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¶ÂÚÈÔ‰ÈÎa \∞Ó¿ÏÂÎÙ·

Teologia 2017/2

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ‚ã ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÁÈa Ùe öÙÔ˜ 2017 ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ Teologia ÙÔÜ
ΔÌ‹Ì·ÙÔ˜ £ÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÉ˜ μfiÚÂÈ·˜ \πÙ·Ï›·˜ ï  Massimo Epis, ¶ÚfiÂ‰ÚÔ˜ ÙÔÜ ΔÌ‹-
Ì·ÙÔ˜, Î¿ÓÂÈ Ì›· âÈÛÎfiËÛË ÙÉ˜ â›ÛÎÂ„Ë˜ ÙÔÜ ¿· ºÚ·ÁÎ›ÛÎÔ˘ ÛÙcÓ \∞Ú¯ÈÂ-
ÈÛÎÔc ÙÔÜ ªÈÏ¿ÓÔ˘ ÛÙd˜ 25 ª·ÚÙ›Ô˘ 2017, ì ïÔ›· âÓÙ¿ÛÛÂÙ·È ÛÙc ıÂÒÚËÛË ÙÔÜ
Âé·ÁÁÂÏÈÛÌÔÜ ó˜ Î‹Ú˘ÍË ÙÔÜ ∂é·ÁÁÂÏ›Ô˘ ÛÙa Ó¤· ÎÔÈÓˆÓÈÎa Î·d ÔÏÈÙÈÛÙÈÎa Â-
ÚÈ‚¿ÏÏÔÓÙ·.

Δe ·ã Ì¤ÚÔ˜ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùd˜ âÚÁ·Û›Â˜ ÁÈa Ùc ÌÂÙ·-Û˘ÓÔ‰ÈÎc \∞Ô-
ÛÙÔÏÈÎc ¶·Ú·›ÓÂÛË ÁÈa ÙcÓ àÁ¿Ë ÛÙcÓ ÔåÎÔÁ¤ÓÂÈ· Amoris Laetitia (2016) Ôf
çÚÁ·ÓÒıËÎ·Ó àe Ùe ¶ÔÓÙÈÊÈÎe °ÚËÁÔÚÈ·Óe ¶·ÓÂÈÛÙ‹ÌÈÔ Î·d Ùe ΔÌÉÌ· £ÂÔÏÔ-
Á›·˜ ÙÉ˜ μfiÚÂÈ·˜ \πÙ·Ï›·˜. ™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ï \∞ÚÁÂÓÙÈÓe˜ \πËÛÔ˘›ÙË˜ ıÂÔÏfiÁÔ˜
Miguel Yanez Ìb Ùc ÌÂÏ¤ÙË ÙÔ˘ «^∏ “ÌÔÚÊc ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜” ÛÙa ‰È‰·ÎÙÈÎa ÎÂ›ÌÂ-
Ó· ÙÔÜ ¿· ºÚ·ÁÎ›ÛÎÔ˘: Ì›· Ó¤· üıËÛË ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ äıÈÎÉ˜;»
(«La “forma di Chiesa” nei documenti magisteriali di Francesco: un nuovo slancio

per la teologia morale?»), ö¯ÔÓÙ·˜ ñfi„Ë ÙfiÛÔ ÙcÓ ÚÔÛˆÈÎ‹ ÙÔ˘ ÁÓˆÚÈÌ›· Ìb
ÙeÓ ÓÜÓ ¶ÔÓÙ›ÊÈÎ· ¬ÛÔ Î·d Ùc ‰È‰·ÛÎ·Ï›· ÙÔÜ ÙÂÏÂ˘Ù·›Ô˘, âÈÛËÌ·›ÓÂÈ Ùa ëÍÉ˜ ÛË-
ÌÂÖ·: ÙcÓ âÎÎÏËÛÈÔÏÔÁÈÎc ‰È‰·ÛÎ·Ï›· ÙÔÜ ºÚ·ÁÎ›ÛÎÔ˘, Ùd˜ ıÂÔÏÔÁÈÎb˜ à·Ú¯b˜
àÏÏa Î·d Ùa âÚÂı›ÛÌ·Ù¿ ÙË˜ ÁÈa Ùc Û‡Á¯ÚÔÓË äıÈÎc ıÂÔÏÔÁ›·, ì ïÔ›· â·ÓÂÌÓ¤-
ÂÙ·È àe Ùc μã ™‡ÓÔ‰Ô ÙÔÜ μ·ÙÈÎ·ÓÔÜ Ì¤Û· àe Ì›· àÌÈÁá˜ Ï·ÙÈÓÔ·ÌÂÚÈÎ·ÓÈÎc
ëÚÌËÓÂ›·. ò∂ÙÛÈ, ÚÔÙÂ›ÓÂÙ·È Ì›· äıÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· «àe Ùc ‚¿ÛË», ÙfiÛÔ Ûb âÛˆÙÂ-
ÚÈÎe ‰È¿ÏÔÁÔ –Ûb ‰È¿ÊÔÚ· â›Â‰·– Ìb ÙeÓ Ï·e ÙÔÜ £ÂÔÜ, ¬ÛÔ Î·d Ûb âÍˆÙÂÚÈÎe
‰È¿ÏÔÁÔ Ìb Ùd˜ ‰È¿ÊÔÚÂ˜ âÈÛÙÉÌÂ˜ Î·d Ùd˜ ñfiÏÔÈÂ˜ ıÚËÛÎÂÖÂ˜. ^∏ ıÂÔÏÔÁ›· ÙÉ˜
äıÈÎÉ˜ â·Ó·ıÂˆÚÂÖÙ·È ö¯ÔÓÙ·˜ ó˜ àÊÂÙËÚ›· ÙeÓ Âé·ÁÂÏÈÛÌe ÙÔÜ Û‡Á¯ÚÔÓÔ˘ Îfi-
ÛÌÔ˘, ÚÔˆıÒÓÙ·˜ Ì›· ÎÔ˘ÏÙÔ‡Ú· Û˘Ó¿ÓÙËÛË˜ Ôf ö¯ÂÈ Ùd˜ Ú›˙Â˜ ÙË˜ Ûb Ì›· Ì˘-
ÛÙÈÎc ‰È¿ÛÙ·ÛË, àÓ·Ù‡ÛÛÔÓÙ·˜ ÙeÓ ïÚ›˙ÔÓÙ· Î·d Ùc ÏÔÁÈÎc ÙÉ˜ ÊÈÏÂ˘ÛÏ·¯Ó›·˜
Û‡ÌÊˆÓ· Ìb Ù‹Ó «ÚÔÔÙÈÎc ÙáÓ ÊÙˆ¯áÓ».

™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ –Ôf ö¯ÂÈ ÙeÓ ú‰ÈÔ Ù›ÙÏÔ Ìb ÙcÓ ÚÔËÁÔ‡ÌÂ-
ÓË– «^∏ “ÌÔÚÊc ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜” ÛÙa ‰È‰·ÎÙÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÔÜ ¿· ºÚ·ÁÎ›ÛÎÔ˘:
Ì›· Ó¤· üıËÛË ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ äıÈÎÉ˜;» (La “forma di Chiesa” nei

documenti magisteriali di Francesco: un nuovo slancio per la teologia morale?) ï
Giuseppe Angelini âÍËÁÂÖ g˜ ì ÔÈÌ·ÓÙÈÎc ÌÂÙ·ÚÚ‡ıÌÈÛË Ôf ÚÔˆıÂÖ ï ¿·˜
ºÚ·ÁÎÖÛÎÔ˜ ö¯ÂÈ âÎÎÏËÛÈÔÏÔÁÈÎe ñfiÛÙÚˆÌ· (âÌÂÚÈ¤¯ÂÈ Ì›· «ÌÔÚÊc \∂ÎÎÏË-
Û›·˜») Ìb àÚÎÂÙa ÚÔÁÚ·ÌÌ·ÙÈÎa ÛÙÔÈ¯ÂÖ·, ‰bÓ ö¯ÂÈ ¬Ìˆ˜ Î·ÙÔÚıÒÛÂÈ àÎfiÌË Óa
‚ÚÂÖ Ì›· Î·Ù¿ÏÏËÏË ıÂˆÚËÙÈÎc ÊfiÚÌÔ˘Ï·. ªÔÈ¿˙ÂÈ ï ÏfiÁÔ˜ ÙÔÜ ¿· Óa ÌcÓ âÌÈ-
ÛÙÂ‡ÂÙ·È Ì›· ıÂÔÏÔÁ›· «àÚ¯áÓ». °È\ ·éÙe ï ÏfiÁÔ˜ ÙÔÜ ÔÓÙ›ÊÈÎ· ‰bÓ àÂ˘ı‡ÓÂÙ·È
Ìb ıÂÙÈÎfi, âÓı·ÚÚ˘ÓÙÈÎe ÙÚfiÔ ÛÙc ıÂÔÏÔÁ›· Î·d Âå‰ÈÎa ÛÙcÓ äıÈÎc ıÂÔÏÔÁ›·.
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∞éÙe Ê·›ÓÂÙ·È Óa ÚÔÎ‡ÙÂÈ àe Ì›· öÏÏÂÈ„Ë âÌÈÛÙÔÛ‡ÓË˜ Ûb Ì›· ÌÔÚÊc ıÂÔÏÔ-
Á›·˜, Ï¤ÔÓ ÍÂÂÚ·ÛÌ¤ÓË˜, Ôf âÎÊÚ¿˙ÂÙ·È Î˘Ú›ˆ˜ àe ÙcÓ ÂÚÈÙˆÛÈÔÏÔÁÈÎc
äıÈÎc Ôf Ì¤¯ÚÈ ÚfiÛÊ·Ù· ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÔÜÛÂ Ùe ‰È‰·ÎÙÈÎe ÛáÌ· (magisterium)
ÙÉ˜ ∫·ıÔÏÈÎÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜. ÃÚÂÈ¿˙ÂÙ·È ëÔÌ¤Óˆ˜ Óa ‚ÚÂıÔÜÓ Î·d Óa ‰È·ÌÔÚÊˆ-
ıÔÜÓ Ôî àÚ¯b˜ Î·d Ôî ‚·ÛÈÎb˜ ıÂÔÏÔÁÈÎb˜ å‰¤Â˜ Ôf Óa ÌÔÚÔÜÓ Óa âÊ·ÚÌÔÛÙÔÜÓ
ÛÙcÓ ÔÈÌ·ÓÙÈÎc ÌÂÙ·ÚÚ‡ıÌÈÛË ÎÈ ·éÙe àÎÚÈ‚á˜ âÈı˘ÌÂÖ Óa âÈ¯ÂÈÚ‹ÛÂÈ ì ·-
ÚÔÜÛ· ÌÂÏ¤ÙË.

™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, ï Aristide Fumagalli Ìb Ùe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ «^∏ àÁ¿Ë ÛÙ‹ [ªÂÙ·-Û˘-
ÓÔ‰ÈÎc \∞ÔÛÙÔÏÈÎc ¶·Ú·›ÓÂÛË ÁÈa ÙcÓ àÁ¿Ë ÛÙcÓ ÔåÎÔÁ¤ÓÂÈ·, Û.Û.] Amoris

Laetitia. ò∂ÚˆÙ·˜, ÊÈÏ›·, àÁ¿Ë» («L’amore in Amoris Laetitia. Eros, philia, aga-
pe») ÛËÌÂÈÒÓÂÈ g˜ ì ¶·Ú·›ÓÂÛË âÓ‰È·Ê¤ÚÂÙ·È ÁÈa ÙcÓ ÔåÎÔÁÂÓÂÈ·Îc àÁ¿Ë Î·d
ÙcÓ àÏ‹ıÂÈ· ÙÉ˜ ˙ˆÉ˜ ÙáÓ ˙Â˘Á·ÚÈáÓ. ^∏ àÏËıÈÓc ÔåÎÔÁÂÓÂÈ·Îc àÁ¿Ë âÎÊÚ¿˙ÂÙ·È
Ì¤Û· àe ÙcÓ àÁ¿Ë ÙÔÜ ˙Â‡ÁÔ˘˜, ÛÙe ÓÂÜÌ· ÙÉ˜ àÁ¿Ë˜ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ Î·d Û‡ÌÊˆ-
Ó· Ìb Ùa ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎa Ôf ö‰ˆÛÂ ï àfiÛÙÔÏÔ˜ ¶·ÜÏÔ˜ ÛÙeÓ ÂÚ›ÊËÌÔ «≠ÀÌÓÔ
ÙÉ˜ \∞Á¿Ë˜» (∞ã ∫ÔÚ. 13). Δe Êá˜ ÙÉ˜ àÁ¿Ë˜ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ ÊˆÙ›˙ÂÈ Ùc Û˘˙˘ÁÈÎc
àÁ¿Ë, Ôf àÔÙÂÏÂÖÙ·È àe ÙcÓ ÙÚÈÏc ‰È¿ÛÙ·ÛË: ÙcÓ âÈı˘Ì›· ÙÔÜ ôÏÏÔ˘ (öÚˆ-
Ù·˜), Ùe Î·Ïe Úe˜ ÙeÓ ôÏÏÔÓ (ÊÈÏ›·) Î·d ÙcÓ ÚÔÛÊÔÚa ÙÔÜ ë·˘ÙÔÜ ÛÙeÓ ôÏÏÔÓ
(àÁ¿Ë). ^∏ ·ÚÔ˘Û›·ÛË ÙÉ˜ âÚˆÙÈÎÉ˜ âÈı˘Ì›·˜, ÙÉ˜ Î·ÏÉ˜ ÊÈÏ›·˜ Î·d ÙÉ˜ àÁ¿Ë˜
âÎÊÚ¿˙ÂÈ ÙcÓ ÌÂÙ·Í‡ ÙÔ˘˜ ‰È¿ÎÚÈÛË, àÏÏËÏÂ›‰Ú·ÛË Î·d àÏÏËÏÔ-ÂÓÛˆÌ¿ÙˆÛË.

™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË: «Δe Î·ıÉÎÔÓ Óa ‰È‰¿ÍÔ˘ÌÂ ÙcÓ âÚˆÙÈÎfiÙËÙ· Ì¤Û· ÛÙcÓ
àÁ¿Ë» («Il compito di educare la sessualità nell’amore»), ï Paolo Benanti ëÛÙÈ¿-
˙ÂÈ Û\ ·éÙe Ôf ï ú‰ÈÔ˜ ıÂˆÚÂÖ «Ê‡ÛË» ÙÉ˜ Û˘˙˘ÁÈÎÉ˜ àÁ¿Ë˜. ^∏ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ‰ÈÎ·È-
ÔÏÔÁÂÖ Î·d ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ Ùe ¯Ú¤Ô˜ ÙÔÜ Âé·ÁÁÂÏÈÛÌÔÜ ÙÔÜ Á¿ÌÔ˘. \∂ÚˆÙÄÙ·È ¬Ìˆ˜:
á˜ Ú¤ÂÈ Ó\ àÛÎÂÖÙ·È ·éÙe Ùe ¯Ú¤Ô˜, ÔÈ¤˜ Ôî ÚÔÎÏ‹ÛÂÈ˜ Ôf âÌÊ·Ó›˙ÔÓÙ·È âÓÒ-
ÈfiÓ Ì·˜ Î·d ÔÈ¿ ÔÏÈÙÈÛÙÈÎa ÂÚÈ‚¿ÏÏÔÓÙ· ÌÔÚÔÜÓ Óa âÓı·ÚÚ‡ÓÔ˘Ó j Óa âÌÔ-
‰›ÛÔ˘Ó ·éÙc Ù‹Ó «àÔÛÙÔÏ‹»; ªb ôÏÏ· ÏfiÁÈ·, ÂrÓ·È ‰˘Ó·ÙeÓ Óa ‰È‰·¯ıÂÖ ì âÚˆÙÈ-
ÎfiÙËÙ· Ìb ÙÚfiÔ œÛÙÂ Óa ÌÔÚÂÖ Óa Á›ÓÂÈ ùÚÁ·ÓÔ ˙ˆÉ˜ Î·d Óa âÎÊÚ¿ÛÂÈ, ÛÙe Ï·›-
ÛÈÔ ÙÉ˜ Û˘˙˘ÁÈÎfiÙËÙ·˜, ÙcÓ àÁ¿Ë Ûb ¬ÏÂ˜ Ùd˜ ·Ú·Ì¤ÙÚÔ˘˜;

™Ùe ‚ã Ì¤ÚÔ˜ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Antonio Montanari ÛÙc ÌÂÏ¤ÙË ÙÔ˘ «ª›· ‰È·‰Â‰Ô-
Ì¤ÓË â¯ıÚfiÙËÙ· öÓ·ÓÙÈ ÙÉ˜ àÏÏËÁÔÚ›·˜. \∂Ó ÚÔÎÂÈÌ¤Ó̌ˆ ÙÉ˜ àÚ¯·›·˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜
âÍËÁËÙÈÎÉ˜» («Una reticenza diffusa nei confronti dell’allegoria. A proposito

dell’esegesi cristiana antica») ÛËÌÂÈÒÓÂÈ Î·Ù·Ú¯a˜ g˜ ¬ÔÈÔ˜ àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Ìb Ùc
ÌÂÏ¤ÙË ÙÉ˜ ‚È‚ÏÈÎÉ˜ âÍËÁËÙÈÎÉ˜ ÙáÓ àÚ¯·›ˆÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓáÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤ˆÓ ‰È·ÈÛı¿ÓÂ-
Ù·È ÙcÓ àÓ¿ÁÎË Óa ÛÙÔ¯·ÛÙÂÖ ¿Óˆ ÛÙcÓ àÏÏËÁÔÚÈÎc Ì¤ıÔ‰Ô, àÏÏa ‰bÓ ÌÔÚÂÖ Ó\
àÁÓÔ‹ÛÂÈ Ùd˜ ‰˘ÛÎÔÏ›Â˜ Ôf Û˘Ó‰¤ÔÓÙ·È Ìb Ùc ÌÂÏ¤ÙË ÙË˜. ¶Ú¿ÁÌ·ÙÈ, ì «àÏÏËÁÔÚÈÔ-
Ô›ËÛË» Î·Ù·ÓÔÂÖÙ·È àe ÙeÓ Û‡Á¯ÚÔÓÔ âÚÂ˘ÓËÙc ó˜ ·éı·ÈÚÂÛ›· Î·d ‚›·ÈË â¤Ì-
‚·ÛË ÙÔÜ ÎÂ›ÌÂÓÔ˘ Î·d g˜ ÌfiÓÔ ÂÚÈıˆÚÈ·Îa ÌÔÚÂÖ Óa ‚ÔËı‹ÛÂÈ âÔÈÎÔ‰ÔÌË-
ÙÈÎa ÙcÓ ÔÈÌ·ÓÙÈÎc Ú¿ÍË. ^√ Û. àÓÙ›ıÂÙ· âÈı˘ÌÂÖ Óa ı¤ÛÂÈ Ùd˜ ‚¿ÛÂÈ˜ ÁÈa Ì›· Èe
àÌÂÚfiÏËÙË ıÂÒÚËÛË ÙáÓ àÚ¯·›ˆÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓáÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤ˆÓ Î·d ö¯ÂÈ Ùc ‰È¿ıÂÛË
Óa âÍÂÈ‰ÈÎÂ‡ÛÂÈ ïÚÈÛÌ¤ÓÂ˜ àÌÂÙ·Î›ÓËÙÂ˜ ÌÂıÔ‰ÔÏÔÁÈÎb˜ àÚ¯¤˜, ‰È·¯ˆÚ›˙ÔÓÙ·˜
Û˘Á¯ÚfiÓˆ˜ ÙcÓ â¯ıÚfiÙËÙ· Ôf àÎfiÌË ‰ÂÛÌÂ‡ÂÈ ÙcÓ ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÙÉ˜ àÏÏËÁÔÚÈÎÉ˜
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ÁÚ·ÌÌ·ÙÂ›·˜. °È\ ·éÙe ÙeÓ ÛÎÔe ï Û. âÈÛËÌ·›ÓÂÈ g˜ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÉ˜ àÚ¯·›·˜ ‚È-
‚ÏÈÎÉ˜ âÍËÁËÙÈÎÉ˜ ‰bÓ ö¯ÂÈ ÛÎÔe Óa â·ÏËıÂ‡ÛÂÈ j Óa ‰È·„Â‡ÛÂÈ ÙcÓ âÈÛÙËÌÔÓÈ-
Î‹ ÙË˜ âÁÎ˘ÚfiÙËÙ· ÔûÙÂ Óa ÚÔÙÂ›ÓÂÈ âÎ Ó¤Ô˘ ÙcÓ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc ·éÙc ï‰fi, àÏÏa Î˘-
Ú›ˆ˜ Óa ÚÔÛÂÁÁ›ÛÂÈ Ìb àÓÙÈÎÂÈÌÂÓÈÎe ÙÚfiÔ Ùc ÛËÌ·Û›· Î·d ÙeÓ ÏÔÜÙÔ âÎÂ›ÓˆÓ
ÙáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ.

^√ Giovanni Trabucco ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ «ª›· ëÏÏËÓÈÎ‹ “àÔÎ¿Ï˘„Ë”; ^√
Simone Weil Î·d Ùe ‚È‚ÏÈÎe ÌÔÓÙ¤ÏÔ: Ôî “‰‡Ô ËÁ¤˜”» («“Una “rivelazione” greca?

Simone Weil e il modello biblico: le “due fonti”») ÛËÌÂÈÒÓÂÈ g˜ Ôî ÌÂÏ¤ÙÂ˜ ÙÔÜ
Simone Weil ÁÈa ÙeÓ ëÏÏËÓÈÎe ÔÏÈÙÈÛÌfi, ÙeÓ ïÔÖÔ ıÂˆÚÂÖ ËÁc Î·d ÚÔ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈ-
Î‹ «ÚfiÏË„Ë» ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ, ı¤ÙÔ˘Ó âd Ù¿ËÙÔ˜ Ùe Úfi‚ÏËÌ· ÙÉ˜ Û¯¤ÛË˜
ë‚Ú·˚ÎfiÙËÙ·˜ Î·d ëÏÏËÓÈÎfiÙËÙ·˜ ÙáÓ °Ú·ÊáÓ, àÏÏa Î·d âÎÂÖÓÔ ÌÂÙ·Íf ‚È‚ÏÈÎÔÜ ÌÔ-
ÓÙ¤ÏÔ˘ Î·d ÌÂÙ·Ê˘ÛÈÎáÓ àÚ¯áÓ. Δe ‚·ÛÈÎe âÚÒÙËÌ· àÊÔÚÄ ÛÙc ÌÔÓ·‰ÈÎfiÙËÙ· Î·d
·ÁÎÔÛÌÈfiÙËÙ· ÙÉ˜ àÔÎ¿Ï˘„Ë˜, ‰ËÏ·‰c ÛÙeÓ àÏËıÉ ÙË˜ ¯·Ú·ÎÙÉÚ· Î·d ëÔÌ¤Óˆ˜
ÛÙeÓ ÚÂ·ÏÈÛÌe ÙÉ˜ ›ÛÙË˜. ^∏ ÎÚÈÙÈÎc ÛÙeÓ Weil àe ÙeÓ Levinas ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ â›ÛË˜
ÙcÓ ÂéÎ·Ú›· ÁÈa Ì›· ÂéÚÂ›· ıÂÒÚËÛË ÙÉ˜ çÙÈÎÉ˜ ÙÔÜ ÊÈÏÔÛfiÊÔ˘, Î·ıg˜ ı¤ÙÂÈ Ùe
·úÙËÌ· ÙÉ˜ àÌÔÈ‚·›·˜ âÍ¿ÚÙËÛË˜ ÌÂÙ·Íf àÔÏ˘ÙfiÙËÙ·˜ ÙÔÜ àÓÙÈÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Î·d àÔ-
Ï˘ÙfiÙËÙ·˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ, àÏÏa ‰bÓ Ùe âÊ·ÚÌfi˙ÂÈ ÔéÛÈ·ÛÙÈÎa ÏfiÁˇ̂  ÙÉ˜ ‰È¿Ù·ÍË˜ Ôf
‰È·ÙËÚÂÖ ÙcÓ ñÂÚ‚·ÙÈÎfiÙËÙ· Ì›·˜ àÚÔÛ‰ÈfiÚÈÛÙË˜ ëÙÂÚfiÙËÙ·˜. ^∏ ÚÔÔÙÈÎc ÙÔÜ
Weil âÌÊ·Ó›˙ÂÙ·È ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÔ Î·Ù·ÓÔËÙc Î·d ÚÈ˙ÈÎa ¯ÚÈÛÙÔÏÔÁÈÎ‹, Î·ıg˜ ‰Â›¯ÓÂÈ
g˜ ï ôÓıÚˆÔ˜ ‰bÓ âÓÙ¿ÛÛÂÙ·È ÛÙcÓ ñÂÚ‚·ÙÈÎfiÙËÙ·, ¬ˆ˜ Ùe Î¿ÓÂÈ ¬Ù·Ó âÈÛÙÚ¤-
ÊÂÈ ÛÙd˜ à·Ú¯¤˜ ÙÔ˘, ·Úa ÌÔÓ¿¯· Ì¤Û̌ˆ Ì›·˜ àfiÏ˘ÙË˜ Ú¿ÍË˜. ∞éÙc àÔÙÂÏÂÖ
Ì›· ·éıÂÓÙÈÎc Û˘Ì‚ÔÏc ÁÈa ÙcÓ ñ¤Ú‚·ÛË ÙÉ˜ àÓÙ›ıÂÛË˜ ÙáÓ ‰‡Ô ·Ú·‰ÂÈÁÌ¿ÙˆÓ
Î·d ÁÈa Ì›· «ÊÈÏÔÛÔÊÈÎc ıÂÔÏÔÁ›·» Ôf Óa ÂrÓ·È ¯ÚÈÛÙÔÏÔÁÈÎa ÚÔÛ·Ó·ÙÔÏÈÛÌ¤ÓË
Ìb ÙÚfiÔÓ œÛÙÂ Óa ‰ÈÎ·ÈÔÏÔÁ‹ÛÂÈ ÙcÓ ÊÈÏÔÛÔÊÈÎc ÛÔ˘‰·ÈfiÙËÙ· ÙÉ˜ ›ÛÙË˜.

Δ¤ÏÔ˜, ï Federico Vercellone ÛÙc ÌÂÏ¤ÙË ÙÔ˘ «¡¤Ô˜ ÚÔÌ·ÓÙÈÛÌfi˜; ^√ ÔÏÈÙÈ-
ÛÌe˜ ÙÉ˜ ÂåÎfiÓ·˜» («Nuovo romanticismo? La civiltà dell’immagine») âÚˆÙÄÙ·È Ù›
ö¯ÂÈ àÔÌÂ›ÓÂÈ àe ÙeÓ ÚáÙÔ ÚÔÌ·ÓÙÈÛÌe Î·d ÙeÓ ÔÏÈÙÈÛÌe ÙÉ˜ ÂåÎfiÓ·˜. ^√ Û. ÛË-
ÌÂÈÒÓÂÈ g˜ ÂrÓ·È ÚÔÊ·Ób˜ ¬ÙÈ ˙ÔÜÌÂ Ûb Ì›· Ó¤· âÔ¯c ÛÙcÓ ïÔ›· Ôî ÂåÎfiÓÂ˜
ÂrÓ·È ïÏÔ¤Ó· Î·d Èe ÛËÌ·ÓÙÈÎb˜ ÁÈa ÙeÓ ÔÏÈÙÈÛÌe Î·d ÙcÓ Î·ıËÌÂÚÈÓfiÙËÙ¿ Ì·˜.
¶Ï¤ÔÓ ˙ÔÜÌÂ Û\ ≤Ó·Ó ÎfiÛÌÔ ¬Ô˘ ï ÙÚfiÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÙ¿‰ÔÛË˜ ÙÔÜ «Î·ÓfiÓ·», Ìb ôÏÏ·
ÏfiÁÈ· ì ÌÂÙ¿‰ÔÛË ÙÉ˜ ÎÏËÚÔÓÔÌÈÄ˜ Ì·˜, ö¯ÂÈ ÌÂÙ·ÏÏ·¯ıÂÖ àe ÙcÓ ñÂÚÔ¯c Ôf
ö¯ÂÈ àÔÎÙ‹ÛÂÈ Ùe ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÙÉ˜ ÂåÎfiÓ·˜ Ûb Û¯¤ÛË Ìb Ùe ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÙÔÜ ÚÔÊÔ-
ÚÈÎÔÜ ÏfiÁÔ˘. Δe âÚÒÙËÌ· ÂrÓ·È Î·›ÚÈÔ ÙfiÛÔ àe îÛÙÔÚÈÎÉ˜ ¬ÛÔ Î·d àe ıÂˆÚË-
ÙÈÎÉ˜ ÏÂ˘ÚÄ˜. \∞\ ·éÙe ÚÔÎ‡ÙÂÈ Ì›· ‚·ıÂÈa ÌÂÙ·ÌfiÚÊˆÛË ÙÉ˜ ÌÔÚÊÉ˜ ÙáÓ Ì¤-
ÛˆÓ ÌÂÙ¿‰ÔÛË˜ ÙáÓ ÔÏÈÙÈÛÙÈÎáÓ ·Ú·‰fiÛÂˆÓ, ÚÄÁÌ· Ôf âÈ‚¿ÏÏÂÈ Ì›·
âÓÙÂÏá˜ Î·ÈÓÔ‡ÚÁÈ· ıÂÒÚËÛË ÙÉ˜ Û¯¤ÛË˜ Ì·˜ Ìb Ùe ·ÚÂÏıeÓ Î·d ÙcÓ ÎÏËÚÔÓÔÌÈ¿
Ì·˜. ªÔÚÔÜÌÂ Óa ÚÔÛı¤ÛÔ˘ÌÂ, ÛËÌÂÈÒÓÂÈ ï àÚıÚÔÁÚ¿ÊÔ˜, Î·d Î¿ÙÈ âÈÏ¤ÔÓ:
¬ÙÈ Û‹ÌÂÚ· Ì¤Ûˇ̂  ÙáÓ ÂåÎfiÓˆÓ Û˘ÓÂÈ‰ËÙÔÔÈÔÜÌÂ ÙeÓ ë·˘Ùfi Ì·˜ Ûb ¬Ï· Ùa ÛÙÚÒ-
Ì·Ù· ÙÔÜ ÔÏÈÙÈÛÌÔÜ, ÙÉ˜ âÈÛÙ‹ÌË˜ Î·d ÙÉ˜ Ù¤¯ÓË˜. ^∏ Û˘ÓÂÈ‰ËÙÔÔ›ËÛË ÙÔÜ ë·˘-
ÙÔÜ Ì·˜ ÂrÓ·È ÌÔÓ¿¯· Ì›· Âå‰ÈÎc ÌÔÚÊc ÙÉ˜ ÂåÎfiÓ·˜.

Δe ÙÂÜ¯Ô˜ ÎÏÂ›ÓÂÈ Ìb ‚È‚ÏÈÔÎÚÈÙÈÎc ·ÚÔ˘Û›·ÛË ‰È·ÊfiÚˆÓ ıÂÔÏÔÁÈÎáÓ Ù›ÙÏˆÓ.
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™ÙcÓ ÚÒÙË Î·Ùa ÛÂÈÚa ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ (“Tertullianus on the

Pericope Adulterae (John 7.53-8.11)”) ï Andrãas Handl ÚÔÛ·ıÂÖ Óa ëÚÌËÓÂ‡ÛÂÈ
ÙcÓ ·ÓÙÂÏÉ àÔ˘Û›· àÓ·ÊÔÚÄ˜ àe ÙeÓ ΔÂÚÙ˘ÏÏÈ·Óe ÛÙcÓ ÂÚÈÎÔc Û¯ÂÙÈÎa Ìb
ÙeÓ \πËÛÔÜ Î·d Ùc ÌÔÈ¯·Ï›‰·, ÁÓˆÛÙc Û‹ÌÂÚ· àe Ùe ∫·Ùa \πˆ¿ÓÓËÓ ∂é·ÁÁ¤ÏÈÔ.
¶ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa Ùe âÂÈÛfi‰ÈÔ âÎÂÖÓÔ, Î·Ùa Ùe ïÔÖÔ ï \πËÛÔÜ˜ ÂrÂ ÙcÓ ÂÚ›ÊËÌË
ÊÚ¿ÛË: «ï àÓ·Ì¿ÚÙËÙÔ˜ ñÌáÓ ÚáÙÔ˜ ‚·Ï¤Ùˆ Ï›ıÔÓ â\ ·éÙ‹Ó» (∫·Ùa \πˆ¿ÓÓËÓ
8:7). ^√ Û. ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ Ìb ÂÈÛÙÈÎa âÈ¯ÂÈÚ‹Ì·Ù· ¬ÙÈ ·éÙc ì àÔ˘Û›· àÓ·ÊÔÚÄ˜
‰bÓ çÊÂ›ÏÂÙ·È Ûb âÛÎÂÌÌ¤ÓË ·Ú·ÛÈÒËÛË àe ÙeÓ Ï·ÙÖÓÔ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎe Û˘ÁÁÚ·-
Ê¤·, àÊÔÜ ·éÙc ‚Ú›ÛÎÂÙ·È Ûb ôÌÂÛË Û˘Ó¿ÊÂÈ· Ìb ÙcÓ âÓ Á¤ÓÂÈ ÂÚd ÌÂÙ·ÓÔ›·˜
âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc ‰È‰·ÛÎ·Ï›·. ^√ Handl Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ÛÙe Û˘Ì¤Ú·ÛÌ· ¬ÙÈ ì âÓ ÏfiÁˇˆ
ÂÚÈÎÔc Èı·ÓeÓ Óa qÙ·Ó âÓÙÂÏá˜ ôÁÓˆÛÙË ÛÙcÓ ÙÔÈÎc \∂ÎÎÏËÛ›· ÙÉ˜ ∫·Úı·Á¤-
ÓË˜, Î·Ùa Ùd˜ àÚ¯b˜ ÙÔÜ 3Ô˘ ·å.

™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· àÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì Û˘ÏÏÔÁÈÎc ÌÂÏ¤ÙË ÙáÓ Lieve van Hoof, ¶·Ó·ÁÈÒÙË
ª·Ó·ÊÉ Î·d Peter Van Nuffelen (“Philo of Carpasia, Ecclesiastical History (CPG

7512)”), ì ïÔ›· àÔÙÂÏÂÖ ÙcÓ editio princeps ‰‡Ô àÔÛ·ÛÌ¿ÙˆÓ àe Ùc ıÂˆÚÔ‡-
ÌÂÓË ó˜ ¯·Ì¤ÓË \∂ÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc ^πÛÙÔÚ›· ÙÔÜ º›ÏˆÓ·, âÈÛÎfiÔ˘ ∫·Ú·Û›·˜ ÙÉ˜
∫‡ÚÔ˘ (4Ô˜ ·å.). Δa àÔÛ¿ÛÌ·Ù·, Ùa ïÔÖ· ÚÔ¤Ú¯ÔÓÙ·È àe öÚÁ· Ôf àÔ‰›-
‰ÔÓÙ·È ÛÙeÓ \∞Ó·ÛÙ¿ÛÈÔ ÙeÓ ™ÈÓ·˝ÙË (7Ô˜ ·å.) Î·d ÙeÓ \∞Ó·ÛÙ¿ÙÈÔ \∞ÓÙÈÔ¯Â›·˜ (6Ô˜
·å.), ÂÚÈ¤¯Ô˘Ó àÓÂÎ‰ÔÙÔÏÔÁÈÎb˜ ‰ÈËÁ‹ÛÂÈ˜ Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙÔf˜ ‰ÈˆÁÌÔf˜ ÙÔÜ ¢ÈÔÎÏË-
ÙÈ·ÓÔÜ. √î ÛÛ. ÚÔÙÂ›ÓÔ˘Ó ¬ÙÈ Ùe ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ ÙáÓ ‰ÈËÁ‹ÛÂˆÓ ıa Ú¤ÂÈ Óa Î·Ù·-
ÓÔËıÂÖ Î¿Ùˆ àe Ùe ÚÖÛÌ· ÙáÓ ÂéÚ‡ÙÂÚˆÓ Û˘˙ËÙ‹ÛÂˆÓ Ôf öÏ·‚·Ó ¯ÒÚ· Î·Ùa Ùe
Ù¤ÏÔ˜ ÙÔÜ 4Ô˘ ·å. Î·d àÊÔÚÔÜÓ ÛÙa ¬ÚÈ· ÙÉ˜ âÈÛÎÔÈÎÉ˜ ‰ÈÎ·ÈÔ‰ÔÛ›·˜. ¶·Úa Ùe
ÁÂÁÔÓe˜ ¬ÙÈ ·éÙb˜ Ôî ‰ÈËÁ‹ÛÂÈ˜ âÓ‰Â¯ÔÌ¤Óˆ˜ Óa ö¯Ô˘Ó ÌË‰·ÌÈÓc îÛÙÔÚÈÎc àÍ›·, ì
\∂ÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc ^πÛÙÔÚ›· ÙÔÜ º›ÏˆÓ· ÂrÓ·È ÛËÌ·ÓÙÈÎc ÁÈa ÙcÓ Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÔÜ ú‰È-
Ô˘ ÙÔÜ îÛÙÔÚÈÔÁÚ·ÊÈÎÔÜ Âú‰Ô˘˜ ÙÉ˜ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜. ^√ º›ÏˆÓ ñÉÚÍÂ
≤Ó·˜ àe ÙÔf˜ ÚÒÙÔ˘˜ ‰È·‰fi¯Ô˘˜ ÙÔÜ ∂éÛÂ‚›Ô˘ ÛÙcÓ îÛÙÔÚÈÎc Û˘ÁÁÚ·Ê‹, àÏÏa
Ûb Î·Ì›· ÂÚ›ÙˆÛË ‰bÓ ıÂˆÚÔÜÛÂ Ùe öÚÁÔ ÙÔ˘ ó˜ Û˘Ó¤¯ÂÈ· ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜
^πÛÙÔÚ›·˜ ÙÔÜ ∂éÛÂ‚›Ô˘. ¶Ú¿ÁÌ·ÙÈ, ÌfiÓÔ Î·Ùa ÙeÓ 5Ô ·å., ÌÂÙa àe Ùc Ï·ÙÈÓÈÎc ÌÂ-
Ù¿ÊÚ·ÛË Î·d Û˘Ó¤¯ÂÈ· ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ ^πÛÙÔÚ›·˜ ÙÔÜ ∂éÛÂ‚›Ô˘ àe ÙeÓ
ƒÔ˘ÊÖÓÔ, àÔÎÙÄ ÂéÚ‡ÙÂÚË àÔ‰Ô¯c Ùe îÛÙÔÚÈÔÁÚ·ÊÈÎe öÚÁÔ ÙÔÜ âÈÛÎfiÔ˘ ∫·È-
Û·ÚÂ›·˜. ^∏ ÌÂÏ¤ÙË ÂÚÈÏ·Ì‚¿ÓÂÈ ÙcÓ öÎ‰ÔÛË, Ùc ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË Î·ıg˜ Î·d ÙeÓ Û¯Ô-
ÏÈ·ÛÌe ÙáÓ Û¯ÂÙÈÎáÓ àÔÛ·ÛÌ¿ÙˆÓ.

^∏ ÌÂÏ¤ÙË ÙÉ˜ ∏aude Morvan (« La tombe du cardinal Hugues Aycelin (†1297)

à Clermont. Le manifeste d’une famille au faîte de son ascension ») ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆ-
Ì¤ÓË ÛÙe âÏ¿¯ÈÛÙ· ÌÂÏÂÙËÌ¤ÓÔ Ù·ÊÈÎe ÌÓËÌÂÖÔ ÙÔÜ Î·Ú‰ÈÓ·Ï›Ô˘ Hugues Aycelin

Ôf ‚Ú›ÛÎÂÙ·È ÛÙc ¢ÔÌËÓÈÎ·Óc ªÔÓc ÙÔÜ ∫ÏÂÚÌeÓ ÛÙcÓ ∫ÂÓÙÚÈÎc °·ÏÏ›·. \∞Ú-
¯ÈÎa ì Û. Î·Ù·ı¤ÙÂÈ Ì›· ÚfiÙ·ÛË ÁÈa ÙcÓ âÓ‰Â¯fiÌÂÓË àÚ¯ÈÎc ÌÔÚÊc ÙÔÜ ÌÓËÌÂ›Ô˘,
‚·ÛÈ˙fiÌÂÓË Ûb ÚÒÈÌÂ˜ ÓÂˆÙÂÚÈÎb˜ ËÁb˜ Ôf ‰bÓ Âr¯·Ó Ì¤¯ÚÈ ÙÒÚ· àÍÈÔÔÈËıÂÖ
àe Ùc Û¯ÂÙÈÎc öÚÂ˘Ó·. ^∏ ÔÏ˘Ù¤ÏÂÈ· ÙáÓ ñÏÈÎáÓ Î·ıg˜ Î·d ì Û˘ÓıÂÙfiÙËÙ· ÙÔÜ
ÂåÎÔÓÔÁÚ·ÊÈÎÔÜ Î·d âÚ·Ï‰ÈÎÔÜ ÚÔÁÚ¿ÌÌ·ÙÔ˜ ÂrÓ·È àÛ˘Ó‹ıÈÛÙ· ÁÈa Ù¿ÊÔ ëÓe˜
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ÎÏËÚÈÎÔÜ, âÓá Ù·˘Ùfi¯ÚÔÓ· ı˘Ì›˙Ô˘Ó Ù·ÊÈÎa ÌÓËÌÂÖ· ÎÔÛÌÈÎáÓ àÚ¯fiÓÙˆÓ ÙÔÜ ‚·-
ÛÈÏÈÎÔÜ √úÎÔ˘ ÙáÓ ∫·¤ÙˆÓ j àÎfiÌË Î·d Ù¿ÊÔ˘˜ Ôf àÚÁfiÙÂÚ· ıa âÌÊ·ÓÈÛÙÔÜÓ
ÛÙcÓ ·ÈÎc ·éÏc ÙÉ˜ \∞‚ÈÓÈfiÓ. Δe Ù·ÊÈÎe ÌÓËÌÂÖÔ ¯ÚÔÓÔÏÂÖÙ·È àe ÙcÓ Morvan

àÓ¿ÌÂÛ· ÛÙe 1307 Î·d Ùe 1311, âÓá ï ¯ÔÚËÁe˜ Ù·˘ÙÔÔÈÂÖÙ·È Ìb ÙeÓ à‰ÂÏÊe ÙÔÜ
∫·Ú‰ÈÓ·Ï›Ô˘, àÚ¯ÈÂ›ÛÎÔÔ Gilles Aycelin, ï ïÔÖÔ˜ ı¤ÏËÛÂ ÙcÓ àÓ¤ÁÂÚÛË ëÓe˜
Ù·ÊÈÎÔÜ ÌÓËÌÂ›Ô˘ Ôf ıa Û˘Ì‚fiÏÈ˙Â ÙcÓ âÓÙ˘ˆÛÈ·Îc ‰‡Ó·ÌË ÙÉ˜ ÔåÎÔÁ¤ÓÂÈ¿˜
ÙÔ˘.

Te ı¤Ì· ÙÉ˜ ëfiÌÂÓË˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ àÊÔÚÄ ÛÙcÓ å‰¤· ÙÉ˜ ™˘Ófi‰Ô˘, Ùd˜ êÚÌÔ‰ÈfiÙË-
ÙÂ˜ Î·d Ùa ¬ÚÈ¿ ÙË˜, ¬ˆ˜ ·éÙa âÎÊÚ¿ÛÙËÎ·Ó àe ÎÔÚ˘Ê·›Ô˘˜ ¢È·Ì·ÚÙ˘ÚfiÌÂÓÔ˘˜
âÎÚÔÛÒÔ˘˜ ÙÔÜ ∫·ÓÔÓÈÎÔÜ ‰ÈÎ·›Ô˘ Î·Ùa ÙcÓ ÚÒÈÌË Ê¿ÛË ÙÉ˜ ªÂÙ·ÚÚ‡ıÌÈÛË˜
ÛÙd˜ àÚ¯b˜ ÙÔÜ 16Ô˘ ·å. («Concilio e diritto di resistenza agli esordi della Riforma

protestante»). ^√ Patrizio Foresta àÓ·Ï‡ÂÈ ÚˆÙ›ÛÙˆ˜ ÙcÓ âÈ¯ÂÈÚËÌ·ÙÔÏÔÁ›· ÙÔÜ
Johann von der Wyck, Û‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙcÓ ïÔ›· ì ™‡ÓÔ‰Ô˜ ÌÔÚÂÖ Óa àÔÙÂÏ¤ÛÂÈ
≤Ó· ÓÔÌÈÎe Î·d ÔÏÈÙÈÎe Ì¤ÛÔ ÁÈa Ùc ÓÔÌÈÌÔÔ›ËÛË Ì›·˜ âÓ‰Â¯fiÌÂÓË˜ àÓÙ›ÛÙ·ÛË˜
ÛÙeÓ ∞éÙÔÎÚ¿ÙÔÚ· Î·d ÙÔf˜ Û˘ÌÌ¿¯Ô˘˜ ÙÔ˘. ∞éÙc ì ÓÔÌÈÌÔÔ›ËÛË ıÂÌÂÏÈÒÓÂÙ·È,
Û‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙeÓ ™¿ÍÔÓ· Î·ÓÔÓÔÏfiÁÔ, ÛÙcÓ àÚ¯c ÙÔÜ Ê˘ÛÈÎÔÜ ‰ÈÎ·›Ô˘ ÙÉ˜ ·éÙÔ-
¿Ì˘Ó·˜, ¬ˆ˜ ·éÙe ‰È·ÌÔÚÊÒıËÎÂ ÛÙe ÎÔÈÓe ‰›Î·ÈÔ (ius commune) ÙÉ˜ ÌÂÛ·Èˆ-
ÓÈÎÉ˜ ‰ÈÎÔÓÔÌÈÎÉ˜ ·Ú¿‰ÔÛË˜. √î Û˘ÓÔ‰ÈÎb˜ ·éÙb˜ àÓÙÈÏ‹„ÂÈ˜, Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ï Û.,
ÁÓÒÚÈÛ·Ó ÂéÚÂÖ· ‰È¿‰ÔÛË ÛÙe ÚÒÈÌÔ ªÂÙ·ÚÚ˘ıÌÈÛÙÈÎe ÚÂÜÌ· Î·d ˘îÔıÂÙ‹ıË-
Î·Ó ÙÂÏÈÎa Î·d àe ÙeÓ ú‰ÈÔ ÙeÓ §Ô‡ıËÚÔ.

^√ Matteo Al Kalak ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («La nascita del catechismo romano») ·-
ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùa ÁÂÁÔÓfiÙ· Ôf ï‰‹ÁËÛ·Ó ÛÙcÓ âÂÍÂÚÁ·Û›· ÙÉ˜ ΔÚÈ‰ÂÓÙÈÓÉ˜ ∫·Ù‹¯Ë-
ÛË˜, Ôf ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÙËÎÂ ÛÙc ƒÒÌË àe Ùe Ù˘ÔÁÚ·ÊÂÖÔ ÙÔÜ òAÏ‰Ô˘ ª·ÓÔ‡ÙÈÔ˘ ÛÙa
1566. ªb Ùc ‚Ô‹ıÂÈ· Ó¤ˆÓ âÁÁÚ¿ÊˆÓ Ôf àÍÈÔÔÈÔÜÓÙ·È ÛÙcÓ öÚÂ˘Ó· ÁÈa ÚÒÙË
ÊÔÚ¿, ï Û. ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ÙcÓ àÎÚÈ‚É àÓ·Û‡ÓıÂÛË ÙáÓ ÁÂÁÔÓfiÙˆÓ Ôf ÌÂÛÔÏ¿‚ËÛ·Ó ÌÂ-
Ù·Íf ÙÉ˜ ïÏÔÎÏ‹ÚˆÛË˜ ÙÉ˜ ™˘Ófi‰Ô˘ ÙÔÜ ΔÚÈ‰¤ÓÙÔ˘ (1563) Î·d ÙcÓ âÎÙ‡ˆÛË ÙÉ˜
∫·Ù‹¯ËÛË˜ ÛÙc ƒÒÌË, âÍÂÙ¿˙ÔÓÙ·˜ Ùe öÚÁÔ ÙÉ˜ Û˘ÓÙ·ÎÙÈÎÉ˜ âÈÙÚÔÉ˜, Î·ıg˜ Î·d
Ùd˜ â·ÎfiÏÔ˘ıÂ˜ àÓ·ıÂˆÚËÙÈÎb˜ ·ÚÂÌ‚¿ÛÂÈ˜ ÙáÓ âÈÌÂÏËÙáÓ. Δ¤ÏÔ˜ ‰È·Ù˘ÒÓÔÓ-
Ù·È Î¿ÔÈÂ˜ ñÔı¤ÛÂÈ˜ ÁÈa Ì›· Ó¤· ëÚÌËÓÂ›· ÙÔÜ ¯ÂÈÚÔÁÚ¿ÊÔ˘ ÙÉ˜ ∫·Ù‹¯ËÛË˜ Ôf
ıËÛ·˘Ú›˙ÂÙ·È ÛÙc μ·ÙÈÎ·Óc μÈ‚ÏÈÔı‹ÎË Î·d Ì›· ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎc ¯ÚÔÓÔÏfiÁËÛË ÙáÓ
ÌÂÙ·ÁÂÓ¤ÛÙÂÚˆÓ ·ÚÂÌ‚¿ÛÂˆÓ Ôf ÂÚÈ¤¯ÔÓÙ·È Û\ ·éÙfi.

™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, ï Matteo Binasco (“A Powerful ‘Hibernese’: Luke Wadding and

His Diplomatic Role in Seventeenth-Century Rome”) Ú·ÁÌ·ÙÂ‡ÂÙ·È Ì›· Ó¤·
ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÛÙeÓ ‰ÈÏˆÌ·ÙÈÎe ÚfiÏÔ Ôf ‰È·‰Ú·Ì¿ÙËÛÂ Ì›· àe Ùd˜ ÛËÌ·ÓÙÈÎfiÙÂ-
ÚÂ˜ \πÚÏ·Ó‰ÈÎb˜ ·ÚÔ˘Û›Â˜ ÛÙc ƒÒÌË Î·Ùa ÙeÓ 17Ô ·å., ï ÊÚ·ÁÎÈÛÎ·Óe˜ Luc

Wadding. \∂Óá ì Ì¤¯ÚÈ ÙÒÚ· öÚÂ˘Ó· Âr¯Â ëÛÙÈ¿ÛÂÈ ÛÙc ÏÔÁÔÙÂ¯ÓÈÎc Î·d ıÂÔÏÔÁÈÎc
Û˘ÓÂÈÛÊÔÚa ÙÔÜ Wadding, ì ‰ÈÏˆÌ·ÙÈÎ‹ ÙÔ˘ ‰Ú·ÛÙËÚÈfiÙËÙ· ó˜ âÎÚÔÛÒÔ˘
ÙáÓ \πÚÏ·Ó‰ÈÎáÓ ™˘ÓÔÌÔÛÔÓ‰ÈáÓ ÛÙe ¶·ÈÎe ÎÚ¿ÙÔ˜ Î·Ùa ÙcÓ ÂÚ›Ô‰Ô 1641-
1649 Âr¯Â àÁÓÔËıÂÖ. ^∏ ·ÚÔÜÛ· ÌÂÏ¤ÙË ‚·Û›˙ÂÙ·È Ûb ÚˆÙÔÁÂÓb˜ à‰ËÌÔÛ›Â˘ÙÔ
àÚ¯ÂÈ·Îe ñÏÈÎe àe Ùc μ·ÙÈÎ·Óc μÈ‚ÏÈÔı‹ÎË, Ùe \∞Ú¯ÂÖÔ ÙÉ˜ °Ú·ÌÌ·ÙÂ›·˜ ÙÔÜ
∫Ú¿ÙÔ˘˜, Ùa \∞Ú¯ÂÖ· ÙÉ˜ \∂ÈÙÚÔÉ˜ ÁÈa Ùc ¢È¿‰ÔÛË ÙÉ˜ ¶›ÛÙË˜ (Propaganda
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Fidei), àÏÏa Î·d àe ôÏÏ· ÚˆÌ·˚Îa àÚ¯ÂÖ·, ¬ˆ˜ Ùe \∞Ú¯ÂÖÔ Doria Pamphilj.
™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË («La Facultad de teologia de la Universidad de

Barcelona a comienzos del siglo XVIII»), ï Rafael Ramis-Barcelò ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ
ÙcÓ âÍ¤ÏÈÍË ÙÉ˜ £ÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ ™¯ÔÏÉ˜ ÙÔÜ ¶·ÓÂÈÛÙËÌ›Ô˘ ÙÉ˜ μ·ÏÎÂÏÒÓË˜ àe Ùe
1700 ≤ˆ˜ Ùe 1717, ¬Ù·Ó ·éÙc ÌÂÙ·Ê¤ÚıËÎÂ ÛÙc ™ÂÚ‚¤Ú· ÙÉ˜ ∫·Ù·ÏÔÓ›·˜. ªb Ì›·
îÛÙÔÚÈÔÁÚ·ÊÈÎc ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ï Û. ÚÔÛ·ıÂÖ Óa ÊˆÙ›ÛÂÈ Ùd˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎb˜ Ù¿ÛÂÈ˜
àÏÏa Î·d Ùd˜ ÔÏÈÙÈÎb˜ àÓÙÈÏ‹„ÂÈ˜ Î·d Û˘ÌÌ·¯›Â˜ ÙáÓ Î·ıËÁËÙáÓ Î·Ùa Ùc ‰È¿ÚÎÂÈ·
ÙÔÜ ¶ÔÏ¤ÌÔ˘ ÙÉ˜ ^πÛ·ÓÈÎÉ˜ ¢È·‰Ô¯É˜. ^∏ ÌÂÏ¤ÙË ÂÚÈÏ·Ì‚¿ÓÂÈ â›ÛË˜ ≤Ó·Ó
âÌÏÔ˘ÙÈÛÌ¤ÓÔ Î·Ù¿ÏÔÁÔ ÙáÓ Î·ıËÁËÙáÓ, ÛÙeÓ ïÔÖÔ ÂÚÈÁÚ¿ÊÂÙ·È Ùe å‰ÂÔÏÔÁÈÎfi
ÙÔ˘˜ ÚÔÊ›Ï, ì âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc Î·d àÎ·‰ËÌ·˚Î‹ ÙÔ˘˜ ÔÚÂ›·, Ùa öÚÁ· ÙÔ˘˜, Î·ıg˜
Î·d ì Û˘Ì‚ÔÏ‹ ÙÔ˘˜ ÛÙa ÔÏÈÙÈÎa Î·d ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎa ÁÂÁÔÓfiÙ· Ôf öÏ·‚·Ó ¯ÒÚ·
âÎÂ›ÓË ÙcÓ ÂÚ›Ô‰Ô.

^∏ §·ÙÈÓÈÎc \∞ÌÂÚÈÎc ôÛÎËÛÂ å‰È·›ÙÂÚË ÁÔËÙÂ›· ÛÙÔf˜ ∂éÚˆ·›Ô˘˜ ÎÔÈÓˆÓÈÔ-
ÏfiÁÔ˘˜ Î·Ùa Ùc ‰È¿ÚÎÂÈ· ÙÉ˜ ‰ÂÎ·ÂÙ›·˜ ÙÔÜ \60, å‰È·›ÙÂÚ· Ì¿ÏÈÛÙ· Û’ âÎÂ›ÓÔ˘˜ Ôf
àÛ¯ÔÏÔÜÓÙ·Ó Ìb ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎa ˙ËÙ‹Ì·Ù·. ^√ Olivier Chatelan, ÛÙc ÌÂÏ¤ÙË ÙÔ˘ («
Michel Quoist, François Houtart. Deux itinéraires entre sociologie religieuse et

désir d’Amérique Latine (années 1950-1960 ») ëÛÙÈ¿˙ÂÈ ÙcÓ öÚÂ˘Ó¿ ÙÔ˘ Ûb ‰‡Ô
àÓÙÈÚÔÛˆÂ˘ÙÈÎa ·Ú·‰Â›ÁÌ·Ù· ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ Ù¿ÛË˜, ÛÙe °¿ÏÏÔ Michel Quoist

(1921-1997) Î·d Ùe μ¤ÏÁÔ François Houtart (1925-). ª¤Û· àe ÙcÓ ÌÂÏ¤ÙË ÙÉ˜ ÛÙ·-
‰ÈÔ‰ÚÔÌ›·˜ Î·d ÙáÓ ÚÒÈÌˆÓ ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÛÂˆÓ ·éÙáÓ ÙáÓ «‰È·ÓÔÔ‡ÌÂÓˆÓ ÎÏË-
ÚÈÎáÓ», ï Û. ÚÔÛ·ıÂÖ Óa âÓÙÔ›ÛÂÈ Î¿ÔÈ· ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎa ÎÏÂÈ‰Èa Ôf ‰ÈÂ˘ÎÔÏ‡-
ÓÔ˘Ó ÙcÓ Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÉ˜ å‰È·›ÙÂÚË˜ ≤ÏÍË˜ Ôf ôÛÎËÛÂ ì §·ÙÈÓÈÎc \∞ÌÂÚÈÎc Ûb Ì›·
ÁÂÓÈa ÎÏËÚÈÎáÓ Ôf ‰È·ÌÔÚÊÒıËÎ·Ó Ì¤Û· àe Ùe ÎÔÈÓˆÓÈÎe Î›ÓËÌ· ÙÉ˜ Action
catholique.

^√ ÙfiÌÔ˜ ÙáÓ ‰‡Ô ÚÒÙˆÓ ÙÂ˘¯áÓ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb ÙcÓ Î·ıÈÂÚˆÌ¤ÓË ‚È‚ÏÈÔ-
ÎÚÈÙÈÎc ·ÚÔ˘Û›·ÛË öÚÁˆÓ Ôf àÊÔÚÔÜÓ ‰È¿ÊÔÚÂ˜ Ù˘¯b˜ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜
^πÛÙÔÚ›·˜, ¯ˆÚÈÛÌ¤Ó· Î·Ùa ıÂÌ·ÙÈÎ‹, àÏÏa Î·d Ìb ‚¿ÛË Ùd˜ ‰È¿ÊÔÚÂ˜ ¯ÚÔÓÔÏÔÁÈÎb˜
ÂÚÈfi‰Ô˘˜.


