
Περιοδικὰ Ἀνάλεκτα

Revue Biblique, τόμ. 130, τεῦχ. 4 (2023) 

Τὸ τέταρτο τεῦχος τῆς περιοδικῆς ἔκδοσης τῆς Γαλλικῆς Βιβλικῆς καὶ Ἀρχαιο-
λογικῆς Σχολῆς στὴν Ἱερουσαλὴμ γιὰ τὸ 2023 ἀνοίγει μὲ τὸ ἄρθρο τοῦ James Seth 
Adcock: “Woe, Destruction, Ruin, and Decay: Patterns in Both Archaeology and 
the Hebrew Bible which Indicate the Deliberate Destruction of Cultic Installations” 
[σσ. 481-504]. Σὲ αὐτὸ ὁ σ. διερευνᾶ τὶς διακριτὲς παραλλαγὲς μεταξὺ σκόπιμων 
ἐσωτερικῶν καὶ ἐξωτερικῶν καταστροφῶν λατρευτικῶν χώρων, ποὺ σημειώνονται 
στὴ διάρκεια δύο διαφορετικῶν φάσεων στὴ ζωὴ μιᾶς πόλεως. Παρατηρεῖ ὅτι στὴ 
μακρὰ διάρκεια ζωῆς μιᾶς πόλης ὑπάρχουν παραδείγματα σκόπιμων καταστροφῶν 
λατρευτικῶν ὑλικῶν καὶ κατασκευῶν σὲ τοποθεσίες τοῦ Ἰσραήλ. Ἐνδεικτικὰ ὁ σ. 
σημειώνει ὅτι οἱ βιβλικοὶ βασιλεῖς, ὅπως ὁ Ἀσά, ὁ Ἰηοῦ, ὁ Ἐζεκίας καὶ ὁ Ἰωσίας 
προχώρησαν σὲ κατεδαφίσεις λατρευτικῶν ἐγκαταστάσεων στὰ βασίλειά τους. 
Ἔτσι, στὴν τελευταία φάση ὕπαρξης μιᾶς πόλεως, ὅταν αὐτὴ καταστρέφεται ἀπὸ 
ξένους ἐχθροὺς μπορεῖ νὰ παρατηρηθοῦν ἐξωτερικὲς σκόπιμες καταστροφές, ὅπως 
καὶ στὴν Ἑβραϊκὴ Βίβλο, ὅπου περιγράφονται οἱ πολεμικὲς ὁδηγίες τοῦ Ἰησοῦ 
τοῦ Ναυῆ πρὸς τὸν Ἰσραὴλ γιὰ τὴν κατεδάφιση τῶν θρησκευτικῶν χώρων τῶν 
Χαναναίων.

Ἀκολουθεῖ ἡ μελέτη τῶν Mitka R. Golub καὶ Shira J. Golani, μὲ τίτλο: “Personal 
Names in the ‘United Monarchy’ Biblical Narratives: A Comparative Study” [σσ. 
505-523], στὴν ὁποία γίνεται μία συγκριτικὴ προσέγγιση τῶν προσωπικῶν ὀνο-
μάτων ποὺ συνελέγηκαν καὶ ἀναλύθηκαν ἀπὸ τὰ βιβλία Σαμουήλ (περίοδος 
βασιλείας Σαοὺλ καὶ Δαβίδ) καὶ Βασιλέων (τελευταῖες ἡμέρες τοῦ Δαβὶδ καὶ ἡ βα-
σιλεία τοῦ Σολομῶντος), καθὼς καὶ τῶν Χρονικῶν στὴν περίοδο τῆς «Ἡνωμένης 
Μοναρχίας» (ἑνωμένο ἰσραηλιτικὸ βασίλειο Ἰσραὴλ καὶ Ἰούδα), τόσο μεταξύ τους 
ὅσο καὶ μὲ τὰ ἀντίστοιχα ἰουδαϊκὰ ἀπὸ ἐπιγραφικὰ εὑρήματα, ὥστε νὰ κατανοηθεῖ 
καλύτερα καὶ εἰς βάθος ἡ προέλευση αὐτῶν τῶν ὀνομάτων. Οἱ δύο συγγραφεῖς μᾶς 
ἀποκαλύπτουν μία ἐντυπωσιακὴ ὁμοιότητα στὰ χαρακτηριστικὰ τῶν διαφόρων 
ὁμάδων ὀνομάτων, ποὺ εἶναι μοναδικὲς γιὰ τὰ Χρονικά, ἀναδεικνύοντας μία 
ὀνομαστικὴ πραγματικότητα παρόμοια μὲ αὐτὴν τοῦ Ἰούδα, ἀπὸ τὸν 8ο ἕως τὶς 
ἀρχὲς τοῦ 6ου αἰ. π.Χ. Τὰ χαρακτηριστικὰ τῶν ὀνομάτων στὰ βιβλία Σαμουήλ 
καὶ Βασιλέων εἴτε εἶναι μοναδικὰ εἴτε κοινὰ μὲ τὰ ἀντίστοιχα τῶν Χρονικῶν· 
ὑποδηλώνουν μία ὀνομαστικὴ πραγματικότητα προγενέστερη ἀπὸ ἐκείνη τοῦ 
Ἰούδα τοῦ 8ου αἰ. π.Χ.

Ἐν συνεχείᾳ, τὸ ἄρθρο τοῦ Gad Barnea μὲ θέμα: “Dating Amos’ Oracles against 
the Nations: Metaphors of Neo-Assyrian Campaigns” [σσ. 524-551], μᾶς μεταφέρει 
στοὺς χρησμοὺς τοῦ Ἀμὼς κατὰ τῶν ἐθνῶν (Ἀμὼς 1, 3-2,16) μὲ τὴν ἐπιγραφή 
(Ἀμὼς 1, 1-2) νὰ ἀποτελεῖ μία σημαντικὴ πηγὴ γιὰ ὅλους τοὺς ἐπιστημονικοὺς 
κλάδους τῆς περὶ ἐξορίας μελέτης ἀπὸ τὶς βιβλικὲς σπουδὲς μέχρι τὴν ἱστορία 
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καὶ τὴν ἀρχαιολογία τῆς ἀρχαίας Ἐγγὺς Ἀνατολῆς. Ἡ παροῦσα μελέτη προτείνει 
μία νέα προσέγγιση ὡς πρὸς τὴ χρονολόγηση τῶν χρησμῶν, μὲ τοὺς μελετητὲς νὰ 
ὑποστηρίζουν γενικὰ ὅτι τὸ σῶμα τοῦ Ἀμὼς δὲν παρουσιάζει καμμία πληροφορία 
γύρω ἀπὸ τὶς νεο-ασσυριακὲς ἐκστρατεῖες τοῦ 8ου αἰ. π.Χ., ἡ ἀνάλυση ὅμως ποὺ 
γίνεται ἐδῶ καταδεικνύει μία ἐντυπωσιακὴ προσκόλληση –εἰδικὰ στὰ χρόνια 
τοῦ Τιγκλὰθ Πιλεσὲρ τοῦ Γ΄– ποὺ ἀποκαλύφθηκε μέσα ἀπὸ τὴν παρωνυμία, τὶς 
ἀλληγορίες καὶ τὶς μεταφορὲς ποὺ ἐπεξεργάσθηκαν προσεκτικὰ ὁ συγγραφέας ἢ 
οἱ συγγραφεῖς τοῦ Ἀμώς.

Ἡ ἑπόμενη κατὰ σειρὰν μελέτη ἀνήκει στὸν Juan Manuel Tebes καὶ φέρει τὸν 
τίτλο: “Sacred Travels in the Arid Southern Levant and the Northern Arabia and the 
Sojourn Traditions” [σσ. 552-591]. Σὲ αὐτὴν ὁ σ. προβαίνει σὲ μία ἐπανεκτίμηση τῶν 
στοιχείων γύρω ἀπὸ τὴν πρακτικὴ τῶν ἱερῶν ταξιδιῶν (προσκυνήματα) στὸν ἄνυδρο 
νότιο Λεβάντε καὶ τὴ βόρεια Ἀραβία κατὰ τὴν πρώτη χιλιετία μ.Χ., διερευνώντας 
τὴ σχέση τους μὲ τὶς βιβλικὲς παραδόσεις τῆς παραμονῆς στὴν ἔρημο. Ὑποστηρίζει 
ὅτι τὰ ἱερὰ ταξίδια ἀποτελοῦσαν σημαντικὸ στοιχεῖο στὸν θρησκευτικὸ καὶ 
μεταθανάτιο κόσμο τῶν ντόπιων λαῶν, γιὰ τοὺς ὁποίους ἡ (ἐκ νέου) ἐπίσκεψη καὶ 
ἡ (ἀνα-)κατασκευὴ ἀρχαίων ἱερῶν τόπων ἦταν συνήθης πρακτική. Ἀκολουθώντας 
μία διεπιστημονικὴ προσέγγιση, ὁ σ. ἀναλύει τὰ συγκεκριμένα στοιχεῖα ἑστιά-
ζοντας στὶς ἀρχαιολογικὲς καὶ ἐπιγραφικὲς ὑπογραφὲς τοῦ προσκυνήματος. 
Πρόκειται γιὰ μία προσέγγιση μακρᾶς διάρκειας, ποὺ ἐπιτρέπει νὰ δοῦμε πῶς οἱ 
ποικίλες παραδόσεις ποὺ σχετίζονται μὲ τὴν παραμονὴ στὴν ἔρημο υἱοθετήθηκαν, 
ἐπαναπροσδιορίσθηκαν καὶ ἀναδιαμορφώθηκαν μὲ οὐσιαστικοὺς τρόπους στὸ 
πέρασμα τοῦ χρόνου.

Τέλος, ἀκολουθοῦν τὸ ἐπιγραφικὸ σημείωμα τοῦ Émile Puech μὲ θέμα: 
«L’ostracon cananéen du bol chypriote du Bronze Récent I à Lakish» [σσ. 592-599] 
καὶ τὸ φιλολογικὸ σημείωμα τῆς Christa Müller-Kessler μὲ τίτλο: “תוישא, תוושא in 
Targumic Aramaic (Isaiah 25:11) and its Aramaic Cognates” [σσ. 600-602].

Τὸ τεῦχος ὁλοκληρώνεται μὲ τὴν καθιερωμένη στήλη βιβλιοκρισιῶν σὲ προσφάτως 
δημοσιευμένες μονογραφίες ἀπὸ τὸν χῶρο τῶν Βιβλικῶν σπουδῶν.

Biblica, τόμ. 104, τεῦχ. 3 (2023) 

Τὸ τρέχον τεῦχος τῆς ἐκδόσεως τοῦ Ποντιφικοῦ Βιβλικοῦ Ἰνστιτούτου τῆς 
Ρώμης, ποὺ εἶναι ἀφιερωμένη στὶς βιβλικὲς μελέτες τῆς Παλαιᾶς καὶ τῆς Καινῆς 
Διαθήκης ἀλλὰ καὶ στὴ διαθρησκευτικὴ λογοτεχνία, ἀνοίγει μὲ τὴ μελέτη τοῦ Dieter 
Böhler ὑπὸ τὸν τίτλο: „Die Kleider in Gen 3, 21: Zum Vegetarismus und Veganismus 
in der Urgeschichte“ [σσ. 317-328]. Ὁ σ. θεωρεῖ ὅτι ἡ συνήθης μετάφραση «χιτῶνες 
ἀπὸ δέρμα» γιὰ τὸ ἔνδυμα ποὺ ἔφτιαξε ὁ Θεὸς γιὰ τόν «Ἀδὰμ καὶ τὴ γυναῖκα 
του» στὸ Γεν. 3, 21 δὲν εὐσταθεῖ. Μᾶλλον θὰ πρέπει νὰ μεταφρασθεῖ ὡς «χιτῶνες 
γιὰ τό (γυμνό) δέρμα (τῶν ἀνθρώπων)», ἀφοῦ τὸ vegan ἰδεῶδες τῆς πλήρους μὴ 
βίας στὸν Κῆπο τῆς Ἐδὲμ φαίνεται νὰ ἰσχύει μέχρι καὶ τὸ τέλος τοῦ Γεν. 3. 
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Ἀκολουθεῖ ἡ μελέτη τοῦ Yair Segev ποὺ φέρει τὸν τίτλο: “Solomon at Gibeon 
(1 Kgs 3, 4-15; 2 Chr 1, 2-13): What was the Chronicler’s Source?” [σσ. 329-
349]. Στὴ μελέτη αὐτὴ ὁ σ. ἐπανεξετάζει τὴ σχέση μεταξὺ τῶν δύο ἀφηγήσεων 
τῆς Θεοφανείας τῆς Γαβαῶν (1 Βασ. 3, 4-15· 2 Χρον. 1, 1-13) καὶ αὐτὸ διότι 
τελευταῖα ἕνας αὐξανόμενος ἀριθμὸς μελετητῶν ἰσχυρίζεται ὅτι ὁ χρονικογράφος 
χρησιμοποίησε διαφορετικὴ πρόταση ἢ μία χαμένη πηγὴ ποὺ μοιράζεται μὲ 
αὐτήν (τοῦ βιβλίου) τῶν Βασιλέων ἢ μία διαφορετικὴ ἐκδοχὴ μὲ ἐλάχιστα ἕως 
καθόλου δευτερονομιστικὰ στοιχεῖα. Στὴν παροῦσα ἐργασία προτείνεται μία 
νέα προσέγγιση τοῦ προβλήματος, μὲ ἐνσωμάτωση λογοτεχνικῶν καὶ κειμενικῶν 
κριτηρίων, ἐπεκτείνοντας παράλληλα τὴ συζήτηση μὲ τρόπο ποὺ νὰ συμπεριλάβει 
καὶ ἄλλα συναφῆ κείμενα στὴν ἀφήγηση τοῦ Σολομῶντος στὰ βιβλία τῶν Βασιλέων 
καὶ τῶν Χρονικῶν.

Παραμένοντας στὸν χῶρο τῆς Παλαιᾶς Διαθήκης, ἀκολουθεῖ τὸ ἄρθρο τοῦ 
William S. Morrow μὲ τίτλο: “The הנמא in Nehemiah 10: An Imitation of Mesopotamian 
Contracts from the Long Sixth Century B.C.E.” [σσ. 350-368], ὅπου ὁ σ. σημειώνει 
ὅτι στὸ κεφάλαιο 10 του Νεεμία ἐντοπίζει οὐσιώδεις παραλληλισμοὺς μὲ τὶς 
νεο- καὶ ὑστερο-βαβυλωνιακὲς συμβάσεις. Ὅπως καὶ αὐτές, περιέχει κατάλογο 
τῶν συμβαλλομένων μερῶν τῆς συμφωνίας, μὲ δήλωση ὅτι ἔχει δοθεῖ ὅρκος καὶ 
προϋποθέσεις σὲ α΄ πρόσωπο πληθυντικοῦ. Ὡστόσο, ἀρκετὰ χαρακτηριστικὰ 
δείχνουν ὅτι τὸ κανονικὸ κείμενο τοῦ Νεεμία 10 ἀποτελεῖ λογοτεχνικὴ ἀπομίμηση 
αὐτῆς τῆς παράδοσης, γεγονὸς ποὺ δικαιολογεῖται καὶ γιὰ μία προγενέστερη 
ἐκδοχὴ τοῦ κεφαλαίου. Καὶ οἱ δύο συνθέσεις, ὡς παραδείγματα μετα-ἀποικιακοῦ 
μιμητισμοῦ, ὑπενθυμίζουν τὶς συνθῆκες στὴ διάρκεια τῆς περσικῆς ἐποχῆς, ὅταν 
ἡ κοινότητα δεσμεύθηκε νὰ ὑποστηρίξει τὴν ἵδρυση τοῦ ναοῦ τῆς Ἱερουσαλὴμ μὲ 
ὅρκο. 

Ἡ ἑπόμενη μελέτη τοῦ τεύχους ἀνήκει στὸν Andrew W. Litke μὲ τίτλο: 
“Prototypes and Targumim: Towards a Definition of Targum” [σσ. 369-388], ὅπου 
ὁ σ. ὑποστηρίζει ὅτι ὁ ὁρισμὸς τῶν Ταργκουμὶμ ὑπῆρξε ἕνα ἀμφιλεγόμενο ζήτημα, 
κυρίως λόγῳ τῶν πολὺ διαφορετικῶν τρόπων μὲ τοὺς ὁποίους οἱ ταργκουμιστὲς 
μεταφράζουν τὸ ἀρχικὸ κείμενο στὴν Ἑβραϊκὴ Βίβλο. Στὴ μελέτη αὐτὴν ὁ 
σ. χρησιμοποιεῖ τὶς ἐξελίξεις στὴ γνωστικὴ ἐπιστήμη, δηλαδὴ τὴ θεωρία τῶν 
πρωτοτύπων, γιὰ νὰ περιγράψει τὸ εἶδος κατηγοριοποιώντας τὰ ταργκουμὶμ μὲ 
τὸν τρόπο ποὺ ὁ νοῦς κατηγοριοποιεῖ τὰ φυσικὰ ἀντικείμενα. Γιὰ τὸν λόγο αὐτόν, 
προτείνει πέντε γνωρίσματα διαφορετικοῦ ἐπιπέδου βαρύτητας, ποὺ μποροῦν 
νὰ λειτουργήσουν ἀπὸ κοινοῦ μὲ τὸ πολιτισμικὰ ἐξαρτημένο περιβάλλον τῶν 
ταργκουμίμ, σχηματίζοντας στὸ μυαλὸ ἕνα Gestalt (βιωματικὴ προσέγγιση). Αὐτὸ 
ἐπιτρέπει σὲ ὁρισμένα ταργκουμὶμ νὰ εἶναι περισσότερο πρωτότυπα ἔναντι ἄλλων, 
τὰ ὁποῖα εἶναι πιὸ κοντὰ στὰ ἀσαφῆ ὅρια τοῦ εἴδους.

Περνώντας στὴν Καινὴ Διαθήκη, ἔχουμε τὸ ἄρθρο τοῦ Juraj Feník, μὲ τίτλο: “The 
Christology of Peter’s Call (John 1, 42)” [σσ. 389-404], στὸ ὁποῖο ἀναπτύσσεται ἡ 
ἱστορία τῆς κλήσεως τοῦ Πέτρου στὸ κατὰ Ἰωάννην (1, 40-42), ποὺ εἶναι ἰδιαίτερη 
γιὰ πολλοὺς λόγους. Ὁ σ., ἀντὶ νὰ ἐπικεντρωθεῖ στὸν Πέτρο, στρέφεται πρὸς 
τὴ χριστολογικὴ διάσταση τοῦ κειμένου, ὅπου καταδεικνύει ὅτι τὰ ἐπὶ μέρους 



Θεολογία 4/2023

238238

χριστολογικὰ γνωρίσματα ποὺ ἀπεικονίζονται σὲ αὐτὸ προϊδεάζουν γιὰ ὁρισμένα 
ἀπὸ τὰ τυπικὰ χριστολογικὰ θέματα τοῦ κατὰ Ἰωάννην. Ἂν καὶ ἡ ἑνότητα συνήθως 
τιτλοφορεῖται ὡς ἡ «κλήση τοῦ Πέτρου», ὁ σ. πιστεύει ὅτι θὰ μποροῦσε ἐπίσης 
νὰ ὀνομασθεῖ καὶ ὡς ἡ «πρώτη ἐπίδειξη τῶν θείων ἰδιοτήτων τοῦ Ἰησοῦ», μὲ τὴ 
θεϊκότητα τοῦ Ἰησοῦ νὰ ὑποδηλώνεται ἐδῶ διακριτικά, ἰδίως μὲ μία μεταφορὰ 
ἰδιοτήτων ποὺ ἀποδίδονται στὸν Θεὸ τῆς Π.Δ.

Ἐν συνεχείᾳ ἀκολουθεῖ ἡ μελέτη τοῦ Antonio Landi μὲ θέμα: “Gesù e la tipologia 
del Servitore: La rilevanza della citazione di Is 53, 7-8 in At 8, 32-33 e nell’opera 
lucana” [σσ. 405-425]. Σὲ αὐτὴν ὁ σ. σημειώνει ὅτι τὸ ἀπόσπασμα τοῦ Ἠσ. 53, 7-8 
στὶς Πράξεις 8, 32-33 ἔχει τριπλῆ ἐπίδραση. Στὸ ἐπίπεδο τῆς πλοκῆς, ὑποστηρίζει 
ὅτι οἱ λόγοι γιὰ τὴν ἀθωότητα καὶ τὴν ταλαιπωρία τοῦ δούλου σηματοδοτοῦν 
τὴν ἐξέλιξη τῆς ἀφηγηματικῆς ἀκολουθίας τῶν Πράξεων 8, 4-12, 25. Ἐπιπλέον, 
τὸ πρότυπο τοῦ δούλου τοῦ Γιαχβὲ καθιστᾶ δυνατὸ νὰ ἀναγνωρίσουμε στὸν 
Ἰησοῦ τὴ μορφὴ τοῦ προφήτη ποὺ ἀπορρίφθηκε ἀπὸ τὸν λαό, ἀλλὰ ἐξυψώθηκε 
ἀπὸ τὸν Θεό. Ὁ σ. ὁλοκληρώνει τὴ μελέτη του λέγοντας ὅτι χωρίο τοῦ Ἠσαΐα 
εἶναι λειτουργικὸ στὸ θεολογικὸ σχέδιο τοῦ Λουκᾶ, ποὺ προβλέπει τὴν ὑποδοχὴ 
ὅσων γιὰ φυσικούς, ἐθνοτικούς, θρησκευτικοὺς λόγους (ὅπως στὴν περίπτωση τοῦ 
εὐνούχου) ἀποκλείσθηκαν ἀπὸ τὸν Ἰουδαϊσμὸ τῆς περιόδου τοῦ Β΄ Ναοῦ.

Ἡ τελευταία μελέτη τοῦ τεύχους ἀνήκει στὸν Michael Sommer μὲ τίτλο: 
„Fremdheit im ersten Petrusbrief und bei Dion Chrysostomos – Gedanken eines 
Kynikers als Lektürehilfe für die Theologie von 1 Petrus?“ [σσ. 426-448]. Σὲ αὐτὴν 
ὁ σ. παρουσιάζει ὅτι ἡ Α´ Ἐπιστολὴ τοῦ Πέτρου περιέχει ὄχι μόνον ἑβραϊκὲς 
παραδόσεις, ἀλλὰ καὶ παραλληλισμοὺς μέ (λαϊκούς) φιλοσοφικοὺς λόγους. Μία 
παράλληλη ἀνάγνωση τῶν λόγων τοῦ Δίωνος Χρυσοστόμου καὶ τῆς Α´ Ἐπιστολῆς τοῦ 
Πέτρου ἀποκαλύπτει διανοητικὲς ὁμοιότητες καὶ κοινὰ μοτίβα ἐπιχειρηματολογίας, 
μὲ τοὺς δύο συγγραφεῖς νὰ χρησιμοποιοῦν τὴν κατηγορία τῆς ἀλλοδαπότητας μὲ 
συγκρίσιμο τρόπο. Βεβαίως ἡ μελέτη αὐτὴ δὲν σκοπεύει νὰ ἀποδείξει λογοτεχνικὲς 
ἐξαρτήσεις, ἀφοῦ στέκεται στὴν σύγκριση ποὺ καταδεικνύει τὴν πολυπλοκότητα 
τῆς θεολογικῆς ἐπιχειρηματολογικῆς δομῆς τῆς Α´ Ἐπιστολῆς τοῦ Πέτρου.

Τὸ τεῦχος κλείνει μὲ τὶς καθιερωμένες στῆλες βιβλιογραφικῆς ἀνασκόπησης 
ἄρθρων, βιβλιοκρισιῶν καὶ παρουσίασης τῆς τρέχουσας ἐπιστημονικῆς βιβλιο-
γραφίας.

Istina, τόμ. 68, τεύχ. 3-4 (2023)  

Τὸ τρίτο καὶ τὸ τέταρτο τεῦχος τοῦ τρέχοντος τόμου τῆς περιοδικῆς ἔκδοσης 
τοῦ ὁμώνυμου Κέντρου Οἰκουμενικῶν Σπουδῶν μὲ ἕδρα τὸ Παρίσι, κυκλοφορεῖ 
ὡς ἑνιαῖο τεῦχος καὶ εἶναι ἀφιερωμένο στὸν Michel Mallèvre. Τὸ τεῦχος ἀνοίγει 
μὲ τὸ ἄρθρο τοῦ Stephen G. Brown μὲ τίτλο: «Le mouvement œcuménique au défi 
du christianisme mondial. La contribution de Michel Mallèvre à la compréhension 
mondiale de l'œcuménisme» [σσ. 255-265]. Σὲ αὐτὸ ὁ σ. κάνει μία ἀνασκόπηση στὴν 
περίοδο 2010-2023, ὅταν ὁ Michel Mallèvre ἦταν ἀρχισυντάκτης τοῦ περιοδικοῦ 
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Istina καὶ φρόντιζε νὰ καλύπτει τὸ σύνολο τῆς οἰκουμένης, δίδοντας προσοχὴ στὶς 
ἀλλαγὲς ποὺ σημειώνονταν στὸν παγκόσμιο χριστιανισμό, ἀλλὰ καὶ στὶς κοινότητες 
καὶ τὰ δίκτυα ποὺ δὲν ἀποτελοῦσαν ἀκόμη μέρος τῆς Οἰκουμενικῆς Κίνησης.

Ἕπεται ἡ μελέτη τοῦ Grigorios D. Papathomas, μητροπολίτη Περιστερίου, μὲ θέμα: 
«Solidarité et justice pour l’Estonie» [σσ. 267-279], στὴν ὁποίαν ὁ σ. παρουσιάζει 
τὸ θέμα τῆς Ὀρθόδοξης Ἐκκλησίας τῆς Ἐσθονίας, μὲ ἀφετηρία τὸ ἔτος 2023 ποὺ 
σηματοδοτεῖ τὴν ἑκατονταετηρίδα ἀπὸ τὴν ἔκδοση τοῦ τόμου αὐτονομίας, ὁ ὁποῖος 
ἐπανενεργοποιήθηκε μετὰ ἀπὸ τὴ σοβιετικὴ κατοχή (1945-1991). Συμπληρωματικὰ 
πρὸς αὐτὸ λειτουργεῖ καὶ ἡ Συμφωνία τῆς Ζυρίχης τοῦ 1996, ἡ ὁποία προβλέπει 
τὴν ἀμοιβαία ἀναγνώριση τῆς Αὐτόνομης Ὀρθόδοξης Ἐκκλησίας τῆς Ἐσθονίας 
καὶ τῆς ἐπισκοπῆς τῆς Ρωσικῆς Ὀρθόδοξης Ἐκκλησίας στὴν Ἐσθονία. Ὡστόσο, ἡ 
Ρωσικὴ Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία δὲν ἐφάρμοσε ποτὲ αὐτὴ τὴ συμφωνία, θεωρώντας 
τὴν Ἐσθονία μέρος τοῦ «παν-ρωσικοῦ» ἔθνους, μὲ ὅποιες συνέπειες συνεπάγεται 
αὐτὸ γιὰ τὴ δικαιοσύνη. 

Παραμένοντας στὸν χῶρο τῆς Ὀρθόδοξης Ἐκκλησίας, ὁ Hyacinthe Destivelle μὲ τὸ 
ἄρθρο του μὲ θέμα: «“À l’é de l’Orient”. Ce que les catholiques peuvent apprendre 
de la synodalité orthodoxe» [σσ. 281-290], προβάλλει ἀπὸ τὴν σκοπιὰ ἑνὸς 
οἰκουμενισμοῦ ποὺ ἐκλαμβάνεται ὡς «ἀνταλλαγὴ δώρων» τὴ θέση ὅτι ἡ Καθολικὴ 
Ἐκκλησία θὰ μποροῦσε νὰ ἀντλήσει ἔμπνευση ἀπὸ τὴν πλουραλιστικὴ κατανόηση 
καὶ τὶς ποικίλες πρακτικὲς τῆς συνοδικότητας τῆς Ὀρθόδοξης Ἐκκλησίας καὶ τῶν 
Ἀνατολικῶν Ὀρθόδοξων Ἐκκλησιῶν.

Ἐν συνεχείᾳ, μετατοπιζόμενοι σὲ διάφορες ἔννοιες τῆς Θεολογίας, ἡ μελέτη τοῦ 
Bernard Coyault μὲ τίτλο: «Pour une théologie publique. Sagesse partagée et échange 
de dons» [σσ. 291-305], μᾶς μεταφέρει σὲ ἕνα σύγχρονο θέμα, αὐτὸ τῆς δημόσιας 
θεολογίας. Ἀναπτύσσει τὴν ἄποψη ὅτι ἡ θεολογία –μία στοχαστικὴ δήλωση γιὰ τὸν 
Θεό, γιὰ τὴν ἀνθρώπινη ἀξιοπρέπεια, γιὰ τὸ ζήτημα τῆς προέλευσης ἢ τοῦ τέλους/
τελικότητας τῆς ζωῆς– μπορεῖ νὰ βγεῖ ἀπὸ τὰ ὅρια τῶν κοινοτήτων πίστεως καὶ 
νὰ εἰσέλθει στὴ δημόσια σκηνή, μὲ προϋποθέσεις ποὺ θὰ ἔχουν καθορισθεῖ μὲ 
σαφήνεια. 

Ἀκολουθεῖ τὸ ἄρθρο τῆς Anne-Cathy Graber μὲ τίτλο: «De la non-violence passive 
à la non-violence active: un changement dans la tradition mennonite» [σσ. 307-318], 
στὸ ὁποῖο ἡ σ. θέτει ἐρωτήματα γιὰ τὴν εἰρήνη, τὴν ἀπουσία συγκρούσεων ἢ τὴν 
ἐνεργὸ ἀναζήτηση τῆς δικαιοσύνης στὸ πλαίσιο τῆς διερεύνησης τῆς ταυτότητας τῶν 
Μεννονιτῶν, γνωστῆς γιὰ τὸν εἰρηνισμό της, ποὺ ὑπέστη μία θεολογικὴ μεταστροφὴ 
στὸν 20ὸ αἰῶνα. Στὸ ἄρθρο ἀναλύονται διεξοδικὰ τὰ στάδια καὶ τὰ ζητήματα 
αὐτῆς τῆς μεταστροφῆς.

Ἀκολούθως ἔχουμε δύο κείμενα ποὺ καλύπτουν διάφορες ὁμάδες τοῦ προ-
τεσταντικοῦ χριστιανισμοῦ. Τὸ πρῶτο εἶναι τοῦ Étienne Lhermenault μὲ τίτλο: 
«Formation chez les évangéliques: la Bible comme fondement» [σσ. 319-332] καὶ 
ἐπικεντρώνεται στοὺς Γάλλους Εὐαγγελικούς, ποὺ παρὰ τὴ μεγάλη τους ποικιλο-
μορφία εἶναι λιγώτερο ἢ περισσότερο ἀφοσιωμένοι στὴ θεολογικὴ κατάρτιση, 
ἂν καὶ προτιμοῦν τὴ βιβλικὴ γνώση λόγῳ τῆς αὐθεντίας τῆς Ἁγίας Γραφῆς ὡς 
θεμέλιο τῆς πίστεως. Παράλληλα ὁ σ. σημειώνει ὅτι τὰ ἑπόμενα χρόνια τὰ βιβλικὰ 
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ἰνστιτοῦτα θὰ διαδραματίσουν σημαντικὸ ρόλο στὴν ἀνανέωση τοῦ ποιμαντικοῦ 
σώματος. Τὸ δεύτερο καὶ συνάμα τελευταῖο ἄρθρο τοῦ τεύχους εἶναι τῆς Valérie 
Duval-Pouzol μὲ θέμα: «“La foi agissant par l’amour”. Réflexions sur le dialogue 
baptiste – méthodiste mondial» [σσ. 333-347]. Σὲ αὐτὸ ἡ σ. διερευνᾷ τὶς σχέσεις 
δύο εὐαγγελικῶν ἐκκλησιαστικῶν οἰκογενειῶν –Βαπτιστῶν καὶ Μεθοδιστῶν– 
μὲ ἀγγλικανικὲς ρίζες, ποὺ προσπάθησαν νὰ γνωριστοῦν καλύτερα καὶ νὰ 
κατανοήσουν τὶς διαφορετικὲς θεολογικὲς ἐπιλογές τους, ὅπως γιὰ παράδειγμα τὴν 
ἄρθρωση μεταξὺ τοπικῶν κοινοτήτων καὶ ὑπερτοπικῶν ὀργάνων, ἀνακαλύπτοντας 
παράλληλα ὅτι τὸ βάπτισμα τῶν βρεφῶν μπορεῖ νὰ μὴν ἀποτελεῖ ἐμπόδιο γιὰ τὴν 
προσέγγισή τους.

Ἀκολουθοῦν ἐπίσημα κείμενα οἰκουμενικοῦ χαρακτῆρος γιὰ τὶς σχέσεις μεταξὺ 
Βαπτιστῶν καὶ Μεθοδιστῶν [«La foi agissant par l’amour. Rapport du dialogue 
international entre l’Alliance baptiste mondiale et le Conseil méthodiste mondial 
(2018)», σσ. 349-397], μεταξὺ Ἐπισκοπιανῶν καὶ Λουθηρανῶν [«Protocole d’accord 
entre l’Église luthérienne de Suède (mars 2023)», σσ. 399-401], πολυμερικῶν 
σχέσεων [«Message de la Conférence des Églises européennes à l’occasion de 
son assemblée générale à Tallinn (juin 2023)», σσ. 403-405 καί «Notre tâche 
oecuménique pour l’avenir de l’Europe. Message du patriarche de Constantinopole 
Bartholomée à l’assemblée générale de la KEK (18 juin 2023)», σσ. 406-411], γιὰ τὸ 
Βάπτισμα [«La théologie de la prospérité: une distorsion de l’Évangile. Résolution 
de la Convetion baptiste du Sud (juin 2022)», σσ. 413-414] καὶ τὸν Καθολικισμό 
[«Une feuille de route nouvelle pour le Dicastère pour la doctrine de la foi. Lettre 
du pape François (1er juillet 2023)», σσ. 415-417].

Τὸ τεῦχος ὁλοκληρώνεται μὲ τὴν στήλη Εἰς Μνήμην, ποὺ εἶναι ἀφιερωμένη 
στὸν Didier Berthet (1962-2023) [σ. 419] καὶ μὲ τὶς καθιερωμένες βιβλιοκρισίες 
πρόσφατων μονογραφιῶν ποὺ ἀφοροῦν θέματα οἰκουμενικοῦ διαλόγου.

Ἐλευθέριος Περρωτῆς




