÉ˜ «îÂÚ·Ú¯›·˜ ÙáÓ àÏËıÂÈáÓ» ë‰Ú¿˙ÂÙ·È
ÛÙcÓ â·ÚÎá˜ ıÂÌÂÏÈˆÌ¤ÓË ÂÔ›ıËÛË ¬ÙÈ ì âÈÎÔÈÓˆÓ›· ÙáÓ ‚·ÛÈÎáÓ àÏËıÂÈáÓ
ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ›ÛÙË˜ ÌÔÚÂÖ Óa ï‰ËÁ‹ÛÂÈ Ûb Ì›· ‰È·ÛÙÔÏc ÙÔ‡ÙË˜ ÙÉ˜ ëÓfiÙËÙ·˜
Ì¤¯ÚÈ ÙÔÜ ÛËÌÂ›Ô˘ ÙÉ˜ â›ÙÂ˘ÍË˜ ÙÉ˜ Ï‹ÚÔ˘˜ ÎÔÈÓˆÓ›·˜ Ìb ¬ÏÔ˘˜ ¬ÛÔÈ ïÌÔÏÔÁÔÜÓ
Ùc ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc ›ÛÙË.

™\ ≤Ó· âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ÎÂ›ÌÂÓÔ ï Roberto Bottazzi ÌÈÏÄ ÁÈa Ù‹Ó «¶›ÛÙË Î·d ıÂÚ·-
Â›· ÛÙc Û‡Á¯ÚÔÓË ÓÂ˘Ì·ÙÈÎfiÙËÙ·. ^√ îÛÙÔÚÈÎe˜ ¶ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÛÌe˜ âÓ Û˘ÁÎÚ›ÛÂÈ
Ìb ÙÔf˜ ÂÓÙËÎÔÛÙÈ·ÓÔf˜ Î·d ÙÔf˜ ¯·ÚÈÛÌ·ÙÈÎÔ‡˜» («Fede e guarigione nella

spiritualità contemporanea. Protestanti storici a confronto con pentecostali e

carismatici»). ^√ Bottazzi ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ì›· Û‡ÁÎÚÈÛË ÌÂÙ·Íf ÙÔÜ ·Ú·‰ÔÛÈ·ÎÔÜ ÚÔ-
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ÙÂÛÙ·ÓÙÈÎÔÜ ÎfiÛÌÔ˘ Î·d ÙáÓ ÂÓÙËÎÔÛÙÈ·ÓáÓ Î·d ¯·ÚÈÛÌ·ÙÈÎáÓ ÓÂÒÙÂÚˆÓ ÎÈÓË-
Ì¿ÙˆÓ Á‡Úˆ àe Ùe ı¤Ì· «›ÛÙË-ıÂÚ·Â›·», ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ Û‡Á¯ÚÔÓË˜ ÓÂ˘Ì·-
ÙÈÎfiÙËÙ·˜ Ôf ¯·Ú·ÎÙËÚ›˙ÂÙ·È àe Î¿ÔÈ· ÌÔÚÊc Ó¤Ô-ÁÓˆÛÙÈÎÈÛÌÔÜ. ^√ Û. ÙÔÜ
ôÚıÚÔ˘ âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùa ıÂÔÏÔÁÈÎa Î·d Ú·ÎÙÈÎa Ï·›ÛÈ· ¬Ô˘ Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ «ıÂÚ·Â›-
·˜» Á›ÓÂÙ·È Û‹ÌÂÚ· ÚˆÙÂÜÔÓ ÛÙÔÈ¯ÂÖÔ ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ‰È‰·ÛÎ·Ï›·˜, ÁÂÁÔÓe˜ Ôf
ñÔ‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ ÙcÓ àÓ¿ÁÎË ÁÈa Ì›· ›ÛÙË Ôf Óa ÎÔÌ›˙ÂÈ ÙcÓ ÚÔÛˆÈÎc ÏËÚfiÙËÙ·
Î·d àÎÂÚ·ÈfiÙËÙ·. Δe ôÚıÚÔ ñÔÁÚ·ÌÌ›˙ÂÈ, àÎfiÌ·, ïÚÈÛÌ¤ÓÂ˜ àÌÊÈı˘Ì›Â˜ ·éÙÔÜ
ÙÔÜ ÌÔÓÙ¤ÏÔ˘, ¬ˆ˜ Ùd˜ ÂÚÈÙÒÛÂÈ˜ âÎÂÖÓÂ˜ ¬Ô˘ ì àÔÙ˘¯›· ÛÙcÓ àÓ·˙‹ÙËÛË ÙÉ˜
ıÂÚ·Â›·˜ ÚÔÎ·ÏÂÖ àÔÁÔ‹ÙÂ˘ÛË Ôf ÌÔÚÂÖ Óa âËÚÂ¿ÛÂÈ ÙcÓ ›ÛÙË. ™ÙcÓ ëfi-
ÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ï Mario Fini, Î·ıËÁËÙc˜ Û˘ÛÙËÌ·ÙÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÛÙcÓ ªÔÏfiÓÈ·,
àÓ·Ï‡ÂÈ Ù‹Ó «\∞Ô‰Ô¯c ÙÔÜ Dei Verbum ó˜ óÚ›Ì·ÓÛË. ^∏ âÌÂÈÚ›· ëÓe˜ âÊËÌ¤-
ÚÈÔ˘ Î·d Î·ıËÁËÙc ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÛÙc ªÔÏfiÓÈ·» («La recezione della Dei verbum

come accrescimento. L’esperienza di un parroco e docente di Teologia a

Bologna»). ^√ Û. ïÌÈÏÂÖ ·éÙÔ‚ÈÔÁÚ·ÊÈÎa Î·d âÍËÁÂÖ á˜ ÛÙcÓ ÚÔÛˆÈÎc àÏÏa Î·d
ÔÈÌ·ÓÙÈÎ‹-îÂÚ·ÙÈÎ‹ ÙÔ˘ âÌÂÈÚ›· ì ¢È¿Ù·ÍË ÙÉ˜ μã μ·ÙÈÎ·ÓÉ˜ ™˘Ófi‰Ô˘ ÁÈa Ùc
ıÂ›· àÔÎ¿Ï˘„Ë ΔeÓ §fiÁÔ ÙÔÜ £ÂÔÜ ö‰ˆÛÂ ÛÙeÓ ú‰ÈÔ àÏÏa Î·d ÛÙc ıÂÔÏÔÁÈÎc
öÚÂ˘Ó· Ùc ‰˘Ó·ÙfiÙËÙ· Ì›·˜ Ó¤·˜ ‚ÈˆÌ·ÙÈÎÉ˜ Û¯¤ÛË˜ Ìb Ùd˜ îÂÚb˜ °Ú·Ê¤˜. ∫Ú›ÛÈÌÔ
ÁÈa ÙeÓ ú‰ÈÔ qÙ·Ó Ùe ÁÂÁÔÓe˜ g˜ ì μã μ·ÙÈÎ·Óc ™‡ÓÔ‰Ô˜ ‰bÓ ı¤ÏËÛÂ Óa ÂÖ ÙcÓ ÙÂ-
ÏÂ˘Ù·›· Ï¤ÍË, àÏÏa ö‰ˆÛÂ ¯áÚÔ ÛÙc ıÂÔÏÔÁÈÎc öÚÂ˘Ó· Î·d ÛÙe ÌÂÙ·Û˘ÓÔ‰ÈÎe
magisterium, œÛÙÂ Óa Ú·ÁÌ·ÙÂ˘ıÔÜÓ Ùa àÓÔÈÎÙa ÛËÌÂÖ· (¬ˆ˜ ì Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf
àÔÎ¿Ï˘„Ë˜ Î·d ·Ú¿‰ÔÛË˜, ì ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc Ì¤ıÔ‰Ô˜ ÎÙÏ.). ò∂ÙÛÈ, ì ÌÂÙ·Û˘ÓÔ‰ÈÎc
ÂÚ›Ô‰Ô˜ â¤ÙÚÂ„Â ÙcÓ óÚ›Ì·ÓÛË ÙáÓ ÎÂÓÙÚÈÎáÓ ÛËÌÂ›ˆÓ Ôf ñ¿Ú¯Ô˘Ó ÛÙc ¢È¿-
Ù·ÍË. ^√ Giacomo Canobbio, ÛÙfi «Marco Fini: Ì›· ıÂÔÏÔÁ›· ÁÈa Ùc ˙ˆ‹» («Marco

Fini: una teologia per la vita») ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ Ì›· Û‡ÓÙÔÌË ·ÚÔ˘Û›·ÛË ÙÔÜ ıÂÔÏfiÁÔ˘
Mario Fini, Ìb àÊÔÚÌc ÙcÓ ïÏÔÎÏ‹ÚˆÛË ÙÉ˜ àÎ·‰ËÌ·˚ÎÉ˜ ñËÚÂÛ›·˜ ÙÔÜ ÙÂÏÂ˘-
Ù·›Ô˘ ÛÙe £ÂÔÏÔÁÈÎe ΔÌÉÌ· ÙÉ˜ \∂Ì›ÏÈ·-ƒÔÌ¿ÓÈ· (ªÔÏfiÓÈ·). ò∂¯ÔÓÙ·˜ ñfi„Ë
ÙÔ˘ Ùe ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎe ÌÔÓÙ¤ÏÔ «ì ıÂÔÏÔÁ›· ó˜ ‚ÈÔÁÚ·Ê›·», Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ Canobbio

âÈÛËÌ·›ÓÂÈ Ùa Î‡ÚÈ· ı¤Ì·Ù· ÙÉ˜ àÎ·‰ËÌ·˚ÎÉ˜ Î·d âÚÂ˘ÓËÙÈÎÉ˜ ÛÙ·‰ÈÔ‰ÚÔÌ›·˜
ÙÔÜ ÙÈÌˆÌ¤ÓÔ˘ ıÂÔÏfiÁÔ˘ (Âé·ÁÁÂÏÈÛÌfi˜, Ï·˚ÎÔ›, âÈÛÎÔÈÎe Î·d îÂÚ·ÙÈÎe ÏÂÈÙÔ‡Ú-
ÁËÌ·) Ì¤Û· àe Ùa ïÔÖ· ï Fini àÓ¤‰ÂÈÍÂ Ì›· ÚÔÛˆÈÎc Âé·ÈÛıËÛ›·, Ôf ÎÈÓ‹-
ıËÎÂ Ì·ÎÚÈa àe Ì›· àÛËÙÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· Î·d âÓ‰È·Ê¤ÚıËÎÂ ù¯È ÁÈa Ùa Ú¿ÁÌ·Ù·
àÏÏa ÁÈa Ùa ÚfiÛˆ·. ^∏ ‰È·‰ÚÔÌ‹ ÙÔ˘ ‰bÓ ÙeÓ àÔÌ¿ÎÚ˘ÓÂ àe ÙcÓ âÎÎÏËÛÈ·-
ÛÙÈÎc ˙ˆ‹, ÔûÙÂ à¤Ê˘ÁÂ Ùe âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ÁÈa Ùa ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù· ÙáÓ àÓıÚÒˆÓ Î·d ÙcÓ
ñËÚÂÛ›· ÙÔÜ Ï·ÔÜ ÙÔÜ £ÂÔÜ, å‰È·›ÙÂÚ· ‰b ÙáÓ ‰ÔÎÈÌ·˙fiÌÂÓˆÓ.

ªb Ùe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ «^∏ ÚÔÊËÙÂ›· ÙÔÜ ªˆ¿ÌÂı Î·d ì ıÂÔÓÂ˘ÛÙ›· ÙÔÜ ∫ÔÚ·Ó›-
Ô˘ Ûb ïÚÈÛÌ¤ÓÔ˘˜ Û˘ÁÁÚ·ÊÂÖ˜ ÙÉ˜ àÚ·‚Ô-¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ÁÚ·ÌÌ·ÙÂ›·˜ ÙÔÜ 9Ô˘
·åáÓ·» («La profezia di Muhammad e l’ispirazione del Corano in alcuni autori

della letteratura arabo-cristiana del IX secolo») ï Davide Righi ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ì›·
àÓıÔÏÔÁ›· ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ àe ‰È·ÏfiÁÔ˘˜ j àÓÙ·ÏÏ·Ác åÛÏ·ÌÔ-¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎáÓ âÈÛÙÔÏáÓ
ÙÉ˜ ÚÒÈÌË˜ ÂÚÈfi‰Ô˘ ÙÉ˜ àÚ·‚ÈÎÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ÁÚ·ÌÌ·ÙÂ›·˜ (ΔÈÌfiıÂÔ˜ ∞ã,
\∞‚Ú·aÌ ΔÈ‚ÂÚÈ¿‰Ô˜ Î.ô.). Δa ÎÂ›ÌÂÓ· ·éÙa Ì·ÚÙ˘ÚÔÜÓ g˜ õ‰Ë àe Ùd˜ ÚáÙÂ˜
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‰ÂÎ·ÂÙ›Â˜ ÙÉ˜ ‰˘Ó·ÛÙÂ›·˜ ÙáÓ \∞‚‚·ÛÈ‰áÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÔd Î·d ÌÔ˘ÛÔ˘ÏÌ¿ÓÔÈ àÓÙ‹Ï-
Ï·ÛÛ·Ó àfi„ÂÈ˜ Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùc ıÂÔÓÂ˘ÛÙ›· ÙÔÜ ∫ÔÚ·Ó›Ô˘ Î·d ÙcÓ ÚÔÊËÙÈÎc j
ù¯È å‰ÈfiÙËÙ· ÙÔÜ ªˆ¿ÌÂı. √î ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÔd Û˘ÁÁÚ·ÊÂÖ˜ ÚÔÛ·ıÔÜÛ·Ó Óa âÍËÁ‹-
ÛÔ˘Ó ÙÔf˜ ÏfiÁÔ˘˜ ÁÈa ÙÔf˜ ïÔ›Ô˘˜ ‰bÓ ÌÔÚÔÜÛ·Ó Ó\ àÔ‰Â¯ÙÔÜÓ ÔûÙÂ Ùe ≤Ó· ÔûÙÂ
Ùe ôÏÏÔ ÛÙÔÈ¯ÂÖÔ ÙÉ˜ åÛÏ·ÌÈÎÉ˜ ›ÛÙË˜. ¶·Úa ÙcÓ Î·ÌÈa ÊÔÚa öÓÙÔÓË àÓÙÈ·Ú¿ıÂ-
ÛË, ì àÓÙ·ÏÏ·Ác ÙáÓ àfi„ÂˆÓ ‰È·ÎÚÈÓfiÙ·Ó àe Ùc ˙ˆÙÈÎfiÙËÙ·, ÙcÓ àÌÔÈ‚·›· ÂåÏÈ-
ÎÚ›ÓÂÈ· Î·d ÙcÓ àÓÔÈÎÙfiÙËÙ·. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, ï Stellario Quacquaro Ìb Ùc ÌÂÏ¤ÙË
ÙÔ˘ «^∏ ïÌ¿‰· ÙÔÜ ∂é·ÁÁÂÏ›Ô˘ ÙÉ˜ ªÔÏfiÓÈ·. √î à·Ú¯¤˜ (1920-1925)» («Il

Gruppo del Vangelo di Bologna. Le origini (1920-1925») Û˘ÓÔ„›˙ÂÈ Ùe Î›ÓËÌ· ıÂ-
ÔÏfiÁˆÓ (G. Papini, M. Mimmi, A. Baroni, A- Cojazzi) Ôf Ùc ‰ÂÎ·ÂÙ›· ÙÔÜ \20 Î‹-
Ú˘ÍÂ –Û¯ËÌ·Ù›˙ÔÓÙ·˜ «ïÌ¿‰Â˜ ∂é·ÁÁÂÏ›Ô˘»– ÙcÓ âÈÛÙÚÔÊc ÛÙe ∂é·ÁÁ¤ÏÈÔ ó˜ ÌÔ-
Ó·‰ÈÎc ï‰e âÍfi‰Ô˘ àe ÙcÓ ÓÂ˘Ì·ÙÈÎc ÎÚ›ÛË, ó˜ ÚÔÛˆÈÎe ÎÒ‰ÈÎ· ‚›Ô˘ Î·d ó˜
àÓ¿ÁÓˆÛÌ· ÁÈa ÙeÓ ÛÙÔ¯·ÛÌe ÙÔÜ §fiÁÔ˘ ÙÔÜ £ÂÔÜ Î·d ÙcÓ ÙÂÏÂÈÔÔ›ËÛË ÙÉ˜ ¯ÚÈ-
ÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ˙ˆÉ˜. ^√ Daniele Gianotti Ìb Ùe âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ôÚıÚÔ ÙÔ˘ «^∏ ÚÔÂÙÔÈÌ·-
Û›· ÙÉ˜ μã μ·ÙÈÎ·ÓÉ˜ ™˘Ófi‰Ô˘: Ôî âÚÁ·Û›Â˜ ÙÉ˜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎÉ˜ \∂ÈÙÚÔÉ˜ Î·d ÙÉ˜
°Ú·ÌÌ·ÙÂ›·˜ ÁÈa ÙcÓ ëÓfiÙËÙ· (1960-1962)» («La preparazione del concilio

Vaticano II: il lavoro della Commissione liturgica e del Segretariato per l’unità

(1960-1962)») ÌÂÏÂÙÄ ÙcÓ çÁÎÒ‰Ë öÎ‰ÔÛË ÙáÓ ÚÔ·Ú·ÛÎÂ˘·ÛÙÈÎáÓ âÚÁ·ÛÈáÓ ÙÉ˜
μã μ·ÙÈÎ·ÓÉ˜ ™˘Ófi‰Ô˘ ÙÉ˜ \∂ÈÙÚÔÉ˜ ÁÈa Ùc Ï·ÙÚÂ›· Î·d ÙÉ˜ °Ú·ÌÌ·ÙÂ›·˜ ÁÈa ÙcÓ
ëÓfiÙËÙ· ÙáÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓáÓ. ∞éÙc ì öÎ‰ÔÛË Ì·ÚÙ˘ÚÄ ÙeÓ ÏÔÜÙÔ Î·d ÙcÓ ÔÏ˘ÏÔÎfi-
ÙËÙ· ÙáÓ âÚÁ·ÛÈáÓ ÙáÓ ‰‡Ô ·éÙáÓ çÚÁ·ÓÈÛÌáÓ Ô‡, óÛÙfiÛÔ, Û˘ÓÙÔÓ›ÛÙËÎ·Ó Ìb
ÙeÓ ÚÔÛ·Ó·ÙÔÏÈÛÌe Ôf õıÂÏÂ Óa ‰ÒÛÂÈ ï ¿·˜ \πˆ¿ÓÓË˜ ∫°ã ÛÙc ™‡ÓÔ‰Ô Î·›,
ÙÂÏÈÎ¿, ·Ú‹Á·Á·Ó ≤Ó· ñÏÈÎe Ôf àÔ‰Â›¯ÙËÎÂ ¯Ú‹ÛÈÌÔ Î·d Î·ÚÔÊfiÚÔ ù¯È ÌfiÓÔ
ÁÈa Ùd˜ Û˘ÓÔ‰ÈÎb˜ âÚÁ·Û›Â˜ àÏÏa ÁÈa ÙcÓ àÔ‰Ô¯c Î·d âÊ·ÚÌÔÁc ÙÉ˜ ú‰È·˜ ÙÉ˜ ™˘-
Ófi‰Ô˘.

\∞ÎÔÏÔ‡ıˆ˜, ï Stefano Cenerini ÛÙc ÌÂÏ¤ÙË «^√ Âé·ÁÁÂÏÈÛÌe˜ ÙáÓ Anyuak»
(«La prima evangelizzazione degli Anyuak») ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙeÓ Âé·ÁÁÂÏÈÛÌe ÙÉ˜
Ê˘ÏÉ˜ Anyuak, ÌÂÙ·Íf ¡ÔÙ›Ô˘ ™Ô˘‰aÓ Î·d ¢˘ÙÈÎÉ˜ ∞åıÈÔ›·˜, Î·Ùa Ùc ‰ÂÎ·ÂÙ›·
ÙÔÜ \30 ÙÔÜ ÂÚ·ÛÌ¤ÓÔ˘ ·åáÓ·, àÚ¯ÈÎa àe ÙeÓ ÚÂÛ‚˘ÙÂÚÈ·Óe îÂÚ·fiÛÙÔÏÔ
Donald McClure Î·d âÓ Û˘ÓÂ¯Â›÷· (Ùc ‰ÂÎ·ÂÙ›· ÙÔÜ \40) àe ÙeÓ Harvey Hoekstra,
ï ïÔÖÔ˜ ÌÂÙ¤ÊÚ·ÛÂ ÙcÓ ∫·ÈÓc ¢È·ı‹ÎË ÛÙcÓ ÙÔÈÎc ·éÙc ‰È¿ÏÂÎÙÔ, öÚÁÔ ÁÈa Ùe
ïÔÖÔ ÎÔ›·ÛÂ âd Ì›· ‰ˆ‰ÂÎ·ÂÙ›·. Δe ÙÂÜ¯Ô˜ ÎÏÂ›ÓÂÈ Ìb Ì›· Û‡ÓÔ„Ë ÙÉ˜ ‰È‰·ÎÙÔ-
ÚÈÎÉ˜ ‰È·ÙÚÈ‚É˜ ÙÔÜ Stefano Morini ^∏Ì¤Ú· ∫˘Ú›Ô˘: ì ÔÚÂ›· ÙÔÜ Âé·ÁÁÂÏÈÛÌÔÜ
ÛÙd˜ ò∞ˆ ÂÚÔ˘‚È·Ób˜ ò∞Ó‰ÂÈ˜ (Il giorno del Signore: un itinerario di

evangelizzazione nell’Alto Andino peruviano) Î·ıg˜ Î·d Ìb ÙcÓ ·ÚÔ˘Û›·ÛË ïÚÈ-
ÛÌ¤ÓˆÓ ÚfiÛÊ·ÙˆÓ åÙ·ÏÈÎáÓ ıÂÔÏÔÁÈÎáÓ Ù›ÙÏˆÓ. ^ø˜ Û˘ÌÏ‹ÚˆÌ· ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜
1/2016 ñ¿Ú¯ÂÈ Âå‰ÈÎc öÎ‰ÔÛË ¬Ô˘ ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÔÓÙ·È Ôî ÂåÛËÁ‹ÛÂÈ˜ ÙáÓ \∂ÈÌÔÚÊˆ-
ÙÈÎáÓ ™ÂÌÈÓ·Ú›ˆÓ ÁÈa ¶ÚÂÛ‚‡ÙÂÚÔ˘˜ (ªÔÏfiÓÈ·, 4-5 \πÔ˘Ó›Ô˘ 2014 Î·d 4-5 \πÔ˘-
Ó›Ô˘ 2015), Ìb Ùc Û˘ÌÌÂÙÔ¯c ÌÔÓ·¯áÓ, Ï·˚ÎáÓ –àÓ‰ÚáÓ Î·d Á˘Ó·ÈÎáÓ– àÊÈÂÚˆÌ¤-
ÓÂ˜, àÓÙ›ÛÙÔÈ¯·, ÛÙfi «ª˘ÛÙ‹ÚÈÔ ÙÔÜ ¯Ú›ÛÌ·ÙÔ˜ Ûb âÓ‹ÏÈÎÔ˘˜ j Ûb ¬ÛÔÈ ÙÒÚ· âÓÂÚ-
ÁÔÔÈÔÜÓ âÎ Ó¤Ô˘ ÙcÓ ›ÛÙË ÙÔ˘˜» Î·d ÛÙfi «ª˘ÛÙ‹ÚÈÔ ÙÔÜ Á¿ÌÔ˘».
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Δe ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2016 ÍÂÎÈÓ¿ÂÈ Ìb ÙcÓ Lectio magistralis ÙÔÜ Jürgen Werbick (¶·-
ÓÂÈÛÙ‹ÌÈÔ ÙÔÜ Münster), «\∂ÏÂ˘ıÂÚ›· õ (Î·›) ¯¿ÚË; ≠∂Ó· ÎÚ›ÛÈÌÔ âÚÒÙËÌ· ÙÔÜ
ÂéÚˆ·˚ÎÔÜ ÔÏÈÙÈÛÌÔÜ» («Libertà e (o) grazia? Una questione cruciale della

cultura europea») ÙÉ˜ ïÔ›·˜ Ùa Î‡ÚÈ· Ì¤ÚË àÓ·Ï‡ÂÈ, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, ï Duilio

Albarello. ^√ Werbick âÈ¯ÂÈÚÂÖ ≤Ó·Ó ÛÙÔ¯·ÛÌe Á‡Úˆ àe Ùd˜ öÓÓÔÈÂ˜ ¯¿ÚË, ‰ÈÎ·È-
ÔÛ‡ÓË, Û˘Á¯ÒÚÂÛË, Î·Ù·ÏÏ·Ác Î·d âÏÂ˘ıÂÚ›· ÁÈa Óa ‰Â›ÍÂÈ g˜ ï ÛËÌÂÚÈÓe˜ ÂéÚˆ-
·˚Îe˜ ‰˘ÙÈÎe˜ ÔÏÈÙÈÛÌe˜ ÌÔÚÂÖ Óa èÊÂÏËıÂÖ ÔÏÏ·Ïa àe Ùc ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc
å‰¤· ÙÉ˜ ¯¿ÚË˜ Ôf à·ÏÏ¿ÛÛÂÈ ÙeÓ ôÓıÚˆÔ àe Ùc ÛÎÏËÚfiÙËÙ· ÙÉ˜ ÓÔÌÈÎÉ˜ ÙÈ-
ÌˆÚ›·˜ («‰bÓ àÍ›˙ˆ, ÏfiÁˆ êÌ·ÚÙˆÏfiÙËÙ·˜, Ó\ àÍÈˆıá ÙÉ˜ ıÂ›·˜ ¯¿ÚË˜»), Î·ıg˜
ö¯ÂÈ ó˜ ÛËÌÂÖÔ âÎÎ›ÓËÛË˜ ÙeÓ £Âe Ôf Û˘Ó·ÓÙÄ, Û˘Á¯ˆÚÂÖ Î·d àÓÙÈÎÚ‡˙ÂÈ àÁ·Ë-
ÙÈÎa ÙeÓ ôÓıÚˆÔ. ^ø˜ Ì›· Î›ÓËÛË Ôf ÍÂÎÈÓ¿ÂÈ öÍˆ àe ÙeÓ ôÓıÚˆÔ, ì ¯¿ÚË Î·-
ıÔ‰ËÁÂÖ ÙeÓ ôÓıÚˆÔ ÛÙeÓ Î·ıÉÎÔÓ ÙÉ˜ ñÂ˘ı˘ÓfiÙËÙ·˜, ÙÉ˜ â¤ÎÙ·ÛË˜ ÛÙÔf˜
ôÏÏÔ˘˜ ÙÉ˜ ¯¿ÚË˜ Ôf ï ú‰ÈÔ˜ ‰¤¯ÙËÎÂ Î·›, âÓ Ù¤ÏÂÈ, ÛÙcÓ âÏÂ˘ıÂÚ›· Ôf ÛËÌ·›ÓÂÈ:
ñÂ˘ı˘ÓfiÙËÙ· Óa àÔÎÙ‹Ûˆ â‰á àe Ôf ÌÔÚÂÖ Óa ÌÔÜ ‰ÔıÂÖ àÁ·ËÙÈÎa Ûb ¬ÏÂ˜
Ùd˜ ÂÚÈÛÙ¿ÛÂÈ˜ ÙÉ˜ «ÎÔÛÌÈÎÉ˜» ÌÔ˘ ˙ˆÉ˜ Î·d Ôf ‚ÔËıÄ Óa Ï¿Ì„ÂÈ Ùe Êá˜ ÙÔÜ
£ÂÔÜ. ΔÂÏÈÎ¿, ì ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc ›ÛÙË Ù·˘Ù›˙ÂÙ·È Ìb Ùc ¯¿ÚË. ªb Ùc ÌÂÏ¤ÙË «¶ÚfiÛÊ·-
ÙÂ˜ ‰È·‰ÚÔÌb˜ ÙÉ˜ ÙÚÈ·‰ÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜» («Percorsi recenti di teologia trinitaria»)
ï Alberto Cozzi Î¿ÓÂÈ Ì›· Û‡ÓıÂÛË ÙáÓ Èe ÚfiÛÊ·ÙˆÓ Û˘˙ËÙ‹ÛÂˆÓ ÛÙeÓ ¯áÚÔ
ÙÉ˜ Û˘ÛÙËÌ·ÙÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ àÓ·ÊÔÚÈÎa Ì¤: ·) Ùc ÌÔÓÔıÂ˚Îc ÙÚÈ·‰ÈÎfiÙËÙ· Î·d Ùe
Ì˘ÛÙ‹ÚÈÔ ÙÔÜ ^∂Ófi˜, ‚) ÙcÓ ÚfiÎÏËÛË Óa ÎËÚ‡ÛÛÂÈ Î·ÓÂd˜ Û‹ÌÂÚ· Ù‹Ó «Î·ÈÓÔÙÔ-
Ì›·» ÙÉ˜ ıÂ›·˜ ÛˆÙËÚÈÒ‰Ô˘˜ ÔåÎÔÓÔÌ›·˜ Ôf ‚Ú›ÛÎÂÈ ÙcÓ ÎÔÚ‡ÊˆÛ‹ ÙË˜ ÛÙeÓ ÃÚÈ-
ÛÙe Î·d Á) ÙcÓ àÌÔÈ‚·ÈfiÙËÙ· ÌÂÙ·Íf £ÂÔÜ Î·d àÓıÚÒÔ˘ Ôf Ú·ÁÌ·ÙÒÓÂÙ·È âÓ
ÃÚÈÛÙ̌á. ¶ÚÔÎ‡ÙÂÈ, öÙÛÈ, Ùe Ï·›ÛÈÔ Ì›·˜ ÙÚÈ·‰ÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ àÎfiÌ· ˙ˆÓÙ·ÓÉ˜
Î·d Ûb ˙‡ÌˆÛË Ôf ‰È·ÓÔ›ÁÂÈ Ó¤Â˜, âÏÈ‰fiÊÔÚÂ˜ ï‰Ôf˜ Ôf ‰bÓ ·éÙÔ·ÔÎÏÂ›Ô-
ÓÙÙ·È Ûb Û˘Ì‚·ÙÈÎa Û¯‹Ì·Ù· j ÊfiÚÌÔ˘ÏÂ˜.

^√ Dario Cornati ÛÙfi «√î ï‰Ôd ÙÔÜ ¶ÓÂ‡Ì·ÙÔ˜ Úe˜ ÙeÓ £Âfi. √î Blonden Î·d
Balthasar Í·Ó·‰È·‚¿˙Ô˘Ó ÙeÓ £ˆÌÄ \∞ÎÈÓ¿ÙË» («Le vie dello Spirito verso Dio.

Blondel e Balthasar rileggono Tommaso») ÌÂÙ¤Ú¯ÂÙ·È ‰‡Ô Û˘ÁÁÚ·Ê¤ˆÓ (Maurice

Blondel Î·d von Balthasar) Ôf âÈ¯ÂÈÚÔÜÓ Ì›· ÏÈÁfiÙÂÚÔ ·Ú·‰ÔÛÈ·Îc àÓ¿ÁÓˆÛË
ÙáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ ÙÔÜ \∞ÎÈÓ¿ÙË ÁÈa Ùe á˜ ÌÔÚÔÜÓ Ôî ÌÂÛ·ÈˆÓÈÎb˜ ıÂˆÚËÙÈÎb˜ àÚ¯b˜
Óa âÓ‰È·Ê¤ÚÔ˘Ó ÙeÓ Û‡Á¯ÚÔÓÔ ôÓıÚˆÔ. √î ıÂˆÚËÙÈÎb˜ ·éÙb˜ ÚÔÛÂÁÁ›ÛÂÈ˜ ‰bÓ
ö¯Ô˘Ó ÙeÓ ¯·Ú·ÎÙ‹Ú· Ì›·˜ ÓÔÛÙ·ÏÁÈÎÉ˜ àÓ¿ÌÓËÛË˜ Î¿ÔÈÔ˘ çÓÙÔÏÔÁÈÎÔÜ Ó·ÙÔ˘-
Ú·ÏÈÛÌÔÜ ÔûÙÂ Û˘Ì›ÙÔ˘Ó Ìb Ì›· â·ÁˆÁÈÎc àfi‰ÂÈÍË ÙÉ˜ å‰¤·˜ ÙÔÜ ıÂ›Ô˘. ™ÙcÓ
ÂÚ›ÙˆÛË ÙáÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤ˆÓ ·éÙáÓ ö¯Ô˘ÌÂ ≤Ó·Ó ÙÚfiÔ ÛÎ¤„Ë˜, Ì›· ÓÂ˘Ì·ÙÈÎfiÙË-
Ù· Ôf àÁÁ›˙ÂÈ Ù˘¯b˜ ÙÉ˜ ÓÂˆÙÂÚÈÎÉ˜ ÛÎ¤„Ë˜: ì ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÙÉ˜ àÏ‹ıÂÈ·˜ Ì¤Ûˇ̂  ÙÉ˜
àÓıÚÒÈÓË˜ Û˘ÓÂ›‰ËÛË˜, ì çÓÙÔÏÔÁÈÎc ÚÔÙÂÚ·ÈfiÙËÙ· ÙÉ˜ ‰ÈÎ·ÈÔÛ‡ÓË˜, ì Âé·›-
ÛıËÙË ÔÈfiÙËÙ· ÙÔÜ ÓÂ‡Ì·ÙÔ˜, ì ÓÂ˘Ì·ÙÈÎc ‰ÔÌc ÙÔÜ ñÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘, ì àÚ¯c ÙÉ˜
çÓÔÌ·Û›·˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ ó˜ äıÈÎc Û˘Óı‹ÎË ÁÈa ÙeÓ ‰ÂÛÌe Ì\ ∞éÙfiÓ. ^À\ ·éÙcÓ ÙcÓ
öÓÓÔÈ· ì ÌÂÛ·ÈˆÓÈÎc ÛÎ¤„Ë ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÂÖ ó˜ ‚Ô‹ıËÌ· ÛÙe Û‡Á¯ÚÔÓÔ ÛÙÔ¯·ÛÌe ÁÈa
ÙcÓ àÓ·Î¿Ï˘„Ë ÙÉ˜ àÏ‹ıÂÈ·˜. \∞ÎÔÏÔ˘ıÔÜÓ, Ù¤ÏÔ˜, ‰‡Ô âÎÙÂÓÉ ÛËÌÂÈÒÌ·Ù·: ÙÔÜ
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Giovanni Rota, «^∏ \∂ÎÎÏËÛ›· ÛÙeÓ ÚfiÛÊ·ÙÔ ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎe ‰È¿ÏÔÁÔ» («La Chiesa

nel recente dialogo ecumenico») Ìb Ì›· Û˘ÓÔÙÈÎc ·ÚÔ˘Û›·ÛË˜ ÙáÓ ‰ÈÌÂÚáÓ ıÂ-
ÔÏÔÁÈÎáÓ ‰È·ÏfiÁˆÓ Ôf ‰ÈÂÍ¿ÁÂÈ ì ƒˆÌ·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎc \∂ÎÎÏËÛ›· Î·d ÙÔÜ Roberto

Vignolo «μÈ‚ÏÈÎc ıÂÔÏÔÁ›·, ıÂÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ μ›‚ÏÔ˘ Î·d ¤ÚÈÍ» («Teologia biblica,

teologia della Bibbia e dintorni») Î·ıg˜ Î·d ì ·ÚÔ˘Û›·ÛË ïÚÈÛÌ¤ÓˆÓ ÚfiÛÊ·-
ÙˆÓ ıÂÔÏÔÁÈÎáÓ Ù›ÙÏˆÓ.

Teologia (ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2016)

™Ùe 2Ô ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ 2016 ï Paolo Carrara Ìb Ùe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ «°Èa Ì›· \∂ÎÎÏËÛ›·
“Ûb öÍÔ‰Ô”: ^∏ ¶ÚÔÙÚÔc Evangelii gaudium ÙÔÜ ºÚ·ÁÎ›ÛÎÔ˘» («Per una Chiesa

“in uscita”. L’Evangelii gaudium di Francesco») âÈ¯ÂÈÚÂÖ Ì›· àÓ¿ÁÓˆÛË ÙÉ˜ ·-
ÈÎÉ˜ \∞ÔÛÙÔÏÈÎÉ˜ ¶ÚÔÙÚÔÉ˜ ^∏ Ã·Úa ÙÔÜ ∂é·ÁÁÂÏ›Ô˘ ó˜ ≤Ó· ÎÂ›ÌÂÓÔ ì ÏÔÁÈÎc
ÙÔÜ ïÔ›Ô˘ ÚÔÎ‡ÙÂÈ Ûb Ì›· ÂÚ›Ô‰Ô ‰È·‰Ô¯É˜ ÙÉ˜ àÚ¯ÈÂÚ·ÙÂ›·˜ ÙÔÜ ¿· μÂÓ¤-
‰ÈÎÙÔ˘ π™Δã, ÛÙe Ï·›ÛÈÔ Ì›·˜ ‰È·‰ÈÎ·Û›·˜ ÌÂÙ·ÚÚ‡ıÌÈÛË˜ Ôf ı¤ÏÂÈ Óa Î·Ù·ÛÙ‹-
ÛÂÈ ÙcÓ \∂ÎÎÏËÛ›· îÎ·Óc Óa ÎËÚ‡ÍÂÈ Ùe ∂é·ÁÁ¤ÏÈÔ Î·d ÛÙc Û˘Ó¿ÊÂÈ· Ì›·˜ Û˘˙‹ÙË-
ÛË˜ ÁÈa Ùc Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf ¯·Ú›ÛÌ·ÙÔ˜ Î·d ıÂÛÌÔÜ. ^∏ ¶ÚÔÙÚÔc ÂåÛ¿ÁÂÈ Û˘ÁÎÂÎÚÈ-
Ì¤ÓÔ˘˜ ÌÂÙ·ÚÚ˘ıÌÈÛÙÈÎÔf˜ ÛÙfi¯Ô˘˜, ·Ú·ÏÉÙÂ˜ Î·d ≤Ó· Ï¤ÁÌ· ‰Ú¿ÛÂˆÓ Î·d Ìb
ÙeÓ ÙÚfiÔ ·éÙe ·Ú·‰›‰ÂÙ·È ÛÙd˜ ÙÔÈÎb˜ \∂ÎÎÏËÛ›Â˜. ^√ Duilio Albarello ÛÙe ‰Ô-
Î›ÌÈfi ÙÔ˘ «^∏ ¯¿ÚË ÚÔ¸Ôı¤ÙÂÈ ÙeÓ ÔÏÈÙÈÛÌfi. ^∏ Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ· ÙÔÜ ÔÏÈÙÈ-
ÛÌÔÜ Î·d ì ÛÎ¤„Ë ÙÉ˜ ›ÛÙË˜ ñe Ùe Êá˜ ÙÔÜ Evangelii gaudium» («La grazia

suppone la cultura. Ordine culturale e pensiero della fede alla luce di Evangelii
gaudium») ·Ú·ÙËÚÂÖ g˜ ï Âé·ÁÁÂÏÈÛÌe˜ ÚÔÎ·ÏÂÖ Ìb ıÂÙÈÎe ÙÚfiÔ ÙcÓ âÏÂ˘ıÂ-
Ú›· ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘ Ôf ÂrÓ·È Ê‡ÛÂÈ ÔÏÈÙÈÛÙÈÎe kÓ Î·d ÁÈ’ ·éÙe âÍfi¯ˆ˜ îÛÙÔÚÈÎe
Î·d ÎÔÈÓˆÓÈÎfi. ^ø˜ ÔÏÈÙÈÛÌe˜ ïÚ›˙ÂÙ·È ≤Ó·˜ ÙÚfiÔ˜ ˙ˆÉ˜ Ìb àÓıÚˆÈÛÙÈÎe ¯·Ú·-
ÎÙÉÚ· Î·d ·éÙe àÎÚÈ‚á˜ ÚÔÎ‡ÙÂÈ ÛÙcÓ ·ÈÎc ¶ÚÔÙÚÔ‹, àÏÏa Î·d ÁÂÓÈÎfiÙÂÚ·
ÛÙd˜ ‰È‰·ÎÙÈÎb˜ ·ÚÂÌ‚¿ÛÂÈ˜ ÙÔÜ ¿· ºÚ·ÁÎ›ÛÎÔ˘. ^∏ \∂ÎÎÏËÛ›· ÌÂÛÈÙÂ‡ÂÈ Ûb
¬,ÙÈ ‰ÒÚÈÛÂ ï £Âe˜ âÓ ÃÚÈÛÙá̌, œÛÙÂ Ó’ àÓ·˙ËÙ‹ÛÂÈ Ûb Î¿ıÂ âÔ¯c Ùc Û‡ÓıÂÛË ÌÂ-
Ù·Íf ∂é·ÁÁÂÏ›Ô˘ Î·d ÔÏÈÙÈÛÌÔÜ. ™’ ·éÙe Ùe Ï·›ÛÈÔ ÎÈÓÔ‡ÌÂÓÔÈ, àÓ·‰‡ÂÙ·È Ùe
âÚÒÙËÌ· àÓ·ÊÔÚÈÎa Ìb Ùc Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf ‚›ˆÛË˜ ÙÉ˜ ›ÛÙË˜ Î·d ÔÏÈÙÈÛÌÔÜ Î·d
Âå‰ÈÎfiÙÂÚ·: ÔÈe˜ ï ÚfiÏÔ˜ ëÓe˜ ÔÏÈÙÈÛÌÔÜ ÛÙcÓ Ú·ÁÌ¿ÙˆÛË˜ ÙÉ˜ ›ÛÙË˜, ÛÙcÓ
ñ¤Ú‚·ÛË ÙÔÜ ‰˘˚ÛÌÔÜ ÌÂÙ·Íf ›ÛÙË˜ Î·d ÁÓÒÛË˜, Î·d ÛÙcÓ ÚÔ‚ÔÏc ÙÔÜ àÓıÚÒ-
Ô˘ ó˜ ÎÔÈÓÔÜ ·Ú·ÓÔÌ·ÛÙÉ ÙÉ˜ Âé·ÁÁÂÏÈÎÉ˜ àÏ‹ıÂÈ·˜ Î·d Ì›·˜ ‰Â‰ÔÌ¤ÓË˜ ÔÏÈ-
ÙÈÛÌÈÎÉ˜ Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ·˜;

™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ñe ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «\∞Ó·ÊÔÚÈÎa Ìb Ùc Û˘ÓÔ‰ÈÎfiÙËÙ·» («Sulla

sinodalità») ï Giacomo Canobbio ‚Ï¤ÂÈ g˜ ÛÙc ‰È‰·ÛÎ·Ï›· Î·d Ùc ‰Ú¿ÛË ÙÔÜ
¿· ºÚ·ÁÎ›ÛÎÔ˘ âÌÊ·Ó›˙ÂÙ·È ì ‰È¿ıÂÛË ù¯È ÌfiÓÔ àÔ‰Ô¯É˜ ÙÉ˜ ‰È‰·ÛÎ·Ï›·˜
ÙÉ˜ μã μ·ÙÈÎ·ÓÉ˜ ™˘Ófi‰Ô˘ àÏÏa Î·d ÙÉ˜ Èe ÚfiÛÊ·ÙË˜ ÌÂÙ·Û˘ÓÔ‰ÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜
Á‡Úˆ àe Ùc ıÂÛÌÈÎc öÎÊÚ·ÛË ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜. ^√ ¬ÚÔ˜ «Û˘ÓÔ‰ÈÎfiÙËÙ·» â·ÓÉÏıÂ
ÛÙe ÚÔÛÎ‹ÓÈÔ ÁÈa Óa ÙÔÓ›ÛÂÈ ÙcÓ âÌÏÔÎc ¬ÏˆÓ ÙáÓ ÈÛÙáÓ ÛÙeÓ Î·ıÔÚÈÛÌe ÙÉ˜
âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ ˙ˆÉ˜ Î·d ÙÔÜ ÚÔÛ·Ó·ÙÔÏÈÛÌÔÜ ·éÙÉ˜. ^√ Û. âÚˆÙÄÙ·È ÔÈa ÌÔÚ-
Êc Û˘ÓÔ‰ÈÎfiÙËÙ·˜ âÈ‚Â‚·ÈÒÓÂÙ·È ÛÙeÓ ¿· ºÚ·ÁÎ›ÛÎÔ. ¶ÚÔÎ‡ÙÂÈ, Î·Ù·Ú¯‹Ó,
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¬ÙÈ ì ÓÂfiÙÂÚË ıÂÔÏÔÁ›· ‰bÓ öÏ·‚Â â·ÚÎá˜ ñfi„Ë Ù‹Ó «îÛÙÔÚÈÎfiÙËÙ·» ÙÉ˜ \∂ÎÎÏË-
Û›·˜ Î·d Ùc ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎfiÙËÙ· ÙÉ˜ Û˘ÓÔ‰ÈÎÉ˜ ‰È·‰ÈÎ·Û›·˜ Ûb Û¯¤ÛË Ìb Ùd˜ îÛÙÔÚÈÎÔ-
ÔÏÈÙÈÛÙÈÎb˜ Û˘ÁÎ˘Ú›Â˜. ^∏ Û˘ÓÔ‰ÈÎfiÙËÙ·, ÙÉ˜ ïÔ›·˜ Ôî ıÂÔÏÔÁÈÎb˜ à·Ú¯b˜ âÓÙÔ-
›˙ÔÓÙ·È ÛÙcÓ ÙÚÈ·‰ÈÎc Î·d Âé¯·ÚÈÛÙÈ·Îc ÚÔ¤ÏÂ˘ÛË ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜, ‰bÓ ÂrÓ·È
ôÏÏÔ àe ÙcÓ Ú·ÁÌ¿ÙˆÛË ÙÉ˜ Û˘Ó˘Â˘ı˘ÓfiÙËÙ·˜ ÛÙcÓ ïÔ›· ¬ÏÔÈ Ôî ÈÛÙÔd ö¯Ô˘Ó
ÎÏËıÂÖ àe ÙeÓ ∫‡ÚÈÔ. ^∏ Û˘ÓÔ‰ÈÎfiÙËÙ·, ëÔÌ¤Óˆ˜, ‰bÓ ÂrÓ·È ≤Ó· «àÓÙÈÎÂ›ÌÂÓÔ»
àÏÏ¿, Ì¤Û· àe Ùc ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎfiÙËÙ· ÙáÓ Û˘ÓÔ‰ÈÎáÓ ‰È·‰ÈÎ·ÛÈáÓ, àÓÙÈÎ·ÙÔÙÚ›˙ÂÈ
Ùc Û˘Ó˘Â˘ı˘ÓfiÙËÙ· ÙáÓ ÈÛÙáÓ ÛÙe îÂÚ·ÔÛÙÔÏÈÎe öÚÁÔ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜. ^√
Antonio Montanari Ìb Ùc ÌÂÏ¤ÙË ÙÔ˘ «^∏ îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ ÓÂ˘Ì·ÙÈÎfiÙËÙ·˜. ¶ÚÔÔ-
ÙÈÎb˜ ÁÈa ÙcÓ öÚÂ˘Ó·» («La storia della spiritualita. Prospettive di ricerca) âÈÛË-
Ì·›ÓÂÈ ¬ÙÈ Ùe ÁÓˆÛÙÈÎe àÓÙÈÎÂ›ÌÂÓÔ Î·d ì îÛÙÔÚÈÔÁÚ·Ê›· ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ÓÂ˘Ì·-
ÙÈÎfiÙËÙ·˜ ÂrÓ·È Â‰›· àÎfiÌ· àÓÔÈÎÙa ÛÙcÓ öÚÂ˘Ó·. ªb ÙcÓ â›Ï˘ÛË ÌÂıÔ‰ÔÏÔ-
ÁÈÎáÓ ˙ËÙËÌ¿ÙˆÓ, ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜ ÙÉ˜ ÓÂ˘Ì·ÙÈÎfiÙËÙ·˜ ÌÔÚÂÖ Ó’ àÔ‰Â-
ÛÌÂ˘ÙÂÖ àe ïÌÔÏÔÁÈ·Îb˜ âÍ·ÚÙ‹ÛÂÈ˜ Î·d Óa ëÛÙÈ¿ÛÂÈ ÛÙe Î·ı·˘Ùe Ê·ÈÓfiÌÂÓÔ ÙÉ˜
¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ âÌÂÈÚ›·˜, Ôf ‰bÓ ÂrÓ·È ‚¤‚·È· ôÛ¯ÂÙÔ àe Ùc ıÂÔÏÔÁÈÎc öÚÂ˘Ó·,
àÊÔÜ ÚÔÛ‰ÈÔÚ›˙ÂÈ Ùe ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ Î·d Ùd˜ ÌÔÚÊb˜ ÙÉ˜ ÙÂÏÂ˘Ù·›·˜. \∞ÎÔÏÔ˘ıÔÜÓ
‰‡Ô ÛËÌÂÈÒÌ·Ù·: ÙÔÜ Giuseppe Como, «¶ÓÂ˘Ì·ÙÈÎfiÙËÙ· Î·d ıÂÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ ÓÂ˘-
Ì·ÙÈÎfiÙËÙ·˜: ÚÔÛ·Ó·ÙÔÏÈÛÌÔd Î·d àÓ·ıÂˆÚ‹ÛÂÈ˜ ÛÙc ÓÂfiÙÂÚË Û˘ÁÁÚ·ÊÈÎc ·Ú·-
ÁˆÁ‹» («Spiritualità e teologia spirituale: orientamenti e ripensamenti nella

produzione recente») Î·d ÙÔÜ Sergio Ubbiali «Δe ñÔÎÂ›ÌÂÓÔ ÛÙc ‰ÔÎÈÌ·Û›· ÙÔÜ
ñÂÚ‚·ÙÈÎÔÜ. ^∏ Û˘ÓÂÈÛÊÔÚa ÙÉ˜ ÛÎ¤„Ë˜ ÙÔÜ Silvano Petrosino» («Il soggetto alla

prova del trascendente. L’apporto riflessivo di Silvano Petrosino») Î·ıg˜ Î·d ì
·ÚÔ˘Û›·ÛË ïÚÈÛÌ¤ÓˆÓ ÚfiÛÊ·ÙˆÓ ıÂÔÏÔÁÈÎáÓ Ù›ÙÏˆÓ.

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

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

Irénikon (ÙÂÜ¯Ô˜ 4, ÙfiÌ. LXXXVIII/2015)

™Ùe ÚáÙÔ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ îÛÙÔÚÈÎÔÜ Á·ÏÏfiÊˆÓÔ˘ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ, Ìb Ù›ÙÏÔ «Eckhart,

lecteur d’Origene», ì Marie-Anne Vannier âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ âÍ¿ÚÙËÛË ÙÔÜ Eckhart

àe ÙeÓ ¯·ÏÎ¤ÓÙÂÚÔ Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÙÉ˜ àÚ¯·›·˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ \øÚÈÁ¤ÓË ·Úa Ùc ÌÂÙ·Í‡
ÙÔ˘˜ ¯ÚÔÓÈÎc àfiÛÙ·ÛË ≤Ó‰ÂÎ· ·åÒÓˆÓ. ∫·d Ôî ‰‡Ô ÛÙÔ¯·ÛÙb˜ ‰›ÓÔ˘Ó å‰È·›ÙÂÚË
ÛËÌ·Û›· ÛÙcÓ ÎÂÓÙÚÈÎc ı¤ÛË ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ ÛÙcÓ ^∞Á›· °Ú·Ê‹, ÛÙcÓ Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÉ˜
ÂåÎfiÓ·˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ ÛÙeÓ ôÓıÚˆÔ Î.ô. ^√ Nicolas Egender ÛÙe ‰Â‡ÙÂÚÔ Î·d ÙÂÏÂ˘-
Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «Une fete des conciles» àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ Ùc ÛÔ˘‰·È-
fiÙËÙ· ÙÉ˜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎÉ˜ àÓ¿ÌÓËÛË˜ ÙáÓ ¶·Ù¤ÚˆÓ ÙáÓ √åÎÔ˘ÌÂÓÈÎáÓ ™˘Ófi‰ˆÓ
ÛÙcÓ \∞Ó·ÙÔÏc Ûb Û‡ÁÎÚÈÛË Ìb Ùc ¢‡ÛË Ôf Ê·›ÓÂÙ·È Óa àÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ. ¶ÚfiÎÂÈÙ·È
ÁÈa Ùd˜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎb˜ ÂÚÈfi‰Ô˘˜ ÌÂÙ·Íf \∞Ó¿ÏË„Ë˜ Î·d ¶ÂÓÙËÎÔÛÙÉ˜, 13 Î·d 19
\πÔ˘Ï›Ô˘ Î·d ÌÂÙ·Íf 11 Î·d 19 \√ÎÙˆ‚Ú›Ô˘. Δe ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb àÓ·Ï˘-
ÙÈÎc ·ÚÔ˘Û›·ÛË ÙáÓ ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎáÓ Û¯¤ÛÂˆÓ ÌÂÙ·Íf ÙáÓ \∂ÎÎÏËÛÈáÓ, Î·ıg˜ â›-
ÛË˜ Î·d Ìb ÏÉıÔ˜ àe âÓ‰È·Ê¤ÚÔ˘ÛÂ˜ ‚È‚ÏÈÔ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ˜.
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Istina (ÙÂÜ¯Ô˜ 1, ÙfiÌ. LXI/2016)

Δe ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ Á·ÏÏfiÊˆÓÔ˘ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ Istina, Ôf âÎ‰›‰ÂÙ·È àe Ùe
ÁÓˆÛÙe ïÌÒÓ˘ÌÔ ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎe Î¤ÓÙÚÔ, ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓÔ ÛÙeÓ ëÔÚÙ·ÛÌe ÙáÓ 500
âÙáÓ àe Ùc ªÂÙ·ÚÚ‡ıÌÈÛË. ^√ Gerhard Feige ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ «Thèses catholiques

pour la commémoration de la Reforme en 2017. Un defi salutaire», ó˜ ÚfiÂ‰ÚÔ˜
ÙÉ˜ Âå‰ÈÎÉ˜ âÈÙÚÔÉ˜ ÁÈa Ùd˜ √åÎÔ˘ÌÂÓÈÎb˜ Û¯¤ÛÂÈ˜ ÙÉ˜ ™˘Ófi‰Ô˘ ÙáÓ \∂ÈÛÎÔ-
ÈÎáÓ ÃÚÈÛÙÈ·ÓáÓ ÙÉ˜ °ÂÚÌ·Ó›·˜, Ìb àÊÔÚÌc ÙeÓ ëÔÚÙ·ÛÌe ÙáÓ 500 âÙáÓ àe Ùc
ªÂÙ·ÚÚ‡ıÌÈÛË ‰È·Ù˘ÒÓÂÈ ‰¤Î· ı¤ÛÂÈ˜ ÁÈa Ùc ˙ˆc Î·d ÙcÓ ÔÚÂ›· ÙáÓ \∂ÎÎÏËÛÈáÓ
àe ÙfiÙÂ Ì¤¯ÚÈ Û‹ÌÂÚ·, ÚÔÛÎ·ÏÒÓÙ·˜ ¬ÏÂ˜ Ùd˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎb˜ ·Ú·‰fiÛÂÈ˜ Óa ÛÙÔ-
¯·ÛÙÔÜÓ Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙeÓ ÚfiÏÔ ÙáÓ \∂ÎÎÏËÛÈáÓ Î·d ÙcÓ àÔÛÙÔÏc ÙáÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓáÓ
ÛÙe Û‡Á¯ÚÔÓÔ âÎÎÔÛÌÈÎÂ˘Ì¤ÓÔ ÂÚÈ‚¿ÏÏÔÓ. ^√ Nicolas Kazarian ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘
«500 ans après la Reformation. Lecture orthodoxe du document ‘Reformation

1517-2017. Perspectives ecumeniques’» âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa ‰ÒÛÂÈ Ì›· ÚÒÙË àÍÈÔÏfiÁËÛË
ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ àe çÚıfi‰ÔÍË ÛÎÔÈ¿, âÈÛËÌ·›ÓÔÓÙ·˜ Ùc ıÂÔÏÔÁÈÎc ÛËÌ·Û›· ÙÉ˜
ªÂÙ·ÚÚ‡ıÌÈÛË˜ ÁÈa Ùc Û¯¤ÛË ·Ú¿‰ÔÛË˜ Î·d ÌÂÙ·ÚÚ‡ıÌÈÛË˜ ÛÙcÓ \√Úıfi‰ÔÍË
\∂ÎÎÏËÛ›·, Î·d ÙÔf˜ ‰ÈÛÙ·ÁÌÔf˜ Ôf ì ÙÂÏÂ˘Ù·›· âÌÊ·Ó›˙ÂÈ Ûb Û¯¤ÛË Ìb Ùc ¯ÂÈÚÔ-
ÙÔÓ›· ÙáÓ Á˘Ó·ÈÎáÓ Î·d ÙeÓ ÚfiÏÔ ÙáÓ Ï·˚ÎáÓ. ^√ Beate Bengard ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘
«L’hermeneutique ecuménique de Paul Ricoeur selon la ‘Conference de Trente’»
âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ ÙcÓ ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎc ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc ÙÔÜ Ricoeur Ìb â›ÎÂÓÙÚÔ Ùd˜
öÓÓÔÈÂ˜ ÙÉ˜ ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË˜ Î·d ÙÉ˜ Û˘Á¯ÒÚËÛË˜ ó˜ âÚÁ·ÏÂÖ· ÁÈa ÙcÓ ÚÔÒıËÛË ÙÔÜ
ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎÔÜ ‰È·ÏfiÁÔ˘. Δe ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb ÙcÓ ·ÚÔ˘Û›·ÛË â›ÛËÌˆÓ
ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ àfiÚÚÔÈ· ÙáÓ âÈÌ¤ÚˆÓ ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎáÓ ‰È·ÏfiÁˆÓ (¬ˆ˜ Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ
«Reformation 1517-2017. Perspectives ecuméniques»), Î·ıg˜ â›ÛË˜ Î·d âÓ‰È·-
Ê¤ÚÔ˘ÛÂ˜ ‚È‚ÏÈÔ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ˜.

Greek Orthodox Theological Review (ÙÂÜ¯Ô˜ 1-2, ÙfiÌ. 60/2015)

Δe ·ÚeÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ îÛÙÔÚÈÎÔÜ àÁÁÏfiÊˆÓÔ˘ ıÂÔÏÔÁÈÎÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÙÉ˜ ^∂Ï-
ÏËÓÔÚıfi‰ÔÍË˜ £ÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ ™¯ÔÏÉ˜ ÙÔÜ ΔÈÌ›Ô˘ ™Ù·˘ÚÔÜ ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓÔ ÛÙe
√åÎÔ˘ÌÂÓÈÎe ™˘ÌfiÛÈÔ Huffinghton 2010 Ìb ı¤Ì· «°˘Ó·ÖÎÂ˜ Î·d \∂ÎÎÏËÛ›·,
\∞Ó·ÙÔÏc Î·d ¢‡ÛË: ª›· Û˘˙‹ÙËÛË ÌÂÙ·Íf ∫·ıÔÏÈÎáÓ Î·d \√ÚıÔ‰fiÍˆÓ». ™Ùe
ÚáÙÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «The Spiritual Life in the Midst of it all», ì Wendy Wright

‰ÈÂÚÂ˘ÓÄ àe Ì›· ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc çÙÈÎc Ù˘¯b˜ ÙÉ˜ ÓÂ˘Ì·ÙÈÎfiÙËÙ·˜ ÙÉ˜ ÔåÎÔÁ¤ÓÂÈ·˜
Ì¤Û· ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ Û‡Á¯ÚÔÓË˜ ÔÏ‡‚Ô˘Ë˜ ÎÔÈÓˆÓ›·˜ Î·d ˙ˆÉ˜. ^∏ Valerie

Karras ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙË˜ «Orthodox Theologies of Women, Liturgy, and Ministry»
âÈ¯ÂÈÚÂÖ Ì›· ıÂÔÏÔÁÈÎc ÎÚÈÙÈÎc ÙÉ˜ ñÔ‚·ıÌÈÛÌ¤ÓË˜ ı¤ÛË˜ ÙÉ˜ Á˘Ó·›Î·˜ ÛÙe
Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ Ï·ÙÚÂ›·˜ ÙÉ˜ \√Úıfi‰ÔÍË˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜, ÍÂÎÈÓÒÓÙ·˜ àe Ì›· çÙÈÎc ÙÔÜ
Ê‡ÏÔ˘ Î·d g˜ ·éÙe ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÂÖ Ûb ‰È¿ÊÔÚ· â›Â‰· ÙÉ˜ àÓıÚÒÈÓË˜ ≈·ÚÍË˜,
ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Óa ÍÂÎ·ı·ÚÈÛÙÔÜÓ ïÚÈÛÌ¤Ó· ˙ËÙ‹Ì·Ù· ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ àÓıÚˆÔÏÔÁ›·˜
Ôf Û¯ÂÙ›˙ÔÓÙ·È Ìb ÔÈÎ›ÏÂ˜ àÚÓËÙÈÎb˜ ÚÔÛÂÁÁ›ÛÂÈ˜. ^∏ Tracy S. Tiemeier ÛÙe ÎÂ›-
ÌÂÓfi ÙË˜ «Catholic Feminism and Asian Religious Traditions: Rethinking Christ’s

Offices of Priest, Prophet, and King» àÔÂÈÚÄÙ·È Óa ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ ËÁb˜ ÁÈa ≤Ó·Ó
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àÓ·ÓÂˆÌ¤ÓÔ ÊÂÌÈÓÈÛÌe ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ ÚˆÌ·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ Ìb ‚¿ÛË Ùc
˙ˆc Ú·ÁÌ·ÙÈÎáÓ Á˘Ó·ÈÎáÓ ÛÙcÓ \∞Û›·, Ôî ïÔÖÂ˜ Û˘¯Óa Á›ÓÔÓÙ·È ı‡Ì·Ù· ‚›·˜ Î·d
Î·ÎÔÌÂÙ·¯Â›ÚÈÛË˜. ™Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «The Priesthood of All

the People of God», ì Stefanie Yazge ÚÔÛÂÁÁ›˙ÂÈ Ùe ÎÂÓÙÚÈÎe âÚÒÙËÌ· Ôf ‚Ú›-
ÛÎÂÙ·È ›Ûˆ àe Î¿ıÂ ıÂÔÏÔÁÈÎc àÓıÚˆÔÏÔÁ›· Î·d àÊÔÚÄ ÛÙe ÓfiËÌ¿ ÙÔ˘ Óa
ÂrÓ·È Î¿ÔÈÔ˜ ôÓ‰Ú·˜ j Á˘Ó·›Î· Î·Ù\ ÂåÎfiÓ· ÙÔÜ £ÂÔÜ.

^∏ Kyriaki FitzGerald ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙË˜ «Women Deacons in the Orthodox

Church» ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ Ì›· îÛÙÔÚÈÎc âÈÛÎfiËÛË ÙÔÜ ‚·ıÌÔÜ ÙáÓ ‰È·ÎÔÓÈÛÛáÓ ÛÙcÓ
\∂ÎÎÏËÛ›·, àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÔÓÙ·˜ Ùc ÛËÌ·Û›· ÙÔ˘ ÁÈa ÙcÓ ˙ˆc ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜. ^∏
Paraskeve Tibbs ÛÙe ÌÂÏ¤ÙËÌ¿ ÙË˜ «Perspectives on Marriage and Family in the

Orthodox Church» àÔÂÈÚÄÙ·È ÌÂÙ·Íf ôÏÏˆÓ Ì›· ıÂÔÏÔÁÈÎc ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎc Ì·ÙÈa
ÛÙe Ì˘ÛÙ‹ÚÈÔ ÙÔÜ Á¿ÌÔ˘ Î·d Ì›· ıÂÒÚËÛË ÙÔÜ Á¿ÌÔ˘ ó˜ ÂåÎfiÓ·˜ ÙÉ˜ ^∞Á›·˜ ΔÚÈ¿-
‰Ô˜. ^∏ Mary Ingham ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÉ˜ «The Logic of the Gift: Clare of Assisi and

Franciscan Evangelical Life», ÍÂÎÈÓÒÓÙ·˜ Ìb Ì›· îÛÙÔÚ›· àe ÙcÓ ·Ú¿‰ÔÛË ÙáÓ
ºÚ·ÁÎÈÛÎ·ÓáÓ ÁÈa ÙcÓ Clare ÙÉ˜ \∞Û›˙Ë˜, âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ Ùc ÛËÌ·Û›· ÙÉ˜
àÊÔÛ›ˆÛË˜ ÛÙcÓ ÚfiÓÔÈ· ÙÔÜ £ÂÔÜ Ì¤Û· àe Ùc Ì›ÌËÛË ÙÉ˜ àfiÏ˘ÙË˜ ·éÙÔ-Î¤Óˆ-
ÛË˜ Î·Ùa Ùe ÚfiÙ˘Ô ÙÔÜ ™·ÚÎˆı¤ÓÙÔ˜ §fiÁÔ˘ Ôf ï‰ËÁÂÖ ÛÙcÓ ÓÂ˘Ì·ÙÈÎc ÌÂÙ·-
ÌfiÚÊˆÛË. ^∏ Maria McDowell ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙË˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «Virtuous Icons: Priests

as Unique Persons or Gendered Stereotypes?» âÈ¯ÂÈÚÂÖ Ì›· ıÂÔÏÔÁÈÎc ÎÚÈÙÈÎc
ÙÔÜ àÔÎÏÂÈÛÌÔÜ ÙáÓ Á˘Ó·ÈÎáÓ àe Ùc ¯ÂÈÚÔÙÔÓ›· ÛÙcÓ îÂÚˆÛ‡ÓË Ìb ‚¿ÛË Ì›· ıÂ-
ÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ ÂåÎfiÓ·˜ Î·d ÙÉ˜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›·˜, ì ïÔ›· ‰bÓ Ê·›ÓÂÙ·È Óa ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ÙcÓ
·ÁÈˆÌ¤ÓË Ì¤¯ÚÈ Î·d Û‹ÌÂÚ· àÓ‰ÚÔÎÚ·ÙÈÎc ıÂÒÚËÛË ÙÔÜ îÂÚ·ÙÈÎÔÜ àÍÈÒÌ·ÙÔ˜.
Δe ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb Ùa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙáÓ Helen Theodoropoulos («The

Mother of God in the Writings of St. Mother Maria Skobtsova», ¬Ô˘ ·ÚÔ˘ÛÈ¿-
˙ÂÈ ÙeÓ ÎÂÓÙÚÈÎe ÚfiÏÔ Ôf ‰È·‰Ú·Ì¿ÙÈÛÂ Ùe ÚfiÛˆÔ ÙÉ˜ £ÂÔÙfiÎÔ˘ ÛÙe ÓÂ˘Ì·-
ÙÈÎe Ù·Í›‰È ÙÉ˜ Û‡Á¯ÚÔÓË˜ êÁ›·˜ ª·Ú›·˜ Skobtsova, Î·d Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÉ˜ Barbara

Busse Ìb Ù›ÙÏÔ «Remarks on ‘Women and Church, East and West’», ì ïÔ›· ÚÔ-
Û¤ÊÂÚÂ Ùd˜ ‰ÈÎ¤˜ ÙË˜ ÛÎ¤„ÂÈ˜ Á‡Úˆ àe Ùe ı¤Ì· ÙÔÜ Û˘ÓÂ‰Ú›Ô˘.

Greek Orthodox Theological Review (ÙÂÜ¯Ô˜ 3-4, ÙfiÌ. 60/2015)

™Ùe ‰ÈÏe ·éÙe ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ àÁÁÏfiÊˆÓÔ˘ çÚıfi‰ÔÍÔ˘ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ‰ËÌÔÛÈÂ‡Ô-
ÓÙ·È ôÚıÚ· ÔÈÎ›ÏË˜ ≈ÏË˜. ™Ùe ÚáÙÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «The Biblical (New

Testament) Foundation of Baptism: Baptismal Theology as a Prerequisite of

Eucharistic Theology» ï ¶¤ÙÚÔ˜ μ·ÛÈÏÂÈ¿‰Ë˜ âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùa ‚È‚ÏÈÎ¿ (·‡ÏÂÈ· Î·d
Âé·ÁÁÂÏÈÎ¿) ‰Â‰ÔÌ¤Ó· ÁÈa ÙeÓ ÎÂÓÙÚÈÎe ÚfiÏÔ ÙÔÜ μ·Ù›ÛÌ·ÙÔ˜ ÛÙcÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc
˙ˆ‹, ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ Ì›· ıÂÔÏÔÁÈÎc Ì·ÙÈa ÛÙc ÛËÌ·Û›· ÙÔÜ μ·Ù›ÛÌ·ÙÔ˜ ó˜ Ì˘ÛÙËÚ›-
Ô˘, Î.Ï. ÁÈa Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ ÙeÓ ÏËÛÌÔÓËÌ¤ÓÔ Î¿ÔÙÂ ÚfiÏÔ ÙÔ˘ ÛÙc ‰È·ÌfiÚÊˆÛË
Ì›·˜ Âé¯·ÚÈÛÙÈ·ÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ Î·d âÎÎÏËÛÈÔÏÔÁ›·˜. ^√ Erik Young ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi
ÙÔ˘ «Let Them Serve as Signs» âÈÎÂÓÙÚÒÓÔÓÙ·˜ ÛÙd˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎb˜ ËÁb˜ ÙáÓ ëÙa
ÚÒÙˆÓ ·åÒÓˆÓ âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc ÛÙ¿ÛË (ÂÚÈÏËÙÈÎc j ÎÚÈÙÈÎ‹) ÙáÓ ¶·Ù¤ÚˆÓ Î·d
âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎáÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤ˆÓ ÙÉ˜ \∞Ó·ÙÔÏÉ˜ à¤Ó·ÓÙÈ ÛÙcÓ àÛÙÚÔÓÔÌ›· Î·d Ùc Ê˘-



¶∂ƒπ√¢π∫∞ ∞¡∞§∂∫Δ∞

385

ÛÈÎc ÊÈÏÔÛÔÊ›·. ^√ Mark Edwards ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ «Porphyry and

Cappadocian Logic» âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc Û¯¤ÛË ÙÉ˜ \∂ÈÛÙÔÏÉ˜ Úe˜ \∞‚Ï¿‚ÈÔÓ ÙÔÜ °ÚËÁÔ-
Ú›Ô˘ ¡‡ÛÛË˜ Ìb ÙcÓ Î˘Ú›·Ú¯Ë ÙcÓ âÔ¯c âÎÂ›ÓË ÊÈÏÔÛÔÊ›· ÙÔÜ ¶ÔÚÊ˘Ú›Ô˘ Ûb
Û¯¤ÛË Ìb ÙcÓ Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÉ˜ àÓ·ÏÔÁ›·˜ ÙÔÜ àÓıÚÒÈÓÔ˘ ÚÔÛÒÔ˘.

^√ Dirk Krausmuller ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ «The Procession of the Holy Spirit from

the Divine Substance about the Trinitarian Theology of Symeon the New

Theologian and Nicetas Stethatos» âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ ÔÈÎÈÏ›· ÙáÓ àÓÙÈÏ‹„ÂˆÓ ÁÈa ÙcÓ
âÎfiÚÂ˘ÛË ÙÔÜ ^∞Á›Ô˘ ¶ÓÂ‡Ì·ÙÔ˜, ì ïÔ›· ÚÔÎ¿ÏÂÛÂ ˙ˆËÚb˜ Û˘˙ËÙ‹ÛÂÈ˜ àe ÙeÓ
öÓ·ÙÔ ·åáÓ· Î·d ëÍÉ˜ Ìb â›ÎÂÓÙÚÔ å‰È·›ÙÂÚ· Ù‹Ó «ÔéÛÈÔÎÂÓÙÚÈÎ‹» (sic) ıÂÒÚËÛË
ÙÔÜ ™˘ÌÂgÓ ÙÔÜ ¡¤Ô˘ £ÂÔÏfiÁÔ˘ Î·d Ùc ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎc ıÂÒÚËÛË ÙÔÜ ú‰ÈÔ˘ ˙ËÙ‹Ì·-
ÙÔ˜ àe ÙeÓ Ì·ıËÙc ÙÔÜ ™˘ÌÂÒÓ, ÙÔÜ ¡ÈÎ‹Ù· ™ÙËı¿ÙÔ˘. ^√ Stephen Waers ÛÙe
ôÚıÚÔ ÙÔ˘ «Wisdom Christology and Monarchianism in Origen’s Commentary on
John» âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙeÓ ÚfiÏÔ Ôf ö·ÈÍÂ ì ·¥ÚÂÛË ÙÔÜ ªÔÓ·Ú¯È·ÓÈÛÌÔÜ ÛÙcÓ ÌÂÙ·‚ÔÏc
ÙÉ˜ ıÂÒÚËÛË˜ ÙÔÜ \øÚÈÁ¤ÓË àe ÙcÓ öÌÊ·Û‹ ÙÔ˘ ÛÙeÓ §fiÁÔ ÛÙc ¯Ú‹ÛË ÙÉ˜ ™ÔÊ›·˜
ó˜ ÎÂÓÙÚÈÎÔÜ Ù›ÙÏÔ˘ ÁÈa ÙeÓ ÃÚÈÛÙfi. ^√ Petros Toulis ÛÙe ÌÂÏ¤ÙËÌ¿ ÙÔ˘
«Theophanes of Nicea’s Interpretation of the Areopagitan ‘Divine Circle’ in the

Fourteenth Century Discussions on Creation» âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ì›· àÓ¿ÁÓˆÛË ÙáÓ \∞ÚÂÔ-
·ÁËÙÈÎáÓ àe ÙeÓ ‚˘˙·ÓÙÈÓe ÛÙÔ¯·ÛÙc ÙÔÜ 14Ô˘ ·åáÓ· £ÂÔÊ¿ÓË, âÓá ï Daniel

Lemeni ÛÙe ÌÂÏ¤ÙËÌ· Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «The Dynamics of Spiritual

Guidance in the Apophthegmata Patrum» âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ ÓÂ˘Ì·ÙÈÎÉ˜
Î·ıÔ‰‹ÁËÛË˜ ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ ÌÔÓ·ÛÙÈÎÉ˜ ÁÚ·ÌÌ·ÙÂ›·˜ ÙÉ˜ ∞åÁ‡ÙÔ˘ ÙÔÜ 4Ô˘ Î·d
5Ô˘ ·åáÓ·. Δe ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb â›ÛËÌ· ÎÂ›ÌÂÓ· ‰ÈÌÂÚáÓ ‰È·ÏfiÁˆÓ, Û˘-
ÓÂÓÙÂ‡ÍÂÈ˜ Î·d âÁÎ˘ÎÏ›Ô˘˜ ÙÔÜ √åÎÔ˘ÌÂÓÈÎÔÜ ¶·ÙÚÈ¿Ú¯Ë μ·ÚıÔÏÔÌ·›Ô˘ ∞ã,
Î·ıg˜ â›ÛË˜ Î·d ÎÂ›ÌÂÓ· ÂéÚ‡ÙÂÚ· ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎÔÜ âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓÙÔ˜.

™‡Ó·ÍË, (ÙÂÜ¯Ô˜ 138/2016)

Δe ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÉ˜ ÙÚÈÌËÓÈ·›·˜ öÎ‰ÔÛË˜ ÛÔ˘‰É˜ ÛÙcÓ \√ÚıÔ‰ÔÍ›· ÊÈÏÔÍÂ-
ÓÂÖ ÎÂ›ÌÂÓ· Ôf àÊÔÚÔÜÓ ÛÙc Û¯¤ÛË ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ Ìb Ùe ¯ÚÉÌ·. ^√ ™Ù˘ÏÈ·Óe˜
ΔÛÔÌ·Ó›‰Ë˜ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ Ìb ÙeÓ ÂûÁÏˆÙÙÔ Ù›ÙÏÔ «Money-theism. \∂ÎÎÏËÛ›Â˜
âÓ¿ÓÙÈ· ÛÙcÓ Ù˘Ú·ÓÓ›· ÙÔÜ ¯Ú‹Ì·ÙÔ˜» âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎb˜ Û˘Ì‚ÔÏb˜ ÙáÓ âÈÌ¤-
ÚÔ˘˜ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÎáÓ \∂ÎÎÏËÛÈáÓ ÛÙcÓ ÚÔÔÙÈÎc Ì›·˜ ÚÈ˙ÔÛ·ÛÙÈÎÉ˜ ÎÚÈÙÈÎÉ˜ ÛÙcÓ
Âå‰ˆÏÔÔ›ËÛË ÙÔÜ ¯Ú‹Ì·ÙÔ˜. ^√ . μ·Û›ÏÂÈÔ˜ £ÂÚÌe˜ ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ «ò∞ÓıÚˆÔ˜
àÊÔÚÈÛÌ¤ÓÔ˜: Ùe ¯ÚÉÌ· ó˜ ¬ÚÈÔ» àÔÂÈÚÄÙ·È Óa ÂÚÈÁÚ¿„ÂÈ ÙcÓ „˘¯ÔÏÔÁÈÎc ÛË-
Ì·Û›· ÙÔÜ ¯Ú‹Ì·ÙÔ˜ Î·d Ùd˜ âÊ·ÚÌÔÁ¤˜ ÙË˜ ÛÙcÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc ˙ˆ‹. ™Ùe ôÚıÚÔ
Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «^∏ ÔåÎÔÓÔÌÈÎc ‰È·¯Â›ÚÈÛË ÙÉ˜ âÓÔÚ›·˜» ï . \∞ÓÙÒÓÈÔ˜
¶ÈÓ·ÎÔ‡Ï·˜ âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙÔf˜ Û¯ÂÙÈÎÔf˜ Î·ÓÔÓÈÛÌÔf˜ àÏÏa Î·d Ùd˜ ·ÓÙÔÂÈ‰ÂÖ˜ ‰˘-
ÛÎÔÏ›Â˜ Ôf ‰È¤Ô˘Ó Ùc ‰È·¯Â›ÚÈÛË ÙáÓ ÔåÎÔÓÔÌÈÎáÓ Ì›·˜ âÓÔÚ›·˜. ^√ μ·Û›ÏË˜
\∞ÚÁ˘ÚÈ¿‰Ë˜ ÛÙfi «¶fiıÂÓ öÚ¯ÂÙ·È Î·d ÔÜ ñ¿ÁÂÈ; ªÈÎÚe Û¯fiÏÈÔ ÁÈa Ùd˜ ÚÔÂÏÂ‡-
ÛÂÈ˜ Î·d Ùd˜ Î·ÙÂ˘ı‡ÓÛÂÈ˜ ÙÔÜ ¯Ú‹Ì·ÙÔ˜ âÓ \∂ÎÎÏËÛ›·È˜» Ìb àÊÂÙËÚ›· ‰È¿ÊÔÚ· Â-
ÚÈÛÙ·ÙÈÎa àe ÙcÓ Î·ıËÌÂÚÈÓc ˙ˆc ÙÔÜ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÔÜ ÛÒÌ·ÙÔ˜ ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ ≤Ó·
Û¯fiÏÈÔ ÁÈa ÙcÓ àÓ¿ÁÎË ‰È·ÌfiÚÊˆÛË˜ ëÓe˜ ôÏÏÔ˘ õıÔ˘˜ Ôf ıa ‰È·ÎÚ›ÓÂÙ·È ÁÈa
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ÙcÓ Âéı‡ÓË Î·d ÙcÓ â·ÁÚ‡ÓËÛË Î·d ÙcÓ àÓ¿ÁÎË ÛÙÈÁÌ·ÙÈÛÌÔÜ ÙÉ˜ ôÓÔÌË˜ ÚÔ¤-
ÏÂ˘ÛË˜ Î·d ≈Ô˘ÏË˜ Î·ÙÂ‡ı˘ÓÛË˜ ÙÔÜ ¯Ú‹Ì·ÙÔ˜. ^∏ ∂åÚ‹ÓË ∫·Û¿Ë ÛÙfi «√î ∑·-
‚fiÁÏÂÈÔÈ Á¤ÚÔÓÙÂ˜ Î·d Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙÉ˜ ÌÔÓ·ÛÙËÚÈ·ÎÉ˜ ÂÚÈÔ˘Û›·˜» Û˘˙ËÙ¿ÂÈ Ùe ˙‹-
ÙËÌ· ÙÉ˜ ÌÔÓ·ÛÙËÚÈ·ÎÉ˜ ÂÚÈÔ˘Û›·˜ ÛÙe Êá˜ ÙÉ˜ ÁÓˆÛÙÉ˜ ‰È¤ÓÂÍË˜ ÌÂÙ·Íf ÙáÓ ÊÈ-
ÏÔÎÙËÌfiÓˆÓ (\πˆÛËÊ›ÙÂ˜) Î·d ÙáÓ àÎÙËÌfiÓˆÓ (∑·‚fiÏÁÂÈÔÈ) Ôf öÏ·‚Â ¯ÒÚ· ÛÙc
ƒˆÛ›· ÛÙd˜ àÚ¯b˜ ÙÔÜ 16Ô˘ ·åáÓ·. ^∏ ¶·Ó‰ÒÚ· ¢ËÌ·ÓÔÔ‡ÏÔ˘ Î·d ï ∫ˆÓÛÙ·-
ÓÙÖÓÔ˜ ∑ÔÚÌÄ˜ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘˜ «\∞Ó·˙ËÙÒÓÙ·˜ à¿ÓÙËÛË ÛÙc ‰‡ÛÎÔÏË ÔåÎÔÓÔ-
ÌÈÎc Û˘ÁÎ˘Ú›·. Δe ÔåÎÔÓÔÌÈÎe ÌÔÓÙ¤ÏÔ ÙÔÜ ÌËÙÚÔÔÏ›ÙË ∂åÚËÓ·›Ô˘ °·Ï·Ó¿ÎË»
Ì¤Û· àe Ì›· ÎÔÈÓˆÓÈÔÏÔÁÈÎc Ì·ÙÈa âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ Ùe ÔåÎÔÓÔÌÈÎe ÌÔÓÙ¤-
ÏÔ Ôf ÚÔÛ¿ıËÛÂ Óa ‰ÒÛÂÈ ï ªËÙÚÔÔÏ›ÙË˜ ∂åÚËÓ·ÖÔ˜ ÛÙc ‰‡ÛÎÔÏË ÂÚ›Ô‰Ô
ÌÂÙa ÙeÓ fiÏÂÌÔ, âÓá ÙcÓ ú‰È· ÛÙÈÁÌc àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ ÙeÓ ÚfiÏÔ Ôf ÌÔÚÂÖ ì \∂ÎÎÏË-
Û›· Óa ·›ÍÂÈ ó˜ âÓ‰ÔÁÂÓc˜ ÙÔÈÎc ‰˘Ó·ÌÈÎc ÛÙcÓ ÔåÎÔÓÔÌÈÎc Î·d ÎÔÈÓˆÓÈÎc àÓ¿-
Ù˘ÍË ëÓe˜ ÙfiÔ˘. 

™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÂÙ·È Ûb ëÏÏËÓÈÎc ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË àfiÛ·ÛÌ· öÚÁÔ˘ ÙÔÜ ÌÂ-
Á¿ÏÔ˘ ƒÒÛÔ˘ ıÂÔÏfiÁÔ˘ ÙÉ˜ ¢È·ÛÔÚÄ˜ . ™¤ÚÁÈÔ˘ ªÔ˘ÏÁÎ¿ÎˆÊ Ìb Ù›ÙÏÔ «\√Ú-
ıÔ‰ÔÍ›· Î·d ÔåÎÔÓÔÌÈÎc ˙ˆ‹», ¬Ô˘ âÈ¯ÂÈÚÂÖÙ·È Ì›· àe Ùd˜ ÚáÙÂ˜ ÚÔÛ¿ıÂÈ-
Â˜ ÂÚÈÁÚ·ÊÉ˜ ÙáÓ ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎáÓ ÙÔÜ çÚıfi‰ÔÍÔ˘ ÔåÎÔÓÔÌÈÎÔÜ àÓıÚÒÔ˘.
\∞ÎÔÏÔ‡ıˆ˜, ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÔÓÙ·È ÚÔÛˆÈÎb˜ âÌÂÈÚ›Â˜ çÚıfi‰ÔÍˆÓ îÂÚ¤ˆÓ Ûb ‰È¿ÊÔ-
ÚÂ˜ ¯áÚÂ˜ Ôî ïÔÖÔÈ àÛÎÔÜÓ ÁÈa ‚ÈÔÔÚÈÛÙÈÎÔf˜ ÏfiÁÔ˘˜ ‰È¿ÊÔÚ· «ÎÔÛÌÈÎa â·Á-
Á¤ÏÌ·Ù·». ªÂÙ·Íf ÙáÓ ÏÔÈáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ Ôf ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÔÓÙ·È ÛÙe ·ÚeÓ ÙÂÜ¯Ô˜ å‰È-
·›ÙÂÚÔ âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ö¯ÂÈ Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙáÓ Frost, Harvey, Regule, Sachuk, Woloschak

Ôf àÓ·Ê¤ÚÂÙ·È ÛÙc Û‡ÓıÂÛË ÙáÓ àÓÙÈÚÔÛˆÂÈáÓ Î·d å‰È·›ÙÂÚ· ÛÙc Û˘ÌÌÂÙÔ¯c
Á˘Ó·ÈÎáÓ ÙáÓ âÈÌ¤ÚÔ˘˜ \∂ÎÎÏËÛÈáÓ âÓ ù„ÂÈ ÙÉ˜ ÙfiÙÂ âÈÎÂ›ÌÂÓË˜ ^∞Á›·˜ Î·d ªÂ-
Á¿ÏË˜ ™˘Ófi‰Ô˘. Δe ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb ÙeÓ ¢È¿ÏÔÁÔ Ìb ÙÔf˜ àÓ·ÁÓáÛÙÂ˜ Î·d
âÓ‰È·Ê¤ÚÔ˘ÛÂ˜ ‚È‚ÏÈÔ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ˜.

¡ÈÎfiÏ·Ô˜ \∞ÛÚÔ‡ÏË˜ ¢Ú. º.

¡ÔÌÔÎ·ÓÔÓÈÎ¿ (öÙÔ˜ π¢ã, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2016)

ªb âÓ‰È·Ê¤ÚÔ˘Û· ıÂÌ·ÙÔÏÔÁ›· âd âÈÎ·›ÚˆÓ ˙ËÙËÌ¿ÙˆÓ Ôf àÊÔÚÔÜÓ Ûb
âÍÂÏ›ÍÂÈ˜ ÛÙeÓ ¯áÚÔ ÙÉ˜ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ ÓÔÌÔıÂÛ›·˜, ¬ˆ˜ Ùe ı¤Ì· ÙáÓ ıÚËÛÎÂ˘-
ÙÈÎáÓ ÎÔÈÓÔÙ‹ÙˆÓ Î·d ÙÉ˜ Î·‡ÛÂˆ˜ ÙáÓ ÓÂÎÚáÓ, àÏÏa Î·d ÙÉ˜ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ ˙ˆÉ˜,
¬ˆ˜ Ùe ı¤Ì· ÙáÓ ÌÈÎÙáÓ Á¿ÌˆÓ Ìb Ùe ïÔÖÔ àÛ¯ÔÏ‹ıËÎÂ ì ÚfiÛÊ·ÙË (17-27 \πÔ˘-
Ó›Ô˘ 2016) ¶·ÓÔÚıfi‰ÔÍË ™‡ÓÔ‰Ô˜ ÛÙc ∫Ú‹ÙË, Î˘ÎÏÔÊfiÚËÛÂ Ùe Ó¤Ô ÙÂÜ¯Ô˜
(1/2016) ÙÔÜ âÈÛÙËÌÔÓÈÎÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ (Ù¿) «¡ÔÌÔÎ·ÓÔÓÈÎ¿». ™ÙcÓ ≈ÏË ÙÔÜ Ó¤Ô˘
ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÂÚÈ¤¯ÔÓÙ·È, â›ÛË˜, ÛËÌ·ÓÙÈÎb˜ ‰ÈÎ·ÛÙÈÎb˜ àÔÊ¿ÛÂÈ˜ àÊÔÚáÛÂ˜ àÊ\
ëÓe˜ ÛÙc ‰ÈÔ›ÎËÛË ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÙÉ˜ ^∂ÏÏ¿‰Ô˜ Î·d ÙáÓ ÏÔÈáÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎáÓ
¡¶¢¢ Î·d àÊ\ ëÙ¤ÚÔ˘ ÛÙd˜ âÍ âfi„Âˆ˜ \∂ÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÔÜ Î·d ∫·ÓÔÓÈÎÔÜ ¢ÈÎ·›Ô˘
Âå‰ÈÎb˜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎb˜ Û¯¤ÛÂÈ˜ Ôf ‰È·ÌÔÚÊÒÓÔÓÙ·È àe ÙcÓ âÓ âÍÂÏ›ÍÂÈ ÓÔÌÔÏÔÁ›·
ÌÂÙ·Íf ·éÙÉ˜ –ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜, ñe ÙeÓ ‰ÈÊ˘É ·éÙÉ˜ ¯·Ú·ÎÙÉÚ·, õÙÔÈ ó˜ ıÂ›Ô˘
Î·ıÈ‰Ú‡Ì·ÙÔ˜ àÊ\ ëÓe˜ Î·d ÓÔÌÈÎÔÜ ÚÔÛÒÔ˘ ‰ËÌÔÛ›Ô˘ ‰ÈÎ·›Ô˘ àÊ\ ëÙ¤ÚÔ˘–
Î·d ÙáÓ Âå˜ ·éÙcÓ ñËÚÂÙÔ‡ÓÙˆÓ ÎÏËÚÈÎáÓ.
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Δ¿ «¡ÔÌÔÎ·ÓÔÓÈÎ¿» ÂrÓ·È ì ëÍ·ÌËÓÈ·›· \∂ÈıÂÒÚËÛË Ôf âÈ‰ÈÒÎÂÈ Óa Î·Ï‡-
„ÂÈ ‰˘e Û‡ÓıÂÙÔ˘˜ Î·d ‰˘Û¯ÂÚÂÖ˜ âÈÛÙËÌÔÓÈÎÔf˜ ÎÏ¿‰Ô˘˜, Ùe \∂ÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎe Î·d
Ùe ∫·ÓÔÓÈÎe ¢›Î·ÈÔ, ÙfiÛÔ Ûb â›Â‰Ô ıÂˆÚ›·˜ ¬ÛÔ Î·d ‰ÈÎ·ÛÙËÚÈ·ÎÉ˜ Ú¿ÍÂˆ˜.
\∞ÔÙÂÏÔÜÓ Ùe âÈÛÙËÌÔÓÈÎe ùÚÁ·ÓÔ ÙÉ˜ ^∂Ù·ÈÚÂ›·˜ \∂ÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÔÜ Î·d ∫·ÓÔÓÈ-
ÎÔÜ ¢ÈÎ·›Ô˘ Î·d àÂ˘ı‡ÓÔÓÙ·È Ûb ‰ÈÎËÁfiÚÔ˘˜, ‰ÈÎ·ÛÙ¤˜, ıÂÔÏfiÁÔ˘˜ Î·d Ûb Î¿ıÂ
âÚÂ˘ÓËÙc âÈÛÙ‹ÌÔÓ· àe ÙeÓ ¯áÚÔ ÙáÓ ÎÔÈÓˆÓÈÎáÓ Î·d àÓıÚˆÈÛÙÈÎáÓ âÈ-
ÛÙËÌáÓ (îÛÙÔÚÈÎfi, ÎÔÈÓˆÓÈÔÏfiÁÔ, Î.Ï..) Ôf âÓÙÚ˘ÊÂÖ ÛÙe Â‰›Ô ÙáÓ Û¯¤ÛÂˆÓ ¶Ô-
ÏÈÙÂ›·˜ - \∂ÎÎÏËÛ›·˜ / ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎáÓ ÎÔÈÓÔÙ‹ÙˆÓ. \∂Î‰›‰ÔÓÙ·È àÓÂÏÏÈá˜ àe ÙeÓ
ª¿ÈÔ ÙÔÜ 2002 Î·d qÏı·Ó, Û‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙcÓ ÚfiıÂÛË ÙÔÜ î‰Ú˘ÙÔÜ Î·d ¢ÈÂ˘ı˘ÓÙÔÜ
ÙÔ˘˜, Î·ıËÁËÙÔÜ \∂ÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÔÜ ¢ÈÎ·›Ô˘ ÙÉ˜ ¡ÔÌÈÎÉ˜ ™¯ÔÏÉ˜ ÙÔÜ ∂∫¶∞ Î. \πˆ-
¿ÓÓË ª. ∫ÔÓÈ‰¿ÚË, Óa Î·Ï‡„Ô˘Ó ÙcÓ àÔ˘Û›· Ôf Âr¯Â àe îÎ·ÓÔÜ ¯ÚfiÓÔ˘ Î·Ù·-
ÛÙÂÖ ÂéÎÚÈÓá˜ ïÚ·Ù‹, Ì›·˜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÉ˜ âÎ‰fiÛÂˆ˜, ì ïÔ›· Óa ÚÔ¿ÁÂÈ ÙcÓ âÈÛÙ‹ÌË
ÛÙa ˙ËÙ‹Ì·Ù· ÙÔÜ \∂ÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÔÜ Î·d ÙÔÜ ∫·ÓÔÓÈÎÔÜ ¢ÈÎ·›Ô˘ Î·d ÂéÚ‡ÙÂÚ· ÙeÓ
‰ËÌfiÛÈÔ ‰È¿ÏÔÁÔ ÛÙa ˙ËÙ‹Ì·Ù· ÙáÓ Û¯¤ÛÂˆÓ ¶ÔÏÈÙÂ›·˜ Î·d \∂ÎÎÏËÛ›·˜, Ùa ïÔÖ·
âÌÊ·Ó›˙ÔÓÙ·È ÛÙe ÚÔÛÎ‹ÓÈÔ Ìb àÍÈÔ˙‹ÏÂ˘ÙË ÂÚÈÔ‰ÈÎfiÙËÙ· àÔÙÂÏÒÓÙ·˜ –Ùe ÙÂ-
ÏÂ˘Ù·ÖÔ ‰È¿ÛÙËÌ· ¬ÏÔ Î·d Û˘¯ÓfiÙÂÚ·, ¬ÏÔ Î·d âÓÙÔÓfiÙÂÚ·– ı¤Ì· «ìÌÂÚËÛ›·˜ ‰È·-
Ù¿ÍÂˆ˜» ÛÙcÓ àÙ˙¤ÓÙ· ÙÔÜ ‰ËÌÔÛ›Ô˘ ‰È·ÏfiÁÔ˘. ¶·Ú·ÏÏ‹Ïˆ˜, Ù¿ «¡ÔÌÔÎ·ÓÔÓÈÎ¿»
ÊÈÏÔ‰ÔÍÔÜÓ Óa àÔÙÂÏ¤ÛÔ˘Ó Ùe Î·Ù¿ÏÏËÏÔ âÎÂÖÓÔ ‚ÉÌ· Ôf ıa âÈÙÚ¤„ÂÈ ÛÙd˜ Ó¤Â˜
âÈÛÙËÌÔÓÈÎb˜ ‰˘Ó¿ÌÂÈ˜ ÙÔÜ ÎÏ¿‰Ô˘ Óa âÌÊ·ÓÈÛıÔÜÓ ÛÙe ÚÔÛÎ‹ÓÈÔ Î·d Óa ‰ÔÎÈ-
Ì·ÛıÔÜÓ. ™ÙcÓ ≈ÏË ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÂÚÈÏ·Ì‚¿ÓÔÓÙ·È ÙÚÂÖ˜ ëÓfiÙËÙÂ˜, Ôf ÂÚÈ¤¯Ô˘Ó
ôÚıÚ·, ÌÂÏ¤ÙÂ˜ j / Î·d ÁÓˆÌÔ‰ÔÙ‹ÛÂÈ˜, àÔÊ¿ÛÂÈ˜ ëÏÏËÓÈÎáÓ Î·d ‰ÈÂıÓáÓ ‰ÈÎ·ÛÙË-
Ú›ˆÓ, å‰›ˆ˜ ÙÔÜ ∂éÚˆ·˚ÎÔÜ ¢ÈÎ·ÛÙËÚ›Ô˘ ¢ÈÎ·ÈˆÌ¿ÙˆÓ ÙÔÜ \∞ÓıÚÒÔ˘, Î·Ùa Ùe
‰˘Ó·ÙeÓ Ìb Û¯fiÏÈ· Î·d ·Ú·ÙËÚ‹ÛÂÈ˜, Î·ıg˜ Î·d ‚È‚ÏÈÔÎÚÈÛ›Â˜ Î·d ‚È‚ÏÈÔ·ÚÔ˘-
ÛÈ¿ÛÂÈ˜. ™Ùe Ó¤Ô ÙÂÜ¯Ô˜ (1/2016) ÂÚÈ¤¯ÔÓÙ·È Ôî àÎfiÏÔ˘ıÂ˜ ÌÂÏ¤ÙÂ˜/ôÚıÚ·: 

·) ÙÔÜ Ï¤ÎÙÔÚÔ˜ ÙÔÜ \∂ÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÔÜ ¢ÈÎ·›Ô˘ ÙÉ˜ ¡ÔÌÈÎÉ˜ \∞ıËÓáÓ Î. °ÂˆÚ-
Á›Ô˘ \π. \∞Ó‰ÚÔ˘ÙÛÔÔ‡ÏÔ˘ Ìb ı¤Ì· «√î ÌÈÎÙÔd Á¿ÌÔÈ Î·Ùa ÙcÓ ÔÏÈÙÂÈ·Îc ÓÔÌÔ-
ıÂÛ›·: ™Ùe ÌÂÙ·›¯ÌÈÔ ÓÔÌÈÌfiÙËÙ·˜ Î·d Î·ÓÔÓÈÎfiÙËÙ·˜», Ùe ïÔÖÔ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜
ÚÔÛÂÁÁ›˙ÂÈ îÛÙÔÚÈÎa Î·d ÓÔÌÔÎ·ÓÔÓÈÎa àe ÙcÓ ‚˘˙·ÓÙÈÓc ÂÚ›Ô‰Ô Ì¤¯ÚÈ Û‹ÌÂ-
Ú·, âÍÂÈ‰ÈÎÂ‡ÔÓÙ·˜ Î·d àÓ·Ï‡ÔÓÙ·˜ Ùa ÓÔÌÈÎá˜ Î·d âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎá˜ åÛ¯‡ÔÓÙ· ÛÙd˜
ÂÚÈÙÒÛÂÈ˜ ÙáÓ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎáÓ Á¿ÌˆÓ ÌÂÙ·Íf ‰˘e ¯ÚÈÛÙÈ·ÓáÓ ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎÔÜ ‰fiÁ-
Ì·ÙÔ˜ 

‚) ÙÉ˜ ∂å‰ÈÎÉ˜ \∂ÈÛÙ‹ÌÔÓÔ˜ ÛÙfiÓ «™˘Ó‹ÁÔÚÔ ÙÔÜ ¶ÔÏ›ÙË», ‰È‰¿ÎÙÔÚÔ˜ ¡Ô-
ÌÈÎÉ˜ Î. ∑ˆÉ˜ \π. ∫·Ú·Ì‹ÙÚÔ˘, Ìb ı¤Ì· «^√ ¡. 4301/2014 ÂÚd ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎáÓ ÎÔÈ-
ÓÔÙ‹ÙˆÓ», Ì¤Û̌ˆ ÙÔÜ ïÔ›Ô˘ âÈ¯ÂÈÚÂÖÙ·È Ì›· ÎÚÈÙÈÎc ıÂÒÚËÛË ÙÔÜ ÓÔÌÔıÂÙ‹Ì·ÙÔ˜
Ôf ¯·Ú·ÎÙËÚ›˙ÂÙ·È ó˜ «ôÙÔÏÌÔ», Î·ıg˜ ì Î. ∫·Ú·Ì‹ÙÚÔ˘ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ï ÓÔ-
ÌÔı¤ÙË˜ ‚·ıÈa âËÚÂ·ÛÌ¤ÓÔ˜ àe ÙcÓ çÚıfi‰ÔÍË ·Ú¿‰ÔÛË àÁÓfiËÛÂ ÛÙÔÈ¯ÂÖ·
‰È·ÊÔÚÂÙÈÎfiÙËÙ·˜, ‰È¿ÎÚÈÛË˜ Î·d ÌÔÓ·‰ÈÎfiÙËÙ·˜ Î¿ıÂ Ì›·˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÉ˜ ÎÔÈÓfi-
ÙËÙ·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÔÓÙ·˜ öÙÛÈ, Î·Ùa ÙcÓ ôÔ„Ë ÙÉ˜ àÚıÔÁÚ¿ÊÔ˘, ù¯È ÛÙcÓ ÚÔÛÙ·Û›·
ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÉ˜ âÏÂ˘ıÂÚ›·˜, àÏÏa ÛÙeÓ ÎÚ·ÙÈÎe öÏÂÁ¯Ô Î·d ÂÚÈÔÚÈÛÌfi ÙË˜, Î·›,

Á) ÙáÓ Î.Î. °. \π. \∞Ó‰ÚÔ˘ÙÛÔÔ‡ÏÔ˘ Ï¤ÎÙÔÚÔ˜ ÙÉ˜ ¡ÔÌÈÎÉ˜ Î·d μ·ÛÈÏÂ›Ô˘ ∫.
ª¿ÚÎÔ˘, ‰ÈÎËÁfiÚÔ˘, ‰È‰¿ÎÙÔÚÔ˜ ¡ÔÌÈÎÉ˜, Ìb ı¤Ì· «¡ÔÌÔıÂÙÈÎb˜ ·ÏÈÓˆ‰›Â˜
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ÂÚd ÙcÓ Î·‡ÛË ÙáÓ ÓÂÎÚáÓ», ¬Ô˘ ‰È·Ù˘ÒÓÔÓÙ·È âÓÛÙ¿ÛÂÈ˜ Î·d âÁÂ›ÚÔÓÙ·È âÚˆ-
Ù‹Ì·Ù· ÂÚd ÙÉ˜ Û˘ÓÙ·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙÔ˜ ÙÈÓáÓ ‰È·Ù¿ÍÂˆÓ, .¯. ÙÔÜ ôÚı. 49 ¨ 3 ÙÔÜ ¡.
4277/2014 ÁÈa Ùc ‰˘Ó·ÙfiÙËÙ· àÔÙÂÊÚÒÛÂˆ˜ ÙáÓ çÛÙáÓ Ôf ÚÔ¤Ú¯ÔÓÙ·È àe ÙcÓ
àÓ·ÎÔÌÈ‰c ÙáÓ âÓÙ·ÊÈ·ÛÌ¤ÓˆÓ ÓÂÎÚáÓ. √î Î.Î. \∞Ó‰ÚÔ˘ÙÛfiÔ˘ÏÔ˜ Î·d ª¿ÚÎÔ˘,
âÈÛËÌ·›ÓÔÓÙ·˜ ¬ÙÈ ì âÈÏÔÁc ÙÔÜ àÙfiÌÔ˘ ÂÚd ÙÔÜ ÙÚfiÔ˘ ‰È·ı¤ÛÂˆ˜ ÙÔÜ ÛÒÌ·-
Ùfi˜ ÙÔ˘ ÌÂÙa ı¿Ó·ÙÔÓ àÔÚÚ¤ÂÈ àe ÙcÓ Û˘ÓÙ·ÁÌ·ÙÈÎá˜ ÚÔÛÙ·ÙÂ˘ÔÌ¤ÓË âÏÂ‡ıÂ-
ÚË àÓ¿Ù˘ÍË ÙÉ˜ ÚÔÛˆÈÎfiÙËÙÔ˜ (ôÚı. 1 ¨ 5 ÙÔÜ ™˘ÓÙ¿ÁÌ·ÙÔ˜), ıÂˆÚÔÜÓ ¬ÙÈ ì âÓ
ÏfiÁˇˆ ‰È¿Ù·ÍË Î·Ù·ÛÙÚ·ÙËÁÂÖ Ùc Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓË ıÂÌÂÏÈÒ‰Ë Û˘ÓÙ·ÁÌ·ÙÈÎc àÚ¯c
Î·ıg˜ ıÂÛ›˙ÂÙ·È ÁÈa âÓÙ·ÊÈ·ÛÌ¤ÓÔ ôÙÔÌÔ, Ùe ïÔÖÔ ·éÙÔÓÔ‹Ùˆ˜ ‰bÓ Âr¯Â âÈÏ¤-
ÍÂÈ ÚËÙá˜ ÔûÙÂ Âr¯Â âÎ‰ËÏÒÛÂÈ ïÔÈ·‰‹ÔÙÂ âÈı˘Ì›· ÁÈa ÙcÓ àÔÙ¤ÊÚˆÛ‹ ÙÔ˘,
ôÏÏˆ˜ ıa öÚÂÂ Óa Âr¯Â Û˘ÓÙÂÏÂÛıÂÖ âÍ·Ú¯É˜ ì àÔÙ¤ÊÚˆÛË ÙÉ˜ ÛÔÚÔÜ ÙÔ˘. §›·Ó
âÓ‰È·Ê¤ÚÔ˘Û· ÂrÓ·È, â›ÛË˜, Î·d ì ·Ú·Ù‹ÚËÛ‹ ÙÔ˘˜ Û¯ÂÙÈÎá˜ Ìb Ù› ıa Ú¤ÂÈ Óa
Ú¿ÍÂÈ ì \∂ÎÎÏËÛ›· Ûb ÂÚÈÙÒÛÂÈ˜ ÎË‰Â‡ÛÂˆ˜ àÙfiÌˆÓ Ôf Âr¯·Ó âÈÏ¤ÍÂÈ ÙcÓ
àÔÙ¤ÊÚˆÛË. ∂rÓ·È à‰È·ÓfiËÙÔ –ÙÔÓ›˙Ô˘Ó– Óa âÈ‚¿ÏÂÈ ï ÓÔÌÔı¤ÙË˜ ‰Èa ÓfiÌÔ˘
ÛÙcÓ \√Úıfi‰ÔÍË \∂ÎÎÏËÛ›· ÙeÓ ÙÚfiÔ àÓÙÈÌÂÙˆ›ÛÂˆ˜ ¬ÛˆÓ âÎ ÙáÓ ÌÂÏáÓ ÙË˜ âÈ-
Ï¤ÍÔ˘Ó, ·Úa ÙcÓ àÓÙ›ıÂÙË ·Ú¿‰ÔÛË Î·d Ú·ÎÙÈÎ‹ ÙË˜, àÓÙd ÙÉ˜ Ù·ÊÉ˜, ÙcÓ Î·‡-
ÛË. √î ‰˘e ÓÔÌÈÎÔd âÈÛÙ‹ÌÔÓÂ˜ ıÂˆÚÔÜÓ g˜ ÂrÓ·È ÚÔÊ·Ób˜ ¬ÙÈ Ì›· Ù¤ÙÔÈ· Ú‡ı-
ÌÈÛË Ôf ıa ñÔ¯Ú¤ˆÓÂ ÙcÓ \∂ÎÎÏËÛ›· Óa ÙÂÏ¤ÛÂÈ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎc Î‹‰Â˘ÛË ıa ÚÔ-
Û¤‚·ÏÏÂ ÙcÓ Û˘ÓÙ·ÁÌ·ÙÈÎá˜ Î·ÙÔ¯˘ÚˆÌ¤ÓË ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎc âÏÂ˘ıÂÚ›· Î·d àÎÚÈ‚¤-
ÛÙÂÚ· ÙcÓ ·éÙÔ‰ÈÔ›ÎËÛË ÙÉ˜ «âÈÎÚ·ÙÔ‡ÛË˜» âÓ ÚÔÎÂÈÌ¤Ó̌ˆ \√ÚıÔ‰fiÍÔ˘ \∂ÎÎÏË-
Û›·˜, ·éÙÔÓfiËÙË ÚÔ¸fiıÂÛË ÙÉ˜ ïÔ›·˜ ÂrÓ·È ì âÍ·ÛÊ¿ÏÈÛË Î·d ï ÛÂ‚·ÛÌe˜ ÙÔÜ
Î‡ÚÔ˘˜ Î·d ÙÉ˜ åÛ¯ÜÔ˜ ÙÔÜ âÛˆÙÂÚÈÎÔÜ ÙË˜ ‰ÈÎ·›Ô˘. ™Ùe ú‰ÈÔ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙáÓ «¡ÔÌÔ-
Î·ÓÔÓÈÎáÓ» ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÔÓÙ·È Î·d àÓ·Ï‡ÔÓÙ·È ÛËÌ·ÓÙÈÎb˜ ‰ÈÎ·ÛÙÈÎb˜ àÔÊ¿ÛÂÈ˜
Ôf ±ÙÔÓÙ·È ˙ËÙËÌ¿ÙˆÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ Ê‡ÛÂˆ˜.
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