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¶ÂÚÈÔ‰ÈÎa \∞Ó¿ÏÂÎÙ·

Zeitschrift für die neutestamentliche Wissenschaft und die Kunde der
älteren Kirche (ÙfiÌÔ˜ 101, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2010)

∆e ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÊÈÏÔÍÂÓÂÖ ≤ÍÈ Î‡ÚÈÂ˜ Î·d ‰‡Ô ÌÈÎÚfiÙÂÚÂ˜ ÌÂÏ¤ÙÂ˜. ^√ Heinz-
Wolfgang Kuhn ÛÙe ÚáÙÔ Î‡ÚÈÔ ôÚıÚÔ («Betsaida und et-Tell in
frühchristlicher Zeit. Historische, archäologische und philologische Probleme
eines als Wirkungsstätte Jesu angenommenen Ortslage») ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùa àÚ¯·È-
ÔÏÔÁÈÎa Î·d ÊÈÏÔÏÔÁÈÎa ‰Â‰ÔÌ¤Ó· (Ì¤¯ÚÈ ÙeÓ 6Ô ·å. Ì.Ã.) ÁÈa ÙcÓ fiÏË ÙÉ˜ µËı-
Û·˚‰Ä - \πÔ˘ÏÈ¿‰Ô˜, Î·ıg˜ â›ÛË˜ Î·d Ùa ÂñÚ‹Ì·Ù· (àÚ¯ÈÙÂÎÙÔÓÈÎa Î˘Ú›ˆ˜) ÛÙe
et-Tell ÙÉ˜ ÚÒÈÌË˜ ÚˆÌ·˚ÎÉ˜ ÂÚÈfi‰Ô˘ (‰›ÓÔÓÙ·˜ öÌÊ·ÛË Î˘Ú›ˆ˜ ÛÙe âÚÒÙËÌ·
ÙÉ˜ ≈·ÚÍË˜ âÎÂÖ ëÓe˜ ëÏÏËÓÈÛÙÈÎÔÜ j ÚˆÌ·˚ÎÔÜ Ó·ÔÜ). ∆e ·ÚeÓ ôÚıÚÔ àÔÙÂ-
ÏÂÖ Ùe ÚáÙÔ Ì¤ÚÔ˜ Ì›·˜ ·ÚÔ˘Û›·ÛË˜ ÙáÓ ‰Â‰ÔÌ¤ÓˆÓ –îÛÙÔÚÈÎáÓ Î·d àÚ¯·ÈÔÏÔ-
ÁÈÎáÓ– ÁÈa ÙcÓ µËıÛ·˚‰Ä. ™Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜, Ôf ıa ‰ËÌÔÛÈÂ˘ıÂÖ Ûb ëfiÌÂÓÔ
ÙÂÜ¯Ô˜, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ıa ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ Ùc Ì·ÚÙ˘Ú›· ÙÔÜ \πˆÛ‹Ô˘ ÁÈa ÙcÓ fiÏË
Î·d ıa âÍÂÙ¿ÛÂÈ ÙcÓ îÛÙÔÚÈÎc àÍÈÔÈÛÙ›· ÙáÓ Âé·ÁÁÂÏÈÎáÓ ÂÚÈÁÚ·ÊáÓ ÙÉ˜ ‰Ú¿-
ÛË˜ ÙÔÜ \πËÛÔÜ âÎÂÖ.

™Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ ôÚıÚÔ ï Armin D. Baum âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÊÈÏÔÏÔÁÈÎa ÙeÓ ÚfiÏÔÁÔ ÙÔÜ
Î·Ùa §Ô˘ÎÄÓ Âé·ÁÁÂÏ›Ô˘ (§Ô˘Î. 1, 1-4), ÙeÓ ÙÔÔıÂÙÂÖ Ì¤Û· ÛÙe îÛÙÔÚÈÎe Ï·›ÛÈÔ
ÙÉ˜ âÔ¯É˜ (ÙeÓ Û˘Ó‰¤ÂÈ Î˘Ú›ˆ˜ Ìb àÓ¿ÏÔÁÔ˘˜ ÙfiÔ˘˜ ÙÉ˜ àÚ¯·›·˜, ëÏÏËÓÈÎÉ˜ Î·d
ÚˆÌ·˚ÎÉ˜ îÛÙÔÚÈÔÁÚ·Ê›·˜) Î·d ÙÉ˜ ·Ï·ÈÔ‰È·ıËÎÈÎÉ˜ îÛÙÔÚÈÔÁÚ·ÊÈÎÉ˜ ·Ú¿‰Ô-
ÛË˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÓÙÈ·Ú·Ù›ıÂÙ·È ÎÚÈÙÈÎa Ìb ÙcÓ ı¤ÛË ÙÉ˜ Loveday Alexander
¬ÙÈ ï ÚfiÏÔÁÔ˜ ÙÔÜ Î·Ùa §Ô˘ÎÄÓ ÌÔÚÂÖ Óa ·Ú·ÏÏËÏÈÛıÂÖ Ìb âÎÂ›ÓÔ˘˜ ÙÉ˜ ¯ÚË-
ÛÙÈÎÉ˜ ÏÔÁÔÙÂ¯Ó›·˜ Î·d ÙcÓ àÔÚÚ›ÙÂÈ ñÔÛÙËÚ›˙ÔÓÙ·˜ ¬ÙÈ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔÜ ÙÚ›-
ÙÔ˘ Âé·ÁÁÂÏ›Ô˘ ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖ ÌÔÙ›‚· Î·d ÙfiÔ˘˜ ÙÉ˜ Û‡Á¯ÚÔÓË˜ Ìb ·éÙeÓ îÛÙÔÚÈÔ-
ÁÚ·Ê›·˜. ∆e ı¤Ì· ÙÔÜ ÙÚ›ÙÔ˘ ôÚıÚÔ˘ («Ruhm coram Deo bei Paulus?») ÂrÓ·È ì
öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ Î·‡¯ËÛË˜ ÛÙd˜ ·‡ÏÂÈÂ˜ âÈÛÙÔÏ¤˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔ˘, Florian Wilk,
âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc ¯Ú‹ÛË Î·d Ùe ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ ÙÔÜ ¬ÚÔ˘ ÛÙc ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË ÙáÓ √ã Î·d ÛÙc Û˘-
Ó¤¯ÂÈ· ÛÙa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÔÜ àÔÛÙfiÏÔ˘ ¶·‡ÏÔ˘. ¢È·ÎÚ›ÓÂÈ ‰‡Ô ÂÚÈÙÒÛÂÈ˜: ·)
âÎÂÖÓÂ˜, ¬Ô˘ ï ¬ÚÔ˜ àÓ·Ê¤ÚÂÙ·È ÛÙd˜ àÓıÚÒÈÓÂ˜ Û¯¤ÛÂÈ˜ (Î·d Ûb ·éÙcÓ ÙcÓ ÂÚ›-
ÙˆÛË ö¯ÂÈ àÌÊ›ÛËÌÔ ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ) Î·d ‚) âÎÂÖÓÂ˜, ¬Ô˘ ï ¬ÚÔ˜ ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖÙ·È
ÛÙc Û˘Ó¿ÊÂÈ· ÙÉ˜ ·ÚÔ˘Û›·˜ Î·d àÓ·Ê¤ÚÂÙ·È ÛÙd˜ Û¯¤ÛÂÈ˜ àÓıÚÒÔ˘-£ÂÔÜ (Î·d
Ûb ·éÙcÓ ÙcÓ ÂÚ›ÙˆÛË ö¯ÂÈ ıÂÙÈÎe ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ
Ûb Î·Ó¤Ó· ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ àÔÛÙfiÏÔ˘ ¶·‡ÏÔ˘ ‰bÓ à·ÓÙÄ ì å‰¤· ÙÉ˜ âÛÊ·ÏÌ¤ÓË˜,
àÓıÚÒÈÓË˜ Î·d Âå‰ÈÎfiÙÂÚ· åÔ˘‰·˚ÎÉ˜ Î·‡¯ËÛË˜ coram Deo. ^√ Antonio Piras âÍÂ-
Ù¿˙ÂÈ ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («ÁÓ‹ÛÈÂ Û‡˙˘ÁÂ in Phil 4, 3 und seine gotische Übersetzung. Ein
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Beitrag zur Text- und Interpretationsgeschichte») ÙcÓ àÚ¯·›· ÁÔÙıÈÎc ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË
ÙÉ˜ ÚÔÛÊÒÓËÛË˜ «ÁÓ‹ÛÈÂ Û‡˙˘ÁÂ» ÛÙe ºÈÏ. 4, 3. ∆e ÁÔÙıÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ àÔ‰›‰ÂÈ â‰á
ÙeÓ ¬ÚÔ ó˜ ıËÏ˘ÎÔÜ Á¤ÓÔ˘˜ Î·d ıÂˆÚÂÖ ëÔÌ¤Óˆ˜ ¬ÙÈ ›Ûˆ àe ·éÙeÓ ÎÚ‡‚ÂÙ·È
Ì›· ÙÚ›ÙË àÓÒÓ˘ÌË Û˘ÓÂÚÁ¿ÙÈ˜ ÙÔÜ àÔÛÙfiÏÔ˘ ¶·‡ÏÔ˘. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÍÂÙ¿˙ÂÈ
Ùd˜ ÂÚÈÙÒÛÂÈ˜ ÙÉ˜ àÚ¯·›·˜ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ ëÚÌËÓÂ›·˜, ¬Ô˘ ï ¬ÚÔ˜ ıÂˆÚÂÖÙ·È Á¤-
ÓÔ˘˜ ıËÏ˘ÎÔÜ, ıÂˆÚÂÖ óÛÙfiÛÔ Èı·ÓfiÙÂÚÔ ì ÁÔÙıÈÎc àfi‰ÔÛË ÙÔÜ ¬ÚÔ˘ Óa ÛÙËÚ›-
˙ÂÙ·È ù¯È ÙfiÛÔ Ûb ·éÙcÓ ÙcÓ å‰È·›ÙÂÚË ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc ·Ú¿‰ÔÛË àÏÏa Ûb Î¿ÔÈÔ
àÚ¯·ÖÔ, ¯·Ì¤ÓÔ Û‹ÌÂÚ·, ¯ÂÈÚfiÁÚ·ÊÔ, ¬Ô˘ ‰È·Ûˆ˙fiÙ·Ó ì ÁÚ·Ê‹ «ÁÓËÛ›· Û‡-
˙˘ÁÂ».

^√ Peter Nagel, Î·ıËÁËÙc˜ ÛÙe ¶·ÓÂÈÛÙ‹ÌÈÔ ÙÉ˜ µfiÓÓË˜ Î·d Âå‰ÈÎe˜ Ûb ı¤-
Ì·Ù· ÙÔÜ °ÓˆÛÙÈÎÈÛÌÔÜ, ‰È·Ù˘ÒÓÂÈ ÛÙe ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ Î¿ÔÈÂ˜ ÛÎ¤„ÂÈ˜, ¬ÛÔÓ
àÊÔÚÄ ÛÙcÓ Èı·Óc ÚÔ¤ÏÂ˘ÛË ÙÔÜ ∂é·ÁÁÂÏ›Ô˘ ÙÔÜ \πÔ‡‰· («Erwägungen zur
Herkunft des Judasevangeliums»). ª¤Û· àe Ì›· àÓ¿Ï˘ÛË âÛˆÙÂÚÈÎáÓ Î·d âÍˆ-
ÙÂÚÈÎáÓ Ì·ÚÙ˘ÚÈáÓ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÔÎÏÂ›ÂÈ ÙcÓ ÚÔ¤ÏÂ˘ÛË ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ àe
ÙcÓ ™˘Ú›· Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ÛÙe Û˘Ì¤Ú·ÛÌ· ¬ÙÈ Ú¤ÂÈ Óa ÁÚ¿ÊËÎÂ àÚ¯ÈÎa ÛÙc ª.
\∞Û›· Î·d Î·Ùa Ùa Ì¤Û· ÙÔÜ 2Ô˘ ·å. j Ï›ÁÔ àÚÁfiÙÂÚ· Óa àÓ·ıÂˆÚ‹ıËÎÂ ÛÙcÓ
\∞ÏÂÍ¿Ó‰ÚÂÈ· àe Î¿ÔÈ· ïÌ¿‰· ™ËıÈ·ÓáÓ. ∆e ôÚıÚÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Die
lateinischen Evangelien bis zum 10. Jahrhundert. Zwei Untersuchungen zum Text»)
ÂrÓ·È ÙÔÜ P. Bonifatius Fischer, Ùe ïÔÖÔ óÛÙfiÛÔ âÎ‰›‰ÂÙ·È ÌÂÙa Ùe ı¿Ó·Ùfi ÙÔ˘
àe ÙÔf˜ Patrick McGurk Î·d Florentine Mütherich. £¤Ì· ÙÔÜ ·ÚfiÓÙÔ˜ ôÚıÚÔ˘
ÂrÓ·È ï Ï·ÙÈÓÈÎe˜ Codex Aureus ÙÉ˜ ™ÙÔÎ¯fiÏÌË˜ Î·d ì Û‡ÁÎÚÈÛ‹ ÙÔ˘ Ìb 462 ÂÚ›-
Ô˘ Ì¿ÚÙ˘ÚÂ˜ ÙÔÜ Ï·ÙÈÓÈÎÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ ÙáÓ Âé·ÁÁÂÏ›ˆÓ. \∞e ·éÙcÓ Ùc Û‡ÁÎÚÈÛË
ÚÔÎ‡ÙÂÈ ¬ÙÈ Ô Codex Aureus ÂÚÈ¤¯ÂÈ Ùe ÏÂÁfiÌÂÓÔ «ÌÂÈÎÙfi» Ù‡Ô ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ (Ìb
Î¿ÔÈÂ˜ ÌÈÎÚb˜ âÍ·ÈÚ¤ÛÂÈ˜) Î·d ¬ÙÈ Ûb Î¿ÔÈÂ˜ ÂÚÈÙÒÛÂÈ˜ àfiÎÏÈÛË˜ àe ·éÙe
¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖÙ·È Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ ¯ÂÈÚÔÁÚ¿ÊˆÓ ÙÉ˜ Vetus Latina. \∞ÎÔÏÔ˘ıÔÜÓ ‰‡Ô
Û‡ÓÙÔÌ· ôÚıÚ·. ™Ùe ÚáÙÔ («Röm 7: Adam oder Eva?») ï Stefan Krauter Û˘˙ËÙÄ
Ùc ı¤ÛË ÙÔÜ Jan Dochhorn ¬ÙÈ ÛÙe ƒˆÌ. 7 ï àfiÛÙÔÏÔ˜ ñ·ÈÓ›ÛÛÂÙ·È ÔéÛÈ·ÛÙÈÎa
ÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ ∂û·˜ ÛÙe °ÂÓ. 3 ÎÈ ù¯È ÙÔÜ \∞‰¿Ì (ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Dochhorn Âr¯Â
‰ËÌÔÛÈÂ˘ıÂÖ ÛÙeÓ ÚÔËÁÔ‡ÌÂÓÔ ÙfiÌÔ ÙÔ˘ ZNW). ^√ Krauter Û˘ÌÊˆÓÂÖ Ìb Ùc ÁÂ-
ÓÈÎc ı¤ÛË ÙÔÜ Dochhorn, ÙcÓ ïÔ›· àÓ·Ù‡ÛÛÂÈ ÂÚ·ÈÙ¤Úˆ. ¶·Ú·ÙËÚÂÖ óÛÙfiÛÔ
Ò˜, ÌÔÏÔÓfiÙÈ ï ¶·ÜÏÔ˜ ö¯ÂÈ Èı·ÓeÓ Î·Ùa ÓÔÜ ÙcÓ îÛÙÔÚ›· âÍ·¿ÙËÛË˜ Î·d
ÙÒÛË˜ ÙÉ˜ ∂û·˜, ÌÈÏÄ ï ú‰ÈÔ˜ ÛÙe ƒˆÌ. 7, 7-13 ó˜ âÎÚfiÛˆÔ˜ ÙÔÜ àÓıÚÒÈÓÔ˘
Á¤ÓÔ˘˜.

™Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ Û‡ÓÙÔÌÔ ôÚıÚÔ («Die Formel ÂrÓ·È Ùa ¿ÓÙ· âÓ ÄÛÈÓ (1 Kor 15,
28)» ï Dieter Zeller âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙfiÛÔ àe àfi„Âˆ˜ ÊÈÏÔÏÔÁÈÎÉ˜ ¬ÛÔ Î·d ıÚËÛÎÂÈ-
Ô˚ÛÙÔÚÈÎÉ˜ Ùc ÊÚ¿ÛË «Ùa ¿ÓÙ· âÓ ÄÛÈÓ» (∞ã ∫ÔÚ. 15, 28) Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ÛÙe Û˘-
Ì¤Ú·ÛÌ· ¬ÙÈ ì ÊÚ¿ÛË ‰b ıa Ú¤ÂÈ Óa Î·Ù·ÓÔËıÂÖ ·ÓıÂ˚ÛÙÈÎ¿, àÏÏa Ì¤Û· ÛÙc
Û˘Ó¿ÊÂÈ· ÙÉ˜ Û˘˙‹ÙËÛË˜ ÁÈa ÙcÓ àÓ¿ÛÙ·ÛË Ìb ÙcÓ öÓÓÔÈ· ¬ÙÈ ì ·ÓÙÔ‰˘Ó·Ì›· ÙÔÜ
£ÂÔÜ ıa Ú¤ÂÈ Óa àÔÙÂÏÂÖ ÁÈa ÙÔf˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÔf˜ ÙÉ˜ ∫ÔÚ›ÓıÔ˘ â¯¤ÁÁ˘Ô ÙÉ˜ ‰ÈÎÉ˜
ÙÔ˘˜ àÓ¿ÛÙ·ÛË˜.
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Protokolle zur Bibel (ÙfiÌÔ˜ 18, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2009)
∆e ‰Â‡ÙÂÚÔ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ Protokolle zur Bibel ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓÔ ÛÙe

Úfi‚ÏËÌ· ÙÉ˜ ‚›·˜ Î·d ÛÙc ÛÙ¿ÛË ÙáÓ ‚È‚ÏÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ à¤Ó·ÓÙÈ Ûb ·éÙfi. ™Ùe
ÚáÙÔ ôÚıÚÔ, ì Elisabeth Birnbaum («Hermeneutische Vorentscheidungen und ihre
Folgen im Umgang mit Gewalttexten in der Bibel») Ú·ÁÌ·ÙÂ‡ÂÙ·È ‚·ÛÈÎa ëÚÌËÓÂ˘-
ÙÈÎa ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù· Ôf Ú¤ÂÈ Óa âÈÏ‡ÛÂÈ ï ëÚÌËÓÂ˘Ùc˜ Î·Ùa ÙcÓ àÓ¿ÁÓˆÛË ‚È-
‚ÏÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ Ôf ÂÚÈÁÚ¿ÊÔ˘Ó Î·Ù·ÛÙ¿ÛÂÈ˜ ‚›·˜ Î·d âÈÛËÌ·›ÓÂÈ ÂÚÈÙÒ-
ÛÂÈ˜ ÚÔ‚ÏËÌ·ÙÈÎáÓ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎáÓ ÚÔÏ‹„ÂˆÓ, Ôf ï‰ËÁÔÜÓ Ûb Ï·Óı·ÛÌ¤ÓÂ˜
àÓ·ÁÓÒÛÂÈ˜ ÙáÓ ‚È‚ÏÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ.

^∏ Agnette Siquans ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Ansätze zur Gewaltüberwindung in der Bibel;
Drei alttestamentliche Beispiele») ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ·Ú·‰Â›ÁÌ·Ù· ÛÙÚ·ÙËÁÈÎáÓ Ôf
˘îÔıÂÙÔÜÓÙ·È Ûb ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÉ˜ ¶·Ï·ÈÄ˜ ¢È·ı‹ÎË˜, ¬Ô˘ Á›ÓÂÙ·È ÏfiÁÔ˜ ÁÈa àÓıÚÒÈ-
ÓË j ıÂ˚Îc ¯Ú‹ÛË ‚›·˜.  ∂å‰ÈÎfiÙÂÚ· Ûb ÎÂ›ÌÂÓ· Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙÔf˜ ÔÏ¤ÌÔ˘˜ ÙÔÜ \πÛ-
Ú·‹Ï, ì ‚›· Û˘Ó‰¤ÂÙ·È Ìb Ùe ÚfiÛˆÔ ÙÔÜ °È·¯‚¤, ì âÓÙÔÏc ÙÉ˜ âÊ·ÚÌÔÁÉ˜ ÙÔÜ
àÊÔÚÈÛÌÔÜ Ûb Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ˘˜ Ï·Ôf˜ ñÔ‚·ıÌ›˙ÂÙ·È Ìb öÌÌÂÛÔ ÙÚfiÔ Ûb ÎÂ›ÌÂÓ·
ÙÔÜ ¢Â˘ÙÂÚÔÓÔÌ›Ô˘ Î·d ÙÔÜ \πËÛÔÜ ÙÔÜ ¡·˘É Î·›, Ù¤ÏÔ˜, Ùe ÌÔÙ›‚Ô ÙÉ˜ «ÌÂÙ¿ÓÔÈ-
·˜» ÙÔÜ £ÂÔÜ ˘îÔıÂÙÂÖÙ·È ÁÈa Óa ‰ËÏÒÛÂÈ ÙcÓ ÈÛÙfiÙËÙ· ÙÔÜ £ÂÔÜ à¤Ó·ÓÙÈ ÛÙe
Ï·fi ÙÔ˘, iÓ ÎÈ âÎÂÖÓÔ˜ àÔ‰ÂÈÎÓ‡ÂÙ·È àÌÂÙ·ÓfiËÙÔ˜. ^∏ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ g˜
ÌÔÏÔÓfiÙÈ ·éÙb˜ Ôî ÛÙÚ·ÙËÁÈÎb˜ ‰bÓ âÈÏ‡Ô˘Ó Ùe Úfi‚ÏËÌ· ÙÉ˜ ‚›·˜ Ì¤Û· ÛÙa ‚È-
‚ÏÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ·, ïˆÛ‰‹ÔÙÂ Ùe Û¯ÂÙÈÎÔÔÈÔÜÓ.

™Ùe ôÚıÚÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ, ï Bernd Obermayer («Fremde Herrscher und
“KriegstheologInnen”. Zur Perzeption des Fremden im Gewaltdiskurs alttesta-
mentlicher Kriegsnarrative») ñÔÁÚ·ÌÌ›˙ÂÈ ÙcÓ àÓ¿ÁÎË ÚÔÛ‰ÈÔÚÈÛÌÔÜ ÙÉ˜ öÓÓÔÈ-
·˜ ÙÔÜ «ôÏÏÔ˘» Ì¤Û· ÛÙa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÉ˜ ¶·Ï·ÈÄ˜ ¢È·ı‹ÎË˜ ÁÈa ÙcÓ Î·Ï‡ÙÂÚË Î·Ù·-
ÓfiËÛË ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ Û¯ÂÙÈÎáÓ Ìb ÙÔf˜ ÔÏ¤ÌÔ˘˜ ÙÔÜ \πÛÚ·cÏ âÓ·ÓÙ›ÔÓ ôÏÏˆÓ Ï·áÓ. ^√
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc Û‡ÓıÂÙË Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf ÙáÓ ÔÏÂÌÈÎáÓ å‰ÂáÓ ÛÙcÓ ¶.¢.
Î·d ÙÔÜ ÙÚfiÔ˘ Ìb ÙeÓ ïÔÖÔ Ùa ·Ï·ÈÔ‰È·ıËÎÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ· ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙Ô˘Ó Í¤ÓÔ˘˜
≥ÚˆÂ˜ Î·d ‰È·ÈÛÙÒÓÂÈ ¬ÙÈ Î·d ÛÙa ‰‡Ô â›Â‰· Î˘ÚÈ·Ú¯ÔÜÓ Ôî ıÂÔÏÔÁÈÎb˜ ‰È·ÛÙ¿-
ÛÂÈ˜ ÙÔÜ ÔÏ¤ÌÔ˘.

™Ùe Ù¤Ù·ÚÙÔ ôÚıÚÔ («Die Machtstrukturen der Gewalt in Hoheslied») ï Stefan
Fischer àÓ·˙ËÙÄ ·Ú·ÛÙ¿ÛÂÈ˜ ‚›·˜ Ì¤Û· ÛÙe ‚È‚Ï›Ô ÙÔÜ ò∞ÛÌ·ÙÔ˜ \∞ÛÌ¿ÙˆÓ Î·d
àÍÈÔÏÔÁÂÖ ‰È¿ÊÔÚÂ˜ Û¯¤ÛÂÈ˜ âÍÔ˘Û›·˜ Ôf ÂÚÈÁÚ¿ÊÔÓÙ·È ÛÙe ‚È‚Ï›Ô, ¬ˆ˜ ÁÈa
·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÛÙcÓ ÂåÎfiÓ· ÙÉ˜ Á˘Ó·›Î·˜ ÛÙcÓ ·éÏc ÙÔÜ ‚·ÛÈÏÈÄ Î·d ÙÉ˜ Û¯¤ÛË˜ ÙÉ˜
Á˘Ó·›Î·˜ Ìb ÙÔf˜ à‰ÂÏÊÔ‡˜ ÙË˜, ÛÙcÓ ÂÚÈÁÚ·Êc ÙÉ˜ ‚·ıÈÄ˜ àÁ¿Ë˜ Î·d ÙÉ˜ ·Ú¿-
ÓÔÌË˜ àÁ¿Ë˜ Î·d ÛÙe ÏÂÍÈÏfiÁÈÔ ÙÉ˜ ‚›·˜ Î·d ÙÉ˜ Î˘ÚÈ·Ú¯›·˜ ó˜ öÎÊÚ·ÛË˜ àÁ¿Ë˜.

^∏ Anneliese Felber ÛÙe ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ («Zwei Wörter mit langer Gewalt-
geschichte: Compelle intrare (Lk 14,23)») âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ ëÚÌËÓÂ›· ÙÔÜ ¯ˆÚ›Ô˘ §Ô˘Î.
14,23 («àÓ¿ÁÎ·ÛÔÓ ÂåÛÂÏıÂÖÓ» - «compelle intrare») àe ÙeÓ ∞éÁÔ˘ÛÙÖÓÔ ÛÙe Ï·›-
ÛÈÔ ÙÉ˜ àÓÙÈ·Ú¿ıÂÛ‹˜ ÙÔ˘ Ìb ÙÔf˜ ¢ÔÓ·ÙÈÛÙ¤˜. ∆e ¯ˆÚ›Ô ·éÙe Î·d ì ëÚÌËÓÂ›· ÙÔÜ
∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘ ¯ÚËÛÈÌÔÔÈ‹ıËÎ·Ó Ì¤Û· ÛÙÔf˜ ·åáÓÂ˜ ó˜ ì ‚È‚ÏÈÎc ıÂÌÂÏ›ˆÛË ÙÉ˜
¯Ú‹ÛË˜ ‚›·˜ âÓ·ÓÙ›ÔÓ ÙáÓ ëÙÂÚÔ‰fiÍˆÓ. ^∏ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ óÛÙfiÛÔ ıÂˆÚÂÖ ¬ÙÈ ·éÙe˜ ï
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ÙÚfiÔ˜ Î·Ù·ÓfiËÛË˜ ÙÉ˜ ëÚÌËÓÂ›·˜ ÙÔÜ ∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘ çÊÂ›ÏÂÙ·È Ûb Ì›· âÈÏÂÎÙÈÎc
ÚfiÛÏË„Ë Ì›·˜ Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓË˜ ÂÚÈÎÔÉ˜, ì ïÔ›· Î·Ùa Û˘Ó¤ÂÈ· ıÂˆÚ‹ıËÎÂ ó˜
ÂÚÈÁÚ·Êc ÙÉ˜ êÚÌfi˙Ô˘Û·˜ Û˘ÌÂÚÈÊÔÚÄ˜ à¤Ó·ÓÙÈ Ûb ëÙÂÚfi‰ÔÍÔ˘˜.

™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ («“Tue einer Fremden nicht Gewalt an, tue
nicht der Magd Gottes Gewalt an!” (ActThecl 26). Frühchristliches Martyrium und
Realgeschichte der Gewalt») ì Veronika Tropper âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùd˜ ‰‡Ô ÂÚÈÁÚ·Êb˜ ÙÔÜ
Ì·ÚÙ˘Ú›Ô˘ ÙÉ˜ £¤ÎÏ·˜ àe Ùe \πÎfiÓÈÔ, Ôî ïÔÖÂ˜ ‰È·ÛÒ˙ÔÓÙ·È ÛÙd˜ àfiÎÚ˘ÊÂ˜
¶Ú¿ÍÂÈ˜ £¤ÎÏ·˜ Î·d Ùd˜ Û˘Ó‰¤ÂÈ Ìb ÙcÓ îÛÙÔÚÈÎÔÈÓˆÓÈÎc Û˘Ó¿ÊÂÈ· ÙÉ˜ ‚›·˜ ÛÙcÓ
àÚ¯·ÈfiÙËÙ·.

∑eitschrift für die Alttestamentliche Wissenschaft (ÙfiÌÔ˜ 122, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2010)
™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË («Jhwhs Herkunft aus dem Süden. Archäologische Befunde –

biblische Überlieferungen – historische Korrelationen») ï Martin Leuenberger Û˘-
˙ËÙÄ ÙcÓ ñfiıÂÛË ÙÉ˜ ÚÔ¤ÏÂ˘ÛË˜ ÙÔÜ °È·¯‚b àe Ùe ¡fiÙÔ, ı¤ÛË ÙcÓ ïÔ›· àÌÊÈ-
Û‚‹ÙËÛ·Ó Ôî Matthias Köckert Î·d Henrik Pfeiffer. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ
ÛÙe ÚáÙÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ ÙÔ˘ Ùa âÈ¯ÂÈÚ‹Ì·Ù¿ ÙÔ˘˜. ™Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ óÛÙfi-
ÛÔ ñÂÚ·Ì‡ÓÂÙ·È ÙÉ˜ àÚ¯ÈÎÉ˜ ı¤ÛË˜ âÈ¯ÂÈÚËÌ·ÙÔÏÔÁÒÓÙ·˜ Ìb Ùc ‚Ô‹ıÂÈ· ÙáÓ Ó¤-
ˆÓ àÚ¯·ÈÔÏÔÁÈÎáÓ ‰Â‰ÔÌ¤ÓˆÓ Î·d ÙáÓ ‚È‚ÏÈÎáÓ Ì·ÚÙ˘ÚÈáÓ. ^ÀÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ÏÔÈeÓ
ÙcÓ ≈·ÚÍË ëÓe˜ Î·ÈÚÈÎÔÜ ıÂÔÜ Ìb Ùe ùÓÔÌ· °È·¯‚b ÛÙcÓ Araba ÙÉ˜ ≠ÀÛÙÂÚË˜
\∂Ô¯É˜ ÙÔÜ Ã·ÏÎÔÜ.

\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Jeremy M. Hutton Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùe °ÂÓ. 32 («Jacob’s
»Two Camps« and Transjordanian Geography: Wrestling with Order in Genesis 32»).
^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ì›· àÓ·Î·Ù¿Ù·ÍË ÙÔÜ âÏˆ¯ÈÌÈÛÙÈÎÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ °ÂÓ. 32, 2-
3Ø 25-33: 32, 1-2aØ 14b 22.24*.25–26a.27.(28–30a.)30b.31.2b–3. ∞éÙc ì àÓ·Î·Ù¿Ù·-
ÍË Û‡ÌÊˆÓ· Ìb Ùe Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÌÔÚÂÖ Óa âÈÏ‡ÛÂÈ Î¿ÔÈ· àe Ùa ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù· ÙÔÜ
ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘.

^∏ ÙÚ›ÙË ÌÂÏ¤ÙË ÂrÓ·È ÙÔÜ Par Sun-Jong Kim ÎÈ ö¯ÂÈ ó˜ ı¤Ì· ÙË˜ Ùd˜ ‰È·Ù¿ÍÂÈ˜
ÙÔÜ §Â˘ÈÙÈÎÔÜ ÁÈa Ùe Û·‚‚·ÙÈÎe öÙÔ˜ («Les enjeux théologiques des bénéficiaires de
l’année sabbatique (Lev 25,6–7)»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘ÁÎÚ›ÓÂÈ Ùa §Â˘ÈÙ. 25, 6-7 Î·d
ò∂Í. 23, 11a Î·d àÓ·˙ËÙÄ Ùc ‚·ı‡ÙÂÚË ıÂÔÏÔÁÈÎc ÛËÌ·Û›· ÙÔÜ Î·Ù·ÏfiÁÔ˘ ÙáÓ
ÂéÂÚÁÂÙÔ‡ÌÂÓˆÓ àe Ùd˜ ‰È·Ù¿ÍÂÈ˜ ÙÔÜ §Â˘ÈÙÈÎÔÜ ÁÈa Ùe Û·‚‚·ÙÈÎe öÙÔ˜. \∞Ê·ÈÚÒ-
ÓÙ·˜ Î·d ÚÔÛı¤ÙÔÓÙ·˜ ‰È¿ÊÔÚÂ˜ âÎÊÚ¿ÛÂÈ˜ ÛÙcÓ ËÁ‹ ÙÔ˘ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔÜ §Â˘-
ÈÙÈÎÔÜ ï‰ËÁÂÖ ÙÔf˜ àÓ·ÁÓáÛÙÂ˜ ÙÔ˘ ÛÙcÓ Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÔÜ Û·‚‚·ÙÈÎÔÜ öÙÔ˘˜ ñe Ùe
Êá˜ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÉ˜ ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›·˜.

^√ Meir Malul ÛÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË («Absalom’s Chariot and Fifty Runners (II
Sam 15,1) and Hittite Laws ¨198 Legal Proceedings in the Ancient Near East») ‚·Û›-
˙ÂÙ·È Ûb ÂÚÈÁÚ·Êb˜ ¯ÈÙÈÙÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ ÁÈa Óa ñÔÛÙËÚ›ÍÂÈ ¬ÙÈ ì ÂÚÈÁÚ·Êc ÙÉ˜
‚·ÛÈÏÈÎÉ˜ ÔÌÉ˜ ÙÔÜ \∞‚ÂÛÛ·ÏÒÌ (2 ™·Ì. 15, 1) ·Ú·¤ÌÂÈ ÛÙa ‚·ÛÈÏÈÎa ‰È-
Î·ÛÙ‹ÚÈ·. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÓÙÔ›˙ÂÈ ÛÙcÓ ÂÚÈÎÔc ‰È¿ÊÔÚÔ˘˜ ÙÂ¯ÓÈÎÔf˜ ¬ÚÔ˘˜
Ôf Û˘Ó‰¤ÔÓÙ·È Ìb Ùd˜ ÓÔÌÈÎb˜ ‰È·‰ÈÎ·Û›Â˜, ¬ˆ˜ ÁÈa ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· Ùe ‚·ÛÈÏÈÎe
±ÚÌ·, Ôî 50 àÎfiÏÔ˘ıÔÈ, ï àÛ·ÛÌe˜ Î·d ì ÚÔÛÎ‡ÓËÛË. ò∂ÙÛÈ â‰á ï \∞‚ÂÛÛ·ÏgÌ
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Ê·›ÓÂÙ·È Óa àÓ·Ï·Ì‚¿ÓÂÈ Ì›· àe Ùd˜ ÛËÌ·ÓÙÈÎeÙÂÚÂ˜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›Â˜ ÙÔÜ àÚ¯·›Ô˘ ıÂ-
ÛÌÔÜ ÙÉ˜ ‚·ÛÈÏÂ›·˜, âÎÂÖÓÔÓ ÙÔÜ ñ¤ÚÙ·ÙÔ˘ ÎÚÈÙÉ.

™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï Adrian Schenker («Man bittet um das Gegenargument! Von
der Eigenart textkritischer Argumentation») âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ å‰È·›ÙÂÚË Ê‡ÛË ÙáÓ âÈ-
¯ÂÈÚËÌ¿ÙˆÓ Ùa ïÔÖ· âÈÛÙÚ·ÙÂ‡ÔÓÙ·È ÛÙcÓ ÎÚÈÙÈÎc ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘. ™‡ÌÊˆÓ· Ìb
ÙeÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤· Ùa ÂÚÈÛÛfiÙÂÚ· àe ·éÙa Ùa âÈ¯ÂÈÚ‹Ì·Ù· ÌÔÚÔÜÓ Óa àÓÙÈÊ¿-
ÛÎÔ˘Ó ÌÂÙ·Í‡ ÙÔ˘˜, Î¿ÙÈ Ùe ïÔÖÔ ï Schenker Ùe àÔ‰›‰ÂÈ ÛÙe ÁÂÁÔÓe˜ ¬ÙÈ Ôî ÎÂÈ-
ÌÂÓÈÎb˜ ‰È·ÊÔÚb˜ ÌÔÚÔÜÓ Óa âÍËÁËıÔÜÓ ˘îÔıÂÙÒÓÙ·˜ ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎb˜ Î·d àÓÙ›ıÂÙÂ˜
ÌÂÙ·Í‡ ÙÔ˘˜ ÛÙÚ·ÙËÁÈÎ¤˜. ∂rÓ·È àÓ·ÁÎ·ÖÔ ëÔÌ¤Óˆ˜ Óa àÍÈÔÏÔÁÂÖÙ·È Î·Ùa ÂÚ›-
ÙˆÛË Ìb ÌÂÁ¿ÏË ÚÔÛÔ¯c Ùe ‚¿ÚÔ˜ ÙÔÜ Î¿ıÂ âÈ¯ÂÈÚ‹Ì·ÙÔ˜. °Èa Óa Î·Ù·ÛÙ‹ÛÂÈ
Û·ÊÉ Ùc ı¤ÛË ÙÔ˘ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘˙ËÙÄ Ù¤ÛÛÂÚ· ·Ú·‰Â›ÁÌ·Ù·: 1 µ·Û. 11-12Ø 14Ø
1 µ·Û. 12,31 Ìb Ùe 2 µ·Û. 17, 29. 32Ø 2 µ·Û. 23,13 Î·d Ùe πÂÚ. 31,33.

^√ Hendrik J. Koorevaar ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· Û˘˙ËÙÄ ÎÚÈÙÈÎa Ùe ÏÂÁfiÌÂÓÔ ÌÔÓÙ¤ÏÔ ÙÉ˜
∆ÔÚ¿ («The Torah Model as Original Macrostructure of the Hebrew Canon: a Critical
Evaluation»), Û‡ÌÊˆÓ· Ìb Ùe ïÔÖÔ ÛÙa ¬ÚÈ· ÙáÓ ÙÌËÌ¿ÙˆÓ ÙÔÜ Î·ÓfiÓ· ÚÔÛÙ¤ıË-
Î·Ó ‰È¿ÊÔÚ· ÎÂ›ÌÂÓ· Ìb ÛÎÔe Óa Û˘Ó‰ÂıÔÜÓ Ôî ¶ÚÔÊÉÙÂ˜ Î·d Ùa ^∞ÁÈfiÁÚ·Ê· Ìb
ÙcÓ ∆ÔÚ¿. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÓÙÔ›˙ÂÈ Î¿ÔÈ· à‰‡Ó·Ì· ÛËÌÂÖ· ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ ıÂˆÚ›·˜.
¶·Ú·ÙËÚÂÖ g˜ ì å‰¤· ÙÉ˜ ÚÔÛı‹ÎË˜ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ, ¬ˆ˜ ÙáÓ ¢ÙÓ. 34. ª·Ï. 3, 22-24
(ì ∆ÔÚa ÙÔÜ ªˆ˘ÛÉ) Î·d ÙÔÜ æ·ÏÌ. 1 (∆ÔÚ¿) ÚÔ¸Ôı¤ÙÂÈ Ì›· çÚÁ·ÓˆÌ¤ÓË â¤Ì-
‚·ÛË ÛÙeÓ Î·ÓfiÓ·, ¬Ìˆ˜ ·éÙa Ùa ÎÂ›ÌÂÓ· ÚÔ¤Ú¯ÔÓÙ·È àe ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎb˜ âÔ¯¤˜.
\∂›ÛË˜ ï æ·ÏÙ‹Ú·˜ âÌÊ·Ó›˙ÂÙ·È ÛÙcÓ àÚ¯c ÙáÓ ^∞ÁÈÔÁÚ¿ÊˆÓ ÌfiÓÔ Ûb âÎÂÖÓ· Ùa
¯ÂÈÚfiÁÚ·Ê·, ¬Ô˘ Ùa Megillot âÌÊ·Ó›˙ÔÓÙ·È ¬Ï· Ì·˙d ÎÈ ·éÙc ì ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎc Ù¿ÍË
âÌÊ·Ó›˙ÂÙ·È ÁÈa ÚÒÙË ÊÔÚa Î·Ùa Ùe ªÂÛ·›ˆÓ·.

\∞ÎÔÏÔ˘ıÔÜÓ Ù¤ÛÛÂÚ· Û˘ÓÙÔÌfiÙÂÚ· ôÚıÚ·. ™Ùe ÚáÙÔ àe ·éÙ¿ («Cause or
Value? Problems in the Understanding of Gen 9,6a») ï Markus Zehnder ñÔÛÙË-
Ú›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì ÚfiıÂÛË beth ÛÙe ¯ˆÚ›Ô 9,6· ÌÔÚÂÖ Óa Î·Ù·ÓÔËıÂÖ ÙfiÛÔ ó˜ beth causae
¬ÛÔ Î·d ó˜ beth pretii, ‰ÈfiÙÈ Ôî ÁÏˆÛÛÈÎb˜ Î·ÙËÁÔÚ›Â˜ ÙÉ˜ ·åÙÈfiÙËÙ·˜ Î·d ÙÉ˜ àÍ›·˜
ÌÔÚÔÜÓ Óa Û˘Ó‰˘·ÛıÔÜÓ ÛÙc ‚È‚ÏÈÎc ë‚Ú·˚Îc ÛÙcÓ ÂÚ›ÙˆÛË ÙÉ˜ ÚfiıÂÛË˜
beth. √î Timothy J. Sandoval Î·d Dorothy B.E.A. Akoto ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («A Note on
Qohelet 10,10») ÚÔÙÂ›ÓÔ˘Ó Ùc ‰ÈfiÚıˆÛË ÛÙe \∂ÎÎÏ. 10,10 ÙÔÜ ryckh Ûb rykch. ™Ùe
ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ («Haman, Mordekhai’s Slave») ï Noah Hacham Û˘˙ËÙÄ ÙcÓ ÏË-
ÚÔÊÔÚ›· Ôf à·ÓÙÄ ÌfiÓÔ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÉ˜ ÚÔÛı‹ÎË˜ ∞ ÛÙe ëÏÏËÓÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ ∞
ÙÉ˜ \∂Ûı‹Ú, Û‡ÌÊˆÓ· Ìb Ùe ïÔÖÔ ï \∞Ì·Ó ·Ú·‰fiıËÎÂ ó˜ ‰ÔÜÏÔ˜ ÛÙeÓ ª·Ú‰Ô-
¯·ÖÔ. ^∏ ú‰È· ÏÂÙÔÌ¤ÚÂÈ· ‰È·ÛÒ˙ÂÙ·È Î·d Ûb ÌÂÙ·ÁÂÓ¤ÛÙÂÚÂ˜ åÔ˘‰·˚Îb˜ ËÁ¤˜ (ÛÙe
µ·‚˘ÏˆÓÈ·Îe ∆·ÏÌÔf‰ Î·d Ûb àÚ·Ì·˚Îb˜ ÌÂÙ·ÊÚ¿ÛÂÈ˜ ÙÔÜ ‚È‚Ï›Ô˘ ÙÉ˜ \∂Ûı‹Ú),
Î¿ÙÈ Ôf ï‰ËÁÂÖ Ùe Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÛÙe Û˘Ì¤Ú·ÛÌ· ¬ÙÈ úÛˆ˜ ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa Ì›·
àÚ¯·›· åÔ˘‰·˚Îc ·Ú¿‰ÔÛË Î·d Ì›· àfi‰ÂÈÍË Ì›·˜ ÎÔÈÓÉ˜ ÎÏËÚÔÓÔÌÈÄ˜ ÛÙd˜ åÔ˘-
‰·˚Îb˜ ÎÔÈÓfiÙËÙÂ˜ ÙÉ˜ ¢È·ÛÔÚÄ˜. ∆¤ÏÔ˜, ï Benjamin D.H. Hilbert («185,000 Slain
Maccabean Enemies (Times Two) Hyperbole in the Books of Maccabees») ñÔ-
ÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ j ï àÓ·ıÂˆÚËÙc˜ ÙÔÜ 1 ª·ÎÎ. àÎÔÏÔ˘ıÒÓÙ·˜ úÛˆ˜ Ùe
ÎÂ›ÌÂÓÔ 2 ª·ÎÎ. ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùd˜ Ó›ÎÂ˜ ÙáÓ ª·ÎÎ·‚·›ˆÓ ó˜ ıÂ˚Îc à¿ÓÙËÛË ÛÙcÓ
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àÓıÚÒÈÓË ‚Ï·ÛÊËÌ›·. ^√ àÚÈıÌe˜ 185.000 ÙáÓ ÛÊ·ÁÈ·Ûı¤ÓÙˆÓ ·Ú·¤ÌÂÈ ÛÙa
ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÔÜ \∏Û·˝· Î·d 2 µ·ÛÈÏÂÈáÓ, Ùa ïÔÖ· Ê·›ÓÂÙ·È Óa ‚Ú›ÛÎÔÓÙ·È ›Ûˆ àe
Ùd˜ ‰ÈËÁ‹ÛÂÈ˜ ÙÔÜ 1 Î·d 2 ª·ÎÎ.

Theologische Zeitschrift (ÙfiÌÔ˜ 66, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2010)
∆e ÂÚÈÔ‰ÈÎe Theologische Zeitschrift ÂrÓ·È Ùe âÈÛÙËÌÔÓÈÎe ùÚÁ·ÓÔ ÙÉ˜ £ÂÔ-

ÏÔÁÈÎÉ˜ ™¯ÔÏÉ˜ ÙÔÜ ¶·ÓÂÈÛÙËÌ›Ô˘ ÙÉ˜ µ·ÛÈÏÂ›·˜ (^∂Ï‚ÂÙ›·). ^√ ¯·Ú·ÎÙ‹Ú·˜ ÙÔÜ
ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÂrÓ·È ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎfi˜. √î ÌÂÏ¤ÙÂ˜ Ôf ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÔÓÙ·È Ûb ·éÙfi (ÛÙa
àÁÁÏÈÎ¿, ÁÂÚÌ·ÓÈÎa j Á·ÏÏÈÎ¿), Î·Ï‡ÙÔ˘Ó ≤Ó· ÂéÚf Ê¿ÛÌ· ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ Î·d
ÛÎÔe ö¯Ô˘Ó ÙcÓ ÚÔÒıËÛË ÙÔÜ ‰ÈÂÈÛÙËÌÔÓÈÎÔÜ ıÂÔÏÔÁÈÎÔÜ ‰È·ÏfiÁÔ˘.

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ («Das Hiobbuch als exegetische und theologische
Herausforderung») ï Markus Saur Û¯ÔÏÈ¿˙ÂÈ ÛÙÔÈ¯ÂÖ· ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÔÜ ‚È‚Ï›Ô˘
ÙÔÜ \πÒ‚. ™‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ Û‡ÓÙ·ÍË˜ (Redaktionsgeschichte) Ùe ‚È‚Ï›Ô
ÙÔÜ \πÒ‚, ÛÙc ÌÔÚÊc Ôf ÛÒ˙ÂÙ·È Û‹ÌÂÚ·, ÂrÓ·È Ùe àÔÙ¤ÏÂÛÌ· Ì›·˜ Ì·ÎÚÄ˜ ‰È·-
‰ÈÎ·Û›·˜ Î·Ùa ÙcÓ ïÔ›· ëÓÒıËÎ·Ó ì àÊ‹ÁËÛË ÁÈa ÙeÓ \πÒ‚ –Ôf Û˘ÓÈÛÙÄ Ùe àÊË-
ÁËÌ·ÙÈÎe Ï·›ÛÈÔ (\πg‚ 1 - 2. 42, 10-17*)– Î·d Ùe Ô›ËÌ· ÙÔÜ \πÒ‚ (\πg‚ 3, 1 - 42,
6*), ÛÙa ïÔÖ· ÚÔÛÙ¤ıËÎ·Ó Ôî ÏfiÁÔÈ ÙÔÜ \∏Ï› (\πg‚ 32 - 37*) Î·d Ùe Ô›ËÌ· ÁÈa Ùc
ÛÔÊ›· (\πg‚ 28*). ∞éÙc ì îÛÙÔÚ›· Û‡ÓÙ·ÍË˜ àÓÙÈÎ·ÙÔÙÚ›˙ÂÈ Û‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙeÓ Û˘Á-
ÁÚ·Ê¤· Ùc ıÂÔÏÔÁÈÎc Û˘˙‹ÙËÛË Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùe Úfi‚ÏËÌ· ÙÔÜ \πÒ‚, Ùe ïÔÖÔ Ì¤Û·
ÛÙe ‚È‚Ï›Ô Á›ÓÂÙ·È àÓÙÈÎÂ›ÌÂÓÔ Û˘˙‹ÙËÛË˜ Ûb ÔÏÏa â›Â‰·, ÙÂÏÈÎa ¬Ìˆ˜ ‰bÓ âÈ-
Ï‡ÂÙ·È. ∆e ‚È‚Ï›Ô ÙÔÜ \πg‚ âÈÛÙÚ¤ÊÂÈ ÛÙÔf˜ àÓ·ÁÓáÛÙÂ˜ ÙÔ˘ Ùa âÚˆÙ‹Ì·Ù· ÁÈa ÙeÓ
àÓıÚÒÈÓÔ fiÓÔ Î·d ÙcÓ ñÂÚÔ¯c ÙÔÜ £ÂÔÜ Î·d ï‰ËÁÂÖ Ì¤Û· àe Ùc ‰È·ÏÔÁÈÎ‹ ÙÔ˘
‰ÔÌc ÛÙc ‰ÈÎ‹ ÙÔ˘ ıÂÔÏÔÁÈÎc ôÔ„Ë.

∆e ˙‹ÙËÌ· ÙÔÜ îÛÙÔÚÈÎÔÜ \πËÛÔÜ, ¬ˆ˜ ·éÙe Ù¤ıËÎÂ Î˘Ú›ˆ˜ àe Ùc ÁÂÚÌ·Ófi-
ÊˆÓË ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎc ıÂÔÏÔÁ›·, àÔÙÂÏÂÖ Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ Gabriela Gelardini ÛÙc ÌÂÏ¤-
ÙË Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Die Entstehung eines Diskurses innerhalb deutschsprachiger
historischer Jesusforschung»). ^∏ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì ÁÂÚÌ·ÓfiÊˆÓË
ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· ·éÙÔÂÁÎÏˆ‚›ÛÙËÎÂ ÛÙe ‰›ÏËÌÌ· ÁÈa ÙcÓ àÓ·˙‹ÙËÛË ÙÔÜ
îÛÙÔÚÈÎÔÜ \πËÛÔÜ, àÊÔÜ õ‰Ë àe Ùd˜ à·Ú¯¤˜ ÙË˜, Ìb ÙeÓ Reimarus, öÚÂÂ Óa ·-
Ï¤„ÂÈ Ìb Ùe ÁÂÁÔÓe˜ ¬ÙÈ ï \πËÛÔÜ˜ qÙ·Ó \πÔ˘‰·ÖÔ˜. ∞éÙe Ùe ÁÂÁÔÓe˜ ‰ËÌÈÔ˘ÚÁÔÜÛÂ
ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù·. ∫·Ù·ÛÎÂ˘¿ÛÙËÎÂ ÏÔÈeÓ Ì›· àÓÙ›ıÂÛË ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ «ıÚËÛÎÂ›·˜» ÙÔÜ
\πËÛÔÜ Î·d ÙÉ˜ «âıÓÈÎÉ˜ ÙÔ˘ Î·Ù·ÁˆÁÉ˜» Ìb ‰‡Ô ¬Ìˆ˜ ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎÔf˜ ÙÚfiÔ˘˜.
¶ÚáÙÔÓ, ì ıÚËÛÎÂ›· ÛÙcÓ ÂÚ›ÙˆÛË ÙÔÜ \πËÛÔÜ âÚ¯fiÙ·Ó Ûb àÓÙ›ıÂÛË j ñÂÚ¤‚·È-
ÓÂ Ù‹Ó (åÔ˘‰·˚Î‹) ÙË˜ âıÓÈÎc Ù·˘ÙfiÙËÙ·, Î·ıÈÛÙÒÓÙ·˜ öÙÛÈ ·éÙcÓ ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›·
ôÔ„Ë ÙÉ˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ¿˜ ÙÔ˘ ≤Ó· àÌÂÏËÙ¤Ô âÍˆÙÂÚÈÎe j Ù˘ÈÎe ÁÂÁÔÓfi˜. ¢Â‡ÙÂÚÔÓ,
¬Ù·Ó Î·Ùa Ùe Ù¤ÏÔ˜ ÙÔÜ 19Ô˘ ·å. Î·d ÛÙd˜ àÚ¯b˜ ÙÔÜ 20ÔÜ öÁÈÓÂ ·Ô‰ÂÎÙc ì âıÓÔ-
ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎc åÔ˘‰·˚Îc Ù·˘ÙfiÙËÙ· ÙÔÜ \πËÛÔÜ, Ùe ÌÔÙ›‚Ô Ôf ˘îÔıÂÙ‹ıËÎÂ, qÙ·Ó
âÎÂÖÓÔ ÙÉ˜ (¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜) ñÂÚÂıÓÈÎÉ˜ ıÚËÛÎÂ›·˜ âÓ¿ÓÙÈ· ÛÙ‹Ó (åÔ˘‰·˚Î‹) âıÓÔ-
ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎ‹ (Û˘ÌÂÚÈÏ·Ì‚·ÓÔÌ¤ÓÔ˘ Î·d ÙÔÜ îÛÙÔÚÈÎÔÜ \πËÛÔÜ). ò∂¯ÔÓÙ·˜ ó˜
àÊÂÙËÚ›· ÙcÓ ÙÚ¤¯Ô˘Û· Û˘˙‹ÙËÛË ÁÈa Ùe Úfi‚ÏËÌ· Ôf ‰ËÌÈÔ˘ÚÁÂÖÙ·È, ¬Ù·Ó âÊ·Ú-
Ìfi˙ÔÓÙ·È Û‡Á¯ÚÔÓÂ˜ Î·ÙËÁÔÚ›Â˜, ¬ˆ˜ «âıÓfiÙËÙ·», «âıÓÈÎc ıÚËÛÎÂ›·», «âıÓÈÎfiÙË-



¶∂ƒπ√¢π∫∞ ∞¡∞§∂∫∆∞

353

Ù·» Î·› «ıÚËÛÎÂ›·» ÛÙcÓ àÚ¯·›· îÛÙÔÚ›·, ì Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ÛÙcÓ àÓ·-
˙‹ÙËÛË ÁÈa ÙeÓ îÛÙÔÚÈÎe \πËÛÔÜ ì Û‡Á¯ÚÔÓË àÓÙ›ÏË„Ë ÁÈa Ù‹ «ıÚËÛÎÂ›·» Î·Ù·ÓÔ-
ÔÜÓÙ·Ó ó˜ Ì›· ÍÂ¯ˆÚÈÛÙc ÛÊ·ÖÚ· ì ïÔ›· ïÚ›˙ÂÙ·È öÍˆıÂÓ. ªfiÓÔ Ì›· Û‡Á¯ÚÔÓË
àÓÙ›ÏË„Ë ÙÉ˜ àÙÔÌÈÎfiÙËÙ·˜ qÙ·Ó Ûb ı¤ÛË Óa Û˘ÏÏ¿‚ÂÈ ÙcÓ å‰¤· ëÓe˜ îÛÙÔÚÈÎÔÜ \πË-
ÛÔÜ, ¬Ô˘ ì Ê‡ÛË ÙÉ˜ «ıÚËÛÎÂ›·˜» ÙÔ˘ ıa ÌÔÚÔÜÛÂ Óa ‰È·ÎÚÈıÂÖ j àÎfiÌË Î·d
Óa àÔÎÔÂÖ àe Ù‹Ó «âıÓÈÎfiÙËÙ¿» ÙÔ˘.

^√ Andreas Urs Sommer ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ÙcÓ ÓÂ˘Ì·ÙÈÎc îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜
µ·ÛÈÏÂ›·˜ ÛÙe ‰È¿ÛÙËÌ· 1660 Î·d 1782 ó˜ Ì›· ‰È·‰ÈÎ·Û›· ÌÂÙ·ÌfiÚÊˆÛË˜ å‰ÂáÓ
(«Eine Stadt zwischen Hochorthodoxie und Aufklärung. Basel in frühneuzeitlichen
Transformationsprozessen»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ëÛÙÈ¿˙ÂÈ Ùe âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ÙÔ˘ ÛÙd˜ ıÂÔ-
ÏÔÁÈÎb˜ Î·d ÊÈÏÔÛÔÊÈÎb˜ âÍÂÏ›ÍÂÈ˜. \∂ÓÙÔ›˙ÂÈ Î·d àÓ·Ï‡ÂÈ ÙÚ›· ÛËÌ·ÓÙÈÎa ÛËÌÂÖ·
·éÙÉ˜ ÙÉ˜ âÍÂÏÈÎÙÈÎÉ˜ ÔÚÂ›·˜, ì ïÔ›· ï‰‹ÁËÛÂ ÛÙe ¢È·ÊˆÙÈÛÌe ÙÉ˜ µ·ÛÈÏÂ›·˜
Î·d ÛÙc ‰È·ÌfiÚÊˆÛË ÙÉ˜ å‰È·›ÙÂÚË˜ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎÉ˜ Ê˘ÛÈÔÁÓˆÌ›·˜ ÙÉ˜ fiÏË˜. ∆a
ÙÚ›· ·éÙa ÛÙ¿‰È· ÛËÌ·ÙÔ‰ÔÙÔÜÓÙ·È àfi: ·) ÙcÓ Formula Consensus Î·d Ùc ÌÔÚÊc
ÙÔÜ Antistes Lukas Gernler, ‚) ÙcÓ Dissertatio de logomachiis eruditorum (1692) Î·d
Ùc ÌÔÚÊc ÙÔÜ Samuel Werenfels, Á) ÙÔf˜ âÎÚÔÛÒÔ˘˜ ÙÉ˜ «ÏÔÁÔÎÚ·ÙÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔ-
Á›·˜», ¬ˆ˜ ÁÈa ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÙÔf˜ Johann Ludwig Frey, Johannes Grynaeus Î·d
Jakob Christoph Beck.

™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ («Leonhard Euler as an apologist») ï Adam
Drozdek àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Ìb Ì›· ÏÂ˘Úa ÙÔÜ ÁÓˆÛÙÔÜ ^∂Ï‚ÂÙÔÜ Ì·ıËÌ·ÙÈÎÔÜ Î·d Ê˘ÛÈ-
ÎÔÜ Leonhard Euler (1707-1783), ì ïÔ›· ‰bÓ ÂrÓ·È å‰È·›ÙÂÚ· ÁÓˆÛÙ‹, Ùe ÁÂÁÔÓe˜
‰ËÏ·‰c ¬ÙÈ ï Euler qÙ·Ó ≤Ó·˜ ÂéÛÂ‚c˜ ÃÚÈÛÙÈ·Óe˜ Ìb ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎb˜ àÓËÛ˘¯›Â˜.
∞éÙb˜ àÔÙ˘ÒÓÔÓÙ·È Ûb Ì›· Û‡ÓÙÔÌË ÌÂÏ¤ÙË, ì ïÔ›· Ú·ÁÌ·ÙÂ‡ÂÙ·È ıÂÔÏÔÁÈÎa
˙ËÙ‹Ì·Ù· Î·d Ûb Ì›· ÛÂÈÚa Û¯ÔÏ›ˆÓ Ôf ‚Ú›ÛÎÔÓÙ·È ‰È¿Û·ÚÙ· ÛÙa öÚÁ· ÙÔ˘. ^√
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ëÛÙÈ¿˙ÂÈ Ùe âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ÙÔ˘ ÛÙd˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ Euler Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙcÓ
≈·ÚÍË ÙÔÜ £ÂÔÜ, ÙcÓ „˘¯‹, ÙcÓ ÚÔÎ·ıÔÚÈÛÌ¤ÓË êÚÌÔÓ›·, ÙcÓ „˘¯ÔÏÔÁ›·, Ùe ˙‹-
ÙËÌ· ÙÉ˜ ·åÙÈfiÙËÙ·˜, Ùc ıÂÔ‰ÈÎ›· Î·d Ùc µ›‚ÏÔ.

Evangelische Theologie (ÙÂÜ¯Ô˜ 3/2010)
∆e ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ Evangelische Theologie ÂrÓ·È ÔÈÎ›ÏË˜ ≈ÏË˜

Î·d ÊÈÏÔÍÂÓÂÖ Ù¤ÛÛÂÚÈ˜ Î‡ÚÈÂ˜ ÌÂÏ¤ÙÂ˜ Î·d ÙcÓ ÎÚÈÙÈÎc ·ÚÔ˘Û›·ÛË Ì›·˜ ÚfiÛÊ·-
ÙË˜ ‚ÈÔÁÚ·Ê›·˜ ÙÔÜ Rudolf Bultmann.

^∏ Christl M. Maier ÛÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË («Die Biographie der heiligen Stadt.
Jerusalem im Wandel der alttestamentlichen Überlieferung») Û˘ÁÎÂÓÙÚÒÓÂÈ Ùd˜ ·-
Ï·ÈÔ‰È·ıËÎÈÎb˜ Ì·ÚÙ˘Ú›Â˜ ÁÈa ÙcÓ fiÏË ÙÉ˜ \πÂÚÔ˘Û·Ï‹Ì, Ùd˜ ïÔÖÂ˜ Î·Ù·ÓÔÂÖ ó˜
Ùc ‚ÈÔÁÚ·Ê›· ÙÉ˜ ^∞Á›·˜ ¶fiÏË˜. \∞e ·éÙcÓ ÙcÓ àÓ¿Ï˘ÛË âÍ¿ÁÂÈ âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓÙ·
Û˘ÌÂÚ¿ÛÌ·Ù· ÁÈa ÙÔf˜ Î·ÙÔ›ÎÔ˘˜, ÙcÓ ÙÔÔÁÚ·Ê›· ÙË˜ Î·d ÙeÓ îÂÚe ¯áÚÔ ÙË˜.
\∞ÍÈÔÔÈÒÓÙ·˜ Ùc ÊÂÌÈÓÈÛÙÈÎc ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË àÓ·˙ËÙÄ Ùd˜ ÌÂÙ·ÊÔÚb˜
âÎÂÖÓÂ˜, Ôf àÍÈÔÔÈÔÜÓÙ·È ÛÙe ‚È‚ÏÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÁÈa Óa ‰ËÏˆıÂÖ ì Û¯¤ÛË ÙÉ˜ fi-
ÏË˜ Ìb ÙeÓ £Âfi Î·d Ôî ïÔÖÂ˜ ÚÔ¤Ú¯ÔÓÙ·È àe ÙeÓ ÎfiÛÌÔ ÙáÓ Á˘Ó·ÈÎáÓ: ì fiÏË
ÙÉ˜ \πÂÚÔ˘Û·ÏcÌ ó˜ ı˘Á·Ù¤Ú·, Û‡˙˘ÁÔ˜ Î·d ¯‹Ú·. ∫·ıg˜ Ì¿ÏÈÛÙ· ÛÙeÓ ∆ÚÈÙÔË-
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Û·˝· ï £Âe˜ Ù·˘Ù›˙ÂÙ·È Ìb Ùc ÌËÙ¤Ú· ÙÉ˜ \πÂÚÔ˘Û·Ï‹Ì, Ôf ÙcÓ ·ÚËÁÔÚÂÖ, ì fiÏË
âÌÊ·Ó›˙ÂÙ·È ó˜ ì ÌÂÛ›ÙÚÈ· ÙÉ˜ ıÂ˚ÎÉ˜ ÚÔÛÙ·Û›·˜ Î·d ÂéÏÔÁ›·˜. \∂ÎÙe˜ àe ÙcÓ
âÍ‹ÁËÛË ·éÙáÓ ÙáÓ ıËÏ˘ÎáÓ ÌÂÙ·ÊÔÚáÓ Ìb Ùc ‚Ô‹ıÂÈ· ÙÉ˜ îÛÙÔÚÈÎÉ˜ Û˘Ó¿ÊÂÈ·˜
ì Maier Ï·Ì‚¿ÓÂÈ ñfi„Ë ÙË˜ Î·Ùa ÙcÓ ëÚÌËÓÂ›· ÙË˜ Î·d Ùe Û‡Á¯ÚÔÓÔ àÓ·ÁÓˆÛÙÈÎe
ÎÔÈÓe ·éÙáÓ ÙáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ.

∆e ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ Max Küchler, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ, ÂrÓ·È Î·d ¿ÏÈ ì ÛËÌ·-
Û›· ÙÉ˜ \πÂÚÔ˘Û·ÏcÌ ó˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÔÜ ÙfiÔ˘ («Die dritten Tempel von Jerusalem.
Projekte und Realisationen im Laufe der Jahrhunderte»). ∂å‰ÈÎfiÙÂÚ·, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤-
·˜ ÂÚÈÁÚ¿ÊÂÈ á˜ ï ¡·e˜ Î·ı›ÛÙ·Ù·È ù¯È ÌfiÓÔ ÙfiÔ˜ ÌÓ‹ÌË˜ àÏÏa Î·d ÛÙÔÈ¯ÂÖÔ
ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÉ˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜ ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎáÓ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎáÓ ïÌ¿‰ˆÓ. ∞éÙe Î·ı›-
ÛÙ·Ù·È å‰È·›ÙÂÚ· Û·Êb˜ Ì¤Û· àe Ùd˜ å‰¤Â˜ Ôf àÓ·Ù‡¯ıËÎ·Ó àe Ùe 2Ô ≤ˆ˜ Î·d
ÙeÓ 7Ô ·å. ÛÙÔf˜ ÎfiÏÔ˘˜ ÙÔÜ \πÔ˘‰·˚ÛÌÔÜ ëÓfi˜ «ÙÚ›ÙÔ˘ ¡·ÔÜ». ™Ùc ÌÂÏ¤ÙË ·ÚÔ˘-
ÛÈ¿˙ÂÙ·È âÓ Û˘ÓÙÔÌ›÷· ·éÙe Ùe ÔéÙÔÈÎe åÔ˘‰·˚Îe ¬Ú·Ì·. ^√ Küchler ıÂˆÚÂÖ àÎÔ-
ÏÔ˘ıÒÓÙ·˜ ÙcÓ âÎÙ›ÌËÛË Î·d ôÏÏˆÓ ÌÂÏÂÙËÙáÓ ¬ÙÈ Ùe ∆¤ÌÂÓÔ˜ ÙÔÜ µÚ¿¯Ô˘ àÔÙÂ-
ÏÂÖ ÙcÓ àÚ¯ÈÎc åÛÏ·ÌÈÎc âÎ‰Ô¯c ÙÔÜ ¡·ÔÜ ÙÔÜ ™ÔÏÔÌÒÓÙ· Î·d öÙÛÈ ÂrÓ·È ÔéÛÈ·-
ÛÙÈÎa ï Ù¤Ù·ÚÙÔ˜ ÛÙc ÛÂÈÚa ¡·e˜ ÛÙe ùÚÔ˜ ÙáÓ îÂÚáÓ (Ôî ôÏÏÔÈ ÙÚÂÖ˜ ¡·Ôd ÂrÓ·È:
ÙÔÜ ™ÔÏÔÌáÓÙÔ˜, ÙÔÜ ∑ÔÚÔ‚¿‚ÂÏ Î·d ÙÔÜ ^∏ÚÒ‰Ë ÙÔÜ ªÂÁ¿ÏÔ˘). ∞éÙc ì åÛÏ·ÌÈÎc
âÎ‰Ô¯c àÓÙÈ‰È·ÛÙ¤ÏÏÂÙ·È Úe˜ Ùd˜ ÔÈÎ›ÏÂ˜ åÔ˘‰·˚Îb˜ ÚÔÛ¿ıÂÈÂ˜ àÓ¤ÁÂÚÛË˜ ÙÔÜ
«ÙÚ›ÙÔ˘ ¡·ÔÜ» Ìb j ¯ˆÚd˜ Ùc ‚Ô‹ıÂÈ· ÙÔÜ ªÂÛÛ›·.

™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ï Malte Dominik Krüger ÚÔÛ·ıÂÖ Óa à·ÓÙ‹ÛÂÈ ÛÙe
âÚÒÙËÌ·, Ùe ïÔÖÔ à·Û¯fiÏËÛÂ Ùc ÁÂÚÌ·ÓÈÎc Âé·ÁÁÂÏÈÎc ıÂÔÏÔÁÈÎc ÎÔÈÓfiÙËÙ·
ÚfiÛÊ·Ù· (Ìb àÊÔÚÌc ÙeÓ ›Ó·Î· ÙÔÜ Georg Baselitz Ìb ı¤Ì· Ùc ÛÙ·‡ÚˆÛË ÛÙeÓ
Âé·ÁÁÂÏÈÎe Ó·e ÙÔÜ Luttrum), ÔÈ¤˜ àÂÈÎÔÓ›ÛÂÈ˜ ÌÔÚÔÜÓ Óa ö¯Ô˘Ó ı¤ÛË Ì¤Û· Ûb
≤Ó·Ó Âé·ÁÁÂÏÈÎe Ó·fi. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘˙ËÙÄ Ùd˜ ı¤ÛÂÈ˜ Û‡Á¯ÚÔÓˆÓ ıÂÔÏfiÁˆÓ Û¯Â-
ÙÈÎa Ìb Ùc ıÂÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ ÂåÎfiÓ·˜, ¬ˆ˜ ÙáÓ Paul Tillich, Joseph Ratzinger Î·d Jean-
Luc Marion Î·d àÔÂÈÚÄÙ·È Óa ÛÎÈ·ÁÚ·Ê‹ÛÂÈ Ì›· Âé·ÁÁÂÏÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ ÂåÎfi-
Ó·˜, àÓ·˙ËÙÒÓÙ·˜ ÙcÓ åÛÔÚÚÔ›· ÌÂÙ·Íf ÙÔÜ îÂÚÔÜ Î·d ÙÔÜ ·åÛıËÙÈÎa àÔ‰ÂÎÙÔÜ.
£ÂˆÚÂÖ ó˜ Ìc àÔ‰ÂÎÙb˜ àÂÈÎÔÓ›ÛÂÈ˜ ÙfiÛÔ Ùd˜ âÍÈ‰·ÓÈÎÂ˘Ì¤ÓÂ˜ Î·d ·åÛÈfi‰ÔÍÂ˜
·Ú·ÛÙ¿ÛÂÈ˜ ¬ÛÔ Î·d Ùd˜ à·ÈÛÈfi‰ÔÍÂ˜ àÔÎ·Ï˘ÙÈÎb˜ Î·d ñÔÁÚ·ÌÌ›˙ÂÈ ÙcÓ àÓ¿-
ÁÎË Ôî ·Ú·ÛÙ¿ÛÂÈ˜ Ì¤Û· ÛÙe Ó·e Óa àÍÈÔÔÈÔÜÓ Ùa ·åÛıËÙÈÎa Ì¤Û· ÁÈa Óa ‰È‰¿-
ÍÔ˘Ó ÙÔf˜ ÈÛÙÔ‡˜.

™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ («Messianische Geschichte: Kairos
und Chronos. Giorgio Agambens Paulus-Auslegung weiter gedacht») ï Gregor
Taxacher Ú·ÁÌ·ÙÂ‡ÂÙ·È, Ìb àÊÔÚÌc ÙcÓ ëÚÌËÓÂ›· ÙÔÜ àÔÛÙfiÏÔ˘ ¶·‡ÏÔ˘ àe
ÙeÓ \πÙ·Ïe ÊÈÏfiÛÔÊÔ Giorgio Agamben, Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙÔÜ ¯ÚfiÓÔ˘ Î·d Âå‰ÈÎfiÙÂÚ· Ùc
ÌÂÛÛÈ·ÓÈÎ‹ ÙÔ˘ ‰È¿ÛÙ·ÛË. \∂ÎÙÈÌÄ g˜ Ì›· Ù¤ÙÔÈ· ÌÂÛÛÈ·ÓÈÎc ëÚÌËÓÂ›· ÙÔÜ ¯Úfi-
ÓÔ˘ (ì Î·Ù·ÓfiËÛË ‰ËÏ·‰c ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜ Ìb ‚¿ÛË Ùe ÚfiÛˆÔ ÙÔÜ \πËÛÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ
Î·d ì çÚÁ¿ÓˆÛË ÙÉ˜ ¯ÚÔÓÔÏfiÁËÛË˜ ÙáÓ àÓıÚÒÈÓˆÓ ÁÂÁÔÓfiÙˆÓ Ì¤Ûˆ ÙÔÜ «Î·È-
ÚÔÜ» ÙÔÜ ªÂÛÛ›·) ÂrÓ·È â·Ó·ÛÙ·ÙÈÎc Î·d ö¯ÂÈ ÔÏÈÙÈÎb˜ ‰È·ÛÙ¿ÛÂÈ˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·-
Ê¤·˜ Û˘ÌÂÚ·›ÓÂÈ ÏÔÈeÓ ¬ÙÈ ì ·‡ÏÂÈ· ëÚÌËÓÂ›· ÙÔÜ «Î·ÈÚÔÜ» ‰bÓ ıa Ú¤ÂÈ Óa
Î·Ù·ÓÔËıÂÖ ó˜ Ì›· ÚÔÛˆÈÎc ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎc âÌÂÈÚ›·, ·ÏÏa ó˜ ì âÌÂÈÚ›· Î·d ì
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˙ˆc ÙÉ˜ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ ÎÔÈÓfiÙËÙ·˜: ì ÌÂÛÛÈ·ÓÈÎc ÚÔÔÙÈÎc Û˘Ó‰¤ÂÈ Ùa ÁÂÁÔÓfiÙ·
ÙÔÜ ·ÚÂÏıfiÓÙÔ˜ Ìb Ùe ·ÚeÓ ÙÉ˜ ÎÔÈÓfiÙËÙ·˜ Î·d Î·ıÔÚ›˙ÂÈ ÙcÓ âÛ¯·ÙÔÏÔÁÈÎ‹ ÙË˜
ÚÔÛ‰ÔÎ›·.

∆¤ÏÔ˜, ï Matthias Dreher ÛÙe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ («Kri-
tisches Forum: Rudolf Bultmann – eine Biographie») Û˘˙ËÙÄ ÎÚÈÙÈÎa ÙcÓ ÚfiÛÊ·ÙË
‚ÈÔÁÚ·Ê›· ÙÔÜ Rudolf Bultmann àe ÙeÓ Konrad Hammann.

Zeitschrift für antikes Christentum (ÙfiÌÔ˜ 13, ÙÂÜ¯Ô˜ 3/2010)

∆e ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ («Fragmente des Testamentum Domini
in georgischer Sprache») ÂrÓ·È ÙáÓ Tinatin Chronz Î·d Heinzgerd Brakmann Î·d ·-
Ú¤¯ÂÈ ÙcÓ edition princeps ÙÉ˜ ÁÂˆÚÁÈ·ÓÉ˜ ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË˜ ÙÉ˜ ÚÔÛÂ˘¯É˜ ÁÈa ÙeÓ êÁÈ·-
ÛÌe ÙÔÜ âÏ·›Ô˘ Î·d ÙÔÜ ≈‰·ÙÔ˜ Ôf ÛÒ˙ÂÙ·È ÛÙeÓ ¶·Ï·ÈÛÙÈÓÈ·Îe Codex Sinaiticus
ibericus O.12 (10Ô˜ ·å.). ∆fiÛÔ ·éÙe Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ ¬ÛÔ Î·d ·ÚfiÌÔÈ· ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎa ÎÂ›-
ÌÂÓ· àe Ùd˜ âÎÎÏËÛ›Â˜ ÙÉ˜ \∞Ó·ÙÔÏÉ˜ ‰È·ÛÒ˙Ô˘Ó àÚÎÂÙb˜ àe Ùd˜ ÚÔÛÂ˘¯b˜ ÙÔÜ
Testamentum Domini Î·d àË¯ÔÜÓ Ùe ¯·Ì¤ÓÔ Û‹ÌÂÚ· ëÏÏËÓÈÎe ÚˆÙfiÙ˘Ô. ª›·
‰È·ÊÔÚÂÙÈÎc ÁÂˆÚÁÈ·Óc âÎ‰Ô¯c ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Ôf âÎ‰›‰ÂÙ·È â‰á, à·ÓÙÄ Ûb ÓÂfi-
ÙÂÚ· ¯ÂÈÚfiÁÚ·Ê· Î·d úÛˆ˜ ‰È·ÛÒ˙ÂÈ Ùc ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË ëÓe˜ ôÏÏÔ˘ ëÏÏËÓÈÎÔÜ ÚˆÙfi-
Ù˘Ô˘, Ùe ïÔÖÔ â›ÛË˜ ö¯ÂÈ ¯·ıÂÖ.

^√ Thomas Scott Caulley àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Ìb Ùc Ê‡ÛË Î·d ÙcÓ ÚÔ¤ÏÂ˘ÛË ÙÔÜ ëÍ¿ÛÙÈ-
¯Ô˘ àÔÛ¿ÛÌ·ÙÔ˜ ÛÙeÓ ∫Ò‰ÈÎ· Bodmer (¶¿˘ÚÔ˜ Bodmer 12). ≠√ˆ˜ Î·d ôÏÏ·
àÔÛ¿ÛÌ·Ù· Ì¤Û· ÛÙeÓ ∫Ò‰ÈÎ· Bodmer, Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ Èı·ÓeÓ ÂÚÈ¤¯ÂÈ ñÏÈÎe Ôf
Û˘ÁÎÂÓÙÚÒıËÎÂ ÁÈa å‰ÈˆÙÈÎc Ï·ÙÚÂ˘ÙÈÎc ¯Ú‹ÛË. √î ·Ï·ÈÔÁÚ·ÊÈÎb˜ âÓ‰Â›ÍÂÈ˜ ‰Ë-
ÌÈÔ˘ÚÁÔÜÓ àÌÊÈ‚ÔÏ›Â˜ ÁÈa ÙcÓ Èı·Óc Û‡Ó‰ÂÛ‹ ÙÔ˘ Ìb Ùfi «¶ÂÚd ¶¿Û¯·» ÙÔÜ ªÂ-
Ï›ÙˆÓÔ˜ ™¿Ú‰ÂˆÓ. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ÙcÓ ëÚÌËÓÂ›· ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤-
ÓÔ˘ ñe Ùe ÚÖÛÌ· ÙÉ˜ àÚ¯·›·˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ·Ú¿ÛÙ·ÛË˜ ÙáÓ âÛ¯·ÙÔÏÔÁÈÎáÓ Á¿-
ÌˆÓ Î·d ıÂˆÚÂÖ ¬ÙÈ Èı·ÓeÓ ÛÙËÚ›˙ÂÙ·È Ûb Î¿ÔÈÔ Û˘ÚÈ·Îe ÚˆÙfiÙ˘Ô. ^∏ ÊÚ¿ÛË
«÷ôÛ·ÙÂ ÙFÉ ÌËÙÚ›» ıa Ú¤ÂÈ ëÔÌ¤Óˆ˜, Û‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙeÓ Caulley, Óa Û˘Ó‰¤ÂÙ·È Â-
ÚÈÛÛfiÙÂÚÔ Ìb Ùe ≠∞ÁÈÔ ¶ÓÂÜÌ· ·Úa Ìb ÙcÓ ¶·Ó·Á›· j ÙcÓ \∂ÎÎÏËÛ›·.

™Ùe ÙÚ›ÙÔ ôÚıÚÔ («Zur Motivation der tetrarchischen Christenverfolgung») ï
Philip Aubreville àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Ìb Ùd˜ ·åÙ›Â˜ Ôf ï‰‹ÁËÛ·Ó ÛÙÔf˜ ‰ÈˆÁÌÔf˜ Î·Ùa Ùc
‰È¿ÚÎÂÈ· ÙÉ˜ ∆ÂÙÚ·Ú¯›·˜ (303-311/313). ™Ùe ÚáÙÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ ·ÚÔ˘ÛÈ¿-
˙ÔÓÙ·È ¤ÓÙÂ Ù¤ÙÔÈÂ˜ âÍËÁ‹ÛÂÈ˜, Ùd˜ ïÔÖÂ˜ óÛÙfiÛÔ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ‰bÓ Ùd˜ ıÂˆÚÂÖ
àfiÏ˘Ù· îÎ·ÓÔÔÈËÙÈÎ¤˜. °È ·éÙe ÛÙe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ì›· Ó¤·
ñfiıÂÛË, ì ïÔ›· ÛÙËÚ›˙ÂÙ·È ÛÙeÓ êÏe ÎÔÈÓˆÓÈÎe ÌË¯·ÓÈÛÌfi «ÙÉ˜ âÓ›Û¯˘ÛË˜ ÙÉ˜
Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜ Ì¤Ûˆ ÙÔÜ àÔÎÏÂÈÛÌÔÜ». ^ÀÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Ôî ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÔd âÈÏ¤¯ıËÎ·Ó
ó˜ ÛÙfi¯Ô˜ ÙáÓ ‰ÈˆÁÌáÓ, âÂÈ‰c qÙ·Ó ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎÔd Î·d ‰ÈfiÙÈ Ì›· Ù¤ÙÔÈ· ÂÚÈıˆ-
ÚÈÔÔ›ËÛ‹ ÙÔ˘˜ (Ì¤Ûˆ ÙáÓ ‰ÈˆÁÌáÓ) ÌÔÚÔÜÛÂ Óa ÙÔÓÒÛÂÈ Ùc Û˘ÏÏÔÁÈÎc Ù·˘ÙfiÙË-
Ù· ÙáÓ Î·ÙÔ›ÎˆÓ ÙÉ˜ ·éÙÔÎÚ·ÙÔÚ›·˜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÒÓÙ·˜ ó˜ àÓÙ›‚·ÚÔ ÛÙcÓ Î·Ù¿ÛÙ·ÛË
ÔÏÈÙÈÎÉ˜ àÛÙ¿ıÂÈ·˜ Ôf àÎÔÏÔ‡ıËÛÂ ÌÂÙa ÙcÓ ·Ú·›ÙËÛË ÙÔÜ ¢ÈÔÎÏËÙÈ·ÓÔÜ
Ùe 305.
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^√ Christoph Joest ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Die Praecepta Pachoms. Untersuchung zu dem
größten Abschnitt der Pachom-Regeln») Û˘˙ËÙÄ ÙcÓ ·ÙÚfiÙËÙ· ÙáÓ ∫·ÓfiÓˆÓ ÙÔÜ
¶·¯ˆÌ›Ô˘. °ÂÓÈÎa ÛÙcÓ öÚÂ˘Ó· ñÔÛÙËÚ›˙ÂÙ·È ¬ÙÈ Ôî ∫·ÓfiÓÂ˜ ÛÙc ÌÔÚÊc Ôf ·-
Ú·‰›‰ÔÓÙ·È Û‹ÌÂÚ· àÓÙÈÎ·ÙÔÙÚ›˙Ô˘Ó ≤Ó· ÛÙ¿‰ÈÔ çÚÁ¿ÓˆÛË˜ ÙÉ˜ ·¯ˆÌÈÎÉ˜ ÎÔÈ-
ÓfiÙËÙ·˜ ÔÏf ÌÂÙ·ÁÂÓ¤ÛÙÂÚÔ ÙÉ˜ âÔ¯É˜ ÙÔÜ ¶·¯ˆÌ›Ô˘. ™‡ÌÊˆÓ· ¬Ìˆ˜ Ìb Ùe Û˘Á-
ÁÚ·Ê¤· Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙáÓ ∫·ÓfiÓˆÓ, âÎÙe˜ àe ‰‡Ô ÚÔÛıÉÎÂ˜ (108-119 Î·d 129b-
143), àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ì›· Û·ÊÉ Î·d êÏc ‰ÔÌ‹. ªb Ùc ‚Ô‹ıÂÈ· âÛˆÙÂÚÈÎáÓ Î·d âÍˆÙÂ-
ÚÈÎáÓ Ì·ÚÙ˘ÚÈáÓ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ÛÙe Û˘Ì¤Ú·ÛÌ· ¬ÙÈ Ôî ∫·ÓfiÓÂ˜ ÚÔ-
¤Ú¯ÔÓÙ·È àe Ùe ¯¤ÚÈ ÙÔÜ ¶·¯ˆÌ›Ô˘. ∆e ú‰ÈÔ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ Î·d ÁÈa Ùd˜ ‰‡Ô ÚÔ-
ÛıÉÎÂ˜, Ôî ïÔÖÂ˜ ıÂˆÚÂÖ ¬ÙÈ ÂrÓ·È â›ÛË˜ öÚÁÔ ÙÔÜ ¶·¯ˆÌ›Ô˘.

∆e ı¤Ì· ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ ÂrÓ·È ì µ·ÛÈÏÂÈ¿‰· ÙÔÜ ª. µ·ÛÈÏÂ›Ô˘
(«“All das ist Zierde für den Ort...”. Das diakonisch-karitative Großprojekt des
Basileios von Kaisareia»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔ˘, Andreas Müller, ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Ùe
àÚ¯¤Ù˘Ô ÙÉ˜ å‰¤·˜ ÙÔÜ ª. µ·ÛÈÏÂ›Ô˘ Ú¤ÂÈ Óa qÙ·Ó Ùa ·éÁ˘ÙÈ·Îa ÌÔÓ·ÛÙ‹ÚÈ·
ÙÉ˜ ·Ú¿‰ÔÛË˜ ÙÔÜ ¶·¯ˆÌ›Ô˘, ¬Ô˘ à·ÓÙÄ ï Û˘Ó‰˘·ÛÌe˜ ‰È·ÊfiÚˆÓ î‰Ú˘Ì¿-
ÙˆÓ ÊÈÏ·ÓıÚˆÈÎÔÜ ¯·Ú·ÎÙ‹Ú· Ìb Ùc ÌÔÓ·ÛÙÈÎc ÎÔÈÓfiÙËÙ·. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Ì¿ÏÈ-
ÛÙ· ‰È·Ù˘ÒÓÂÈ ÙcÓ ñfiıÂÛË ¬ÙÈ úÛˆ˜ ÙcÓ å‰¤· ÙcÓ âÌÓÂ‡ÛÙËÎÂ ï ¶·¯ÒÌÈÔ˜ àe
Ùe ÚˆÌ·˚Îe ÛÙÚ·Ùfi (ùÓÙ·˜ ï ú‰ÈÔ˜ ‚ÂÙÂÚ¿ÓÔ˜ ÙÔÜ ÚˆÌ·˚ÎÔÜ ÛÙÚ·ÙÔÜ). ^√ ª. µ·-
Û›ÏÂÈÔ˜ àÓ¤Ù˘ÍÂ ·éÙcÓ ÙcÓ å‰¤· àÎfiÌË ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÔ Î·d çÚÁ¿ÓˆÛÂ Ùa ÂÚ›¯ˆÚ·
ÙÉ˜ ∫·ÈÛ¿ÚÂÈ·˜ ÛÙeÓ Ù‡Ô ÙÔÜ ÌÔÓ·ÛÙËÚÈÔÜ àÍÈÔÔÈÒÓÙ·˜ Ùa õ‰Ë ÁÓˆÛÙa Âú‰Ë
î‰Ú˘Ì¿ÙˆÓ. ™ÙcÓ ÂÚ›ÙˆÛË ÏÔÈeÓ ÙÉ˜ µ·ÛÈÏÂÈ¿‰·˜ ·Ú¤¯ÂÙ·È ï Û˘Ó‰˘·ÛÌe˜
ÙáÓ ·ÏÈáÓ ıÂÛÌáÓ Ìb ÙcÓ interpretatio christiana ÙÉ˜ àÓıÚÒÈÓË˜ Ê‡ÛË˜. ™b
¬ÛÔ˘˜ ö¯Ô˘Ó àÓ¿ÁÎË ·Ú¤¯ÂÙ·È ì ‰˘Ó·ÙfiÙËÙ· ‚Ô‹ıÂÈ·˜ Î·d Û˘Ó¿ÓÙËÛË˜ Ìb ÙeÓ
£Âe ÛÙc µ·ÛÈÏÂÈ¿‰·.

™Ùe ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ («Madness, Philosophical or Mystical Experience? A
Puzzling Text: Pseudo-Clementine Recognitiones II 61-69») ì Claire Clivaz ÚÔÛ·-
ıÂÖ Óa âÍËÁ‹ÛÂÈ Ùe ÚÔ‚ÏËÌ·ÙÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙáÓ æÂ˘‰ÔÎÏËÌ¤ÓÙÈˆÓ Recognitiones II
61 - 69, Ùe ïÔÖÔ âÓÙ¿ÛÛÂÙ·È ÛÙcÓ ÂéÚ‡ÙÂÚË Û˘Ó¿ÊÂÈ· ÙÉ˜ àÓÙÈ·Ú¿ıÂÛË˜ ÙÔÜ àÔ-
ÛÙfiÏÔ˘ ¶¤ÙÚÔ˘ Ìb ÙeÓ ™›ÌˆÓ· ª¿ÁÔ. ™b ·éÙe ÂÚÈÁÚ¿ÊÂÙ·È Ì›· Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓË
ÓÂ˘Ì·ÙÈÎc âÌÂÈÚ›· (ÛÙc Ûˆ˙fiÌÂÓË Ï·ÙÈÓÈÎc ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ ·éÙc çÓÔ-
Ì¿˙ÂÙ·È «extendere mentem»). ™‡ÌÊˆÓ· Ìb Ùd˜ ÊÈÏÔÏÔÁÈÎb˜ Ì·ÚÙ˘Ú›Â˜ Ôf ·Ú¤-
¯ÂÈ ì Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜, ·ÚfiÌÔÈÂ˜ âÌÂÈÚ›Â˜ ëÚÌËÓÂ‡ÔÓÙ·Ó ó˜ „˘¯ÈÎc àÚÚÒÛÙÂÈ· ÂúÙÂ
ó˜ å‰È·›ÙÂÚË îÎ·ÓfiÙËÙ· ÂúÙÂ ¬Ìˆ˜ Î·d ó˜ Ì˘ÛÙÈÎ‹ / ÊÈÏÔÛÔÊÈÎc âÌÂÈÚ›·. ™b ÎÔÈ-
ÓˆÓÈÎÔ˚ÛÙÔÚÈÎe â›Â‰Ô Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÌÔÚÂÖ Óa Î·Ù·ÓÔËıÂÖ Ìb Ùc ‚Ô‹ıÂÈ· ÙáÓ àÓÙÈ-
Ï‹„ÂˆÓ ÙÉ˜ âÔ¯É˜, Ôî ïÔÖÂ˜ àÔÙ˘ÒÓÔÓÙ·È Ûb Û‡¯ÚÔÓ¿ ÙÔ˘ ÎÂ›ÌÂÓ·. ™ÙcÓ Î·-
Ù·ÎÏÂ›‰· ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ ì Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ‰È·Ù˘ÒÓÂÈ ÙcÓ ñfiıÂÛË ¬ÙÈ Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙáÓ
Recognitiones úÛˆ˜ ÚÔ¤Ú¯ÂÙ·È àe Ùc ™˘Ú›· ÙÔÜ 4Ô˘ ·å.

^√ Gert Partoens ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Contradicit apostolus. A particular use of Rom
9,11 in Augustine’s Sermo 165») àÓ·Ï‡ÂÈ Ùd˜ ·Ú. 6-8 ÙÉ˜ ^√ÌÈÏ›·˜ 165 ÙÔÜ î. ∞éÁÔ˘-
ÛÙ›ÓÔ˘, ÙcÓ ïÔ›· ï â›ÛÎÔÔ˜ ÙÉ˜ ^πáÓÔ˜ âÎÊÒÓËÛÂ Èı·ÓeÓ ÛÙa 417 Î·d ÛÙe
Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ ÂÏ·ÁÈ·ÓÉ˜ öÚÈ‰·˜. ™b ·éÙe Ùe àfiÛ·ÛÌ· ·Ú·Ù›ıÂÙ·È ≤Ó·˜ Ê·ÓÙ·-
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ÛÙÈÎe˜ ‰È¿ÏÔÁÔ˜ ÙÔÜ ∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘ Ìb Î¿ÔÈÔ˘˜ ¶ÂÏ·ÁÈ·ÓÔ‡˜, Ôî ïÔÖÔÈ ñÔÛÙ‹ÚÈ-
˙·Ó ¬ÙÈ Ôî ôÓıÚˆÔÈ ÁÂÓÓÈÔÜÓÙ·È àı¿Ó·ÙÔÈ Î·d Âı·›ÓÔ˘Ó âÍ·ÈÙ›·˜ ÙÉ˜ êÌ·ÚÙ›·˜
ÙÔ˘˜. ^√ ∞éÁÔ˘ÛÙÖÓÔ˜ àÓÙ›ıÂÙ· âÈÌ¤ÓÂÈ ¬ÙÈ àÎfiÌË Î·d Ùa àÁ¤ÓÓËÙ· öÌ‚Ú˘· ÌÔ-
ÚÔÜÓ Óa êÌ·ÚÙ‹ÛÔ˘Ó. ^ø˜ âÈ¯Â›ÚËÌ· ·Ú·ı¤ÙÂÈ Ùe ƒˆÌ 9, 11. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜
ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ â‰á ï ∞éÁÔ˘ÛÙÖÓÔ˜ ‰bÓ àÓÙÈ·Ú·Ù›ıÂÙ·È Ìb ÌÈa Ú·ÁÌ·ÙÈÎc ïÌ¿-
‰· ¶ÂÏ·ÁÈ·ÓáÓ ÔûÙÂ ·Ú·ı¤ÙÂÈ ÙcÓ ·éıÂÓÙÈÎc ÂÏ·ÁÈ·Óc ‰È‰·ÛÎ·Ï›·, àÏÏa ÛÙfi¯Ô
ö¯ÂÈ ÙcÓ àfiÏ˘ÙË âÍÔ˘ı¤ÓˆÛË ÙáÓ àÓÙÈ¿ÏˆÓ ÙÔ˘.

^∏ Û‡Ó‰ÂÛË ÙÉ˜ ÌfiÚÊˆÛË˜ Ìb ÙcÓ ı·˘Ì·ÙÔ˘ÚÁÈÎc âÓ¤ÚÁÂÈ· ÙÔÜ ^∞Á›Ô˘ ¶ÓÂ‡-
Ì·ÙÔ˜ ÛÙc ˙ˆc ÙáÓ êÁ›ˆÓ àÔÙÂÏÂÖ Ùe ı¤Ì· ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ ÙÔÜ N›ÎÔ˘ ∫·ÏÔÁÂÚÄ, Ôf
àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Education envisioned or The Miracle of Learning in Byzantium»). ^√
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÓ·˙ËÙÄ ÛÙa êÁÈÔÁÚ·ÊÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÔÜ µ˘˙·ÓÙ›Ô˘ Ùd˜ ÏÔÁÔÙÂ¯ÓÈÎb˜
ÛÙÚ·ÙËÁÈÎb˜ Ìb Ùd˜ ïÔÖÂ˜ ì ÌfiÚÊˆÛË Î·d ì âÎÏËÎÙÈÎc ÁÓÒÛË Û˘Ó‰¤ÔÓÙ·È Ìb ı·˘-
Ì·ÛÙb˜ Î·d ñÂÚÊ˘ÛÈÎb˜ âÌÂÈÚ›Â˜. ∞éÙc ì âÎÏËÎÙÈÎc âÌÂÈÚ›· ÌÔÚÂÖ Óa àÊÔÚÄ
ÂúÙÂ ÙÔf˜ Û˘ÓÙ¿ÎÙÂ˜ ÙáÓ ‚›ˆÓ ÂúÙÂ ÙÔf˜ êÁ›Ô˘˜, ÙáÓ ïÔ›ˆÓ ì ˙ˆc Î·d Ùa öÚÁ· Â-
ÚÈÁÚ¿ÊÔÓÙ·È. ^ø˜ å‰È·›ÙÂÚÔ ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÓ·Ê¤ÚÂÈ Ùe ‚›Ô ÙÔÜ £ÂÔ-
‰ÒÚÔ˘ \∂‰¤ÛÛË˜.

™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ôÚıÚÔ˘ ï Günther Christian Hansen («“Pa-
triarchen” oder “Patriarchate”? (Sokrates, h.e. V 8,14)») ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ùc ÁÚ·Ê‹ «·-
ÙÚÈ·Ú¯›·˜» àÓÙ› «·ÙÚÈ¿Ú¯·˜» ÛÙcÓ \∂ÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc ^πÛÙÔÚ›· V 8,14 ÙÔÜ ™ˆÎÚ¿ÙË.

Neue Zeitschrift für systematische Theologie und Religionsphilosophie
(ÙfiÌÔ˜ 51, ÙÂÜ¯Ô˜ 4/2009)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ («Freispruch durch Geschichte.
Schellings verbesserte Theodizee in Auseinandersetzung mit Leibniz in der
Freiheitsschrift») ï Thomas Buchheim ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùc Û˘˙‹ÙËÛË àe ÙeÓ Schelling
ÛÙe öÚÁÔ ÙÔ˘ Freiheitsschrift ÙáÓ ı¤ÛÂˆÓ ÙÔÜ Leibniz ÂÚd ıÂÔ‰ÈÎ›·˜. ^√ Schelling
àÛÎÂÖ ÎÚÈÙÈÎc ÛÙeÓ Leibniz Î·d ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ì›· Ó¤· Ï‡ÛË, ì ïÔ›· ÛÙËÚ›˙ÂÙ·È ÛÙcÓ
å‰¤· ëÓe˜ £ÂÔÜ ï ïÔÖÔ˜ âÏÂ‡ıÂÚ· Û˘ÓÂÚÁÂÖ ÛÙcÓ àÓıÚÒÈÓË îÛÙÔÚ›·. \∞ÔÚÚ›-
ÙÂÈ ÙcÓ å‰¤· ÙÔÜ Leibniz ÁÈa Ùc ıÂ˚Îc âÈÏÔÁc ÌÂÙ·Íf ÔÏÏáÓ Èı·ÓáÓ ÎfiÛÌˆÓ ó˜
âÈ‚Â‚·›ˆÛË ÙÉ˜ âÏÂ˘ıÂÚ›·˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ Î·d ó˜ âÎÏÔÁc ÙÔÜ Î·Ï‡ÙÂÚÔ˘ ÌÂÙ·Í‡ ÙˆÓ,
ï ïÔÖÔ˜ ¬Ìˆ˜ àÓ·fiÊÂ˘ÎÙ· ıa Û˘ÌÂÚÈÂÏ¿Ì‚·ÓÂ ÙcÓ âÎÏ‹ÚˆÛË Î¿ÔÈÔ˘ Î·-
ÎÔÜ. \∞ÓÙ›ıÂÙ· ÁÈa ÙeÓ Schelling ñ¿Ú¯ÂÈ ÌfiÓÔ ≤Ó·˜ ‰˘Ó·Ùe˜ Î·d Ù·˘Ùfi¯ÚÔÓ· Ù¤ÏÂÈ-
Ô˜ ÎfiÛÌÔ˜: Ùfi «Û‡ÛÙËÌ· ÙÉ˜ âÏÂ˘ıÂÚ›·˜». ò∂¯ÔÓÙ·˜ â›ÁÓˆÛË ÙÉ˜ àÁ·ıfiÙËÙfi˜ ÙÔ˘
Î·d ÙÉ˜ ·ÓÙÔ‰˘Ó·Ì›·˜ ÙÔ˘ ï £Âe˜ ‰ËÌÈÔ˘ÚÁÂÖ âÏÂ‡ıÂÚ· ·éÙeÓ ÙeÓ ÌÔÓ·‰ÈÎe È-
ı·Óe  ÎfiÛÌÔ, ÌfiÓÔ Î·d ÌfiÓÔ âaÓ ıÂˆÚÂÖ ¬ÙÈ ı¤ÏÂÈ Î·d ÌÔÚÂÖ Óa àÓ·ÛÙÚ¤„ÂÈ Ìb Ùc
Û˘ÓÂÚÁ›· ÙÔ˘ Ì¤Û· ÛÙcÓ îÛÙÔÚ›· ¬ÏÂ˜ Ùd˜ àÓ·ÌÂÓfiÌÂÓÂ˜ Û˘Ó¤ÂÈÂ˜ ÙÉ˜ àÓıÚÒÈÓË˜
âÈÏÔÁÉ˜ ÙÔÜ Î·ÎÔÜ.

™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ì Linn Tonstad àÓ·Ï‡ÂÈ ‰‡Ô ÛËÌ·ÓÙÈÎb˜ ÏÂ˘Úb˜ ÙÉ˜ ÙÚÈ·‰ÔÏÔ-
ÁÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÔÜ Pannenberg, Ùc ‰È¿ÎÚÈÛË Î·d ÙcÓ îÂÚ·Ú¯›· Ì¤Û· ÛÙcÓ ^∞Á›·
∆ÚÈ¿‰· («“The ultimate consequence of his self-distinction from the Father...”:
Difference and Hierarchy in Pannenberg’s Trinity»). ™‡ÌÊˆÓ· Ìb Ùc Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ≤Ó·
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àe Ùa ÚˆÙÔÔÚÈ·Îa ÛÙÔÈ¯ÂÖ· ÙÉ˜ ÙÚÈ·‰ÔÏÔÁ›·˜ ÙÔÜ ÁÓˆÛÙÔÜ Û˘ÛÙËÌ·ÙÈÎÔÜ ıÂÔ-
ÏfiÁÔ˘ ÂrÓ·È ï ÙÔÓÈÛÌe˜ ÙÉ˜ å‰¤·˜ ¬ÙÈ ì àÌÔÈ‚·›· ·éÙÔ‰È¿ÎÚÈÛË ÙáÓ ÚÔÛÒˆÓ ÙÉ˜
^∞Á›·˜ ∆ÚÈ¿‰Ô˜ ÂrÓ·È ÔéÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ ÛËÌ·Û›·˜ ÁÈa ÙcÓ ú‰È· Ùc ıÂfiÙËÙ·, ‰ÈfiÙÈ ·éÙc
ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÂÖ ‰ÈÔÚıˆÙÈÎa öÓ·ÓÙÈ ÙÉ˜ ÌÔÓÔÌÂÚÔÜ˜ Î·Ù·ÓfiËÛË˜ ÙÉ˜ ∆ÚÈ¿‰·˜ Ì¤Û· àe
ÙcÓ ÂÚÈÁÚ·Êc ÙáÓ Û¯¤ÛÂˆÓ Á¤ÓÓËÛË˜ - âÎfiÚÂ˘ÛË˜. \∞e ÙcÓ ôÏÏË ¬Ìˆ˜ ì ÂÚÈ-
ÁÚ·Êc ÙÔÜ Pannenberg Û˘Ó‰¤ÂÈ ·éÙb˜ Ùd˜ Û¯¤ÛÂÈ˜ Ìb Ùe ı¿Ó·ÙÔ Î·d ÙcÓ Î¤ÓˆÛË Ìb
≤Ó·Ó Ù¤ÙÔÈÔ ÙÚfiÔ, œÛÙÂ ì îÂÚ·Ú¯ÈÎc çÚÁ¿ÓˆÛË Óa ÂrÓ·È àÓ·fiÊÂ˘ÎÙË Î·d Ôî ‰È·-
ÎÚ›ÛÂÈ˜ ÌÂÙ·Íf ÙáÓ ÚÔÛÒˆÓ Óa Î·Ù·Ï‹ÁÔ˘Ó Ûb Ì›· îÂÚ·Ú¯ËÌ¤ÓË Û¯¤ÛË Ôf
ÔéÛÈ·ÛÙÈÎa â·Ó·Ï·Ì‚¿ÓÂÈ Ùa ÚÔËÁÔ‡ÌÂÓ· ÌÔÓÙ¤Ï· ÂÚÈÁÚ·ÊÉ˜, Ôf ï
Pannenberg âÈı˘ÌÂÖ Óa àÓÙÈÎ·Ù·ÛÙ‹ÛÂÈ. ^∏ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÔ‰›‰ÂÈ ·éÙcÓ ÙcÓ
âÁÁÂÓÉ ‰˘ÛÎÔÏ›· ÙÔÜ ÌÔÓÙ¤ÏÔ˘ ÙÔÜ Pannenberg ÛÙe ÁÂÁÔÓe˜ ¬ÙÈ Ôî âÓ‰ÔÙÚÈ·‰ÈÎb˜
Û¯¤ÛÂÈ˜ Û˘Ó‰¤ÔÓÙ·È ÛÙÂÓa Ìb Ùe ÛÙ·˘Úfi, Ìb àÔÙ¤ÏÂÛÌ· Ôî Û¯¤ÛÂÈ˜ ÙáÓ ÚÔÛÒˆÓ
ÙÉ˜ ^∞Á›·˜ ∆ÚÈ¿‰Ô˜ Óa ö¯Ô˘Ó ÂÚÈÔÚÈÛıÂÖ Ûb ≤Ó· Âr‰Ô˜ îÂÚ·Ú¯ÈÎÉ˜ «Ù¿ÍÂˆ˜», ì
ïÔ›· ¬Ìˆ˜ ‰bÓ ÂrÓ·È àÚÎÂÙa Âé¤ÏÈÎÙË ÁÈa Óa àÓÙ·ÔÎÚÈıÂÖ ÛÙÔf˜ ‰È¿ÊÔÚÔ˘˜ ÙÚfi-
Ô˘˜ Ìb ÙÔf˜ ïÔ›Ô˘˜ ï £Âe˜ öÚ¯ÂÙ·È Ûb â·Êc Ìb ÙeÓ ÎfiÛÌÔ, ¬ˆ˜ ·éÙÔd ÂÚÈ-
ÁÚ¿ÊÔÓÙ·È ÛÙc µ›‚ÏÔ. 

\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ùe ôÚıÚÔ ÙÔÜ Michael Coors («Theologische Texttheorie.
Theologische Erkundungen zur Textualität der Heiligen Schrift zwischen Ludwig
Wittgenstein und Johann Andreas Quenstedt»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÍÂÎÈÓÄ Ìb ÙcÓ ·Ú·-
Ù‹ÚËÛË ¬ÙÈ ì àÚ¯c ÙÉ˜ ªÂÙ·ÚÚ‡ıÌÈÛË˜, ¬ÙÈ Ùe ≠∞ÁÈÔ ¶ÓÂÜÌ· ÂrÓ·È ì ‚¿ÛË ÙÉ˜ ıÂ-
ÔÏÔÁÈÎÉ˜ âÈ¯ÂÈÚËÌ·ÙÔÏÔÁ›·˜, ‚Ú›ÛÎÂÙ·È ÛÙe â›ÎÂÓÙÚÔ ÙÉ˜ ÎÚ›ÛË˜ Ôf àÓÙÈÌÂÙˆ-
›˙ÂÈ ì Û‡Á¯ÚÔÓË Âé·ÁÁÂÏÈÎc ıÂÔÏÔÁ›·, Î¿ÙÈ Ôf Î·ı›ÛÙ·Ù·È Û·Êb˜ ÛÙcÓ ÂÚ›Ùˆ-
ÛË ÙÉ˜ ÎÂÈÌÂÓÈÎfiÙËÙ·˜ ÙÉ˜ ^∞Á›·˜ °Ú·ÊÉ˜. ¶ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Óa ‰ÒÛÂÈ Ì›· ‰È¤ÍÔ‰Ô ÛÙe
Úfi‚ÏËÌ· ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ÙcÓ àÍÈÔÔ›ËÛË ÙÉ˜ Ú·ÁÌ·ÙÈÛÙÈÎÉ˜ àÓÙ›ÏË„Ë˜
ÙÉ˜ ‰È·‰ÈÎ·Û›·˜ Î·Ù·ÓfiËÛË˜, ¬ˆ˜ ·éÙc àÓ·Ù‡¯ıËÎÂ àe ÙeÓ Ludwig
Wittgenstein: Ì·ı·›ÓÔ˘ÌÂ Óa Î·Ù·ÓÔÔÜÌÂ Ùd˜ ÁÏáÛÛÂ˜ Ì¤Û· Ûb Ú·ÁÌ·ÙÈÎb˜ Û˘Ó¿-
ÊÂÈÂ˜. ^∂ÔÌ¤Óˆ˜ Î·Ù·ÓfiËÛË ÛËÌ·›ÓÂÈ Î·Ù\ àÚ¯cÓ àÓÙ·fiÎÚÈÛË ÛÙc ÁÏáÛÛ·. ™Ùc
Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÔÂÈÚÄÙ·È Óa Û˘Ó‰˘¿ÛÂÈ ·éÙa Ùa ÊÈÏÔÛÔÊÈÎa ‰Â‰ÔÌ¤-
Ó· Ìb ÙcÓ ÎÏ·ÛÈÎc ÏÔ˘ıËÚ·ÓÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· ÂÚd ^∞Á›·˜ °Ú·ÊÉ˜, ¬ˆ˜ ·éÙc àÓ·Ù‡-
¯ıËÎÂ àe ÙeÓ Johann Andreas Quenstedt (1685). ∆e ‰fiÁÌ· ÙÉ˜ Î·Ùa Ï¤ÍË ıÂÔ-
ÓÂ˘ÛÙ›·˜ ÙÔÜ Quenstedt Î·Ù·ÓÔÂÖÙ·È Ì¤Û· ÛÙc Û˘Ó¿ÊÂÈ· Ì›·˜ ÓÂ˘Ì·ÙÔÏÔÁÈÎÉ˜
àÓÙ›ÏË„Ë˜ ÙÉ˜ Ú·ÁÌ·ÙÈÛÙÈÎÉ˜ Î·d Ìb ÚÔ¸Ôı¤ÛÂÈ˜ Î·Ù·ÓfiËÛË˜ ÙáÓ °Ú·ÊáÓ, ì
ïÔ›· ÙÔÓ›˙ÂÈ ÙcÓ ·ıËÙÈÎfiÙËÙ· ÙÔÜ àÓ·ÁÓÒÛÙË Î·d ÙcÓ âÂÓ¤ÚÁÂÈ· ÙÔÜ ^∞Á›Ô˘
¶ÓÂ‡Ì·ÙÔ˜ Ì¤Ûˆ ÙÔÜ ‚È‚ÏÈÎÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ (àÔÙÂÏÂÛÌ·ÙÈÎfiÙËÙ· ÙÉ˜ °Ú·ÊÉ˜). ∆e
ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÉ˜ ^∞Á›·˜ °Ú·ÊÉ˜ ·éÙÔÓÔÌÂÖÙ·È öÙÛÈ àe ÙÔf˜ Û˘ÁÁÚ·ÊÂÖ˜ Î·d ÙÔf˜ àÓ·-
ÁÓáÛÙÂ˜ ÙÔ˘, Î¿ÙÈ Ôf ÂrÓ·È àÓ·ÁÎ·ÖÔ âÍ·ÈÙ›·˜ ÙÉ˜ ÛˆÙËÚÈÒ‰Ô˘˜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›·˜ ÙÔÜ
∂é·ÁÁÂÏ›Ô˘. ò∂ÙÛÈ ì ÓÂ˘Ì·ÙÔÏÔÁÈÎc ëÚÌËÓÂ›· ÙÉ˜ ñÏÈÎfiÙËÙ·˜ ÙÔÜ ‚È‚ÏÈÎÔÜ ÎÂÈÌ¤-
ÓÔ˘ (ÛÙcÓ ÎÂÈÌÂÓÈÎfiÙËÙ¿ ÙÔ˘) Ì¤Û· ÛÙe ‰fiÁÌ· ÙÉ˜ Î·Ùa ÁÚ¿ÌÌ· ıÂÔÓÂ˘ÛÙ›·˜,
ÂrÓ·È Ì›· ëÚÌËÓÂ›· Ì¤Û· àe ÙcÓ ïÔ›· ì \∂ÎÎÏËÛ›· ÈÛÙÔÔÈÂÖ ¬ÙÈ ï §fiÁÔ˜ ÙÔÜ
£ÂÔÜ àÎÔ‡ÁÂÙ·È Ì¤Û· Ûb ·éÙa Ùa ÎÂ›ÌÂÓ·.
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^∏ Rebekka A. Klein ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Die Inhumanität des Animal Sociale. Vier
Thesen zum interdisziplinären Beitrag der theologischen Anthropologie») Û˘˙ËÙÄ Ùc
Û˘Ì‚ÔÏc ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ àÓıÚˆÔÏÔÁ›·˜ Ûb ≤Ó· ‰ÈÂÈÛÙËÌÔÓÈÎe ‰È¿ÏÔÁÔ ÁÈa ÙcÓ
ÎÔÈÓˆÓÈÎfiÙËÙ· ÙÉ˜ àÓıÚÒÈÓË˜ Ê‡ÛË˜. ^ÀÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì ıÂÔÏÔÁ›· ‰b ıa Ú¤ÂÈ
Óa ˘îÔıÂÙ‹ÛÂÈ Ùc ‚ÈÔÏÔÁÈÎc ‰È¿ÎÚÈÛË ÌÂÙ·Íf àÓıÚÒÔ˘ Î·d ˙ÒÔ˘ ÁÈa Óa ÂÚÈÁÚ¿-
„ÂÈ ÙcÓ àÓıÚÒÈÓË ÎÔÈÓˆÓÈÎfiÙËÙ·. ªÄÏÏÔÓ ÌÔÚÂÖ Óa âÈÎÂÓÙÚˆıÂÖ ÛÙcÓ äıÈÎa
ÛËÌ·ÓÙÈÎc ‰È¿ÎÚÈÛË ÌÂÙ·Íf ÎÔÈÓˆÓÈÎÉ˜ àÓıÚˆÈÄ˜ Î·d à·ÓıÚˆÈÄ˜. ò∂ÙÛÈ ì ıÂ-
ÔÏÔÁ›· Ú¤ÂÈ Û˘ÁÎÂÎÚÈÌÂÓÔÔÈ‹ÛÂÈ Ì›· Ê·ÈÓÔÌÂÓÔÏÔÁ›· ‰È·ÚÔÛˆÈÎáÓ Û¯¤ÛÂ-
ˆÓ Ôf Î·ıÈÛÙÄ ‰˘Ó·Ùc Ùc ‰È¿ÎÚÈÛË ÌÂÙ·Íf àÓıÚˆÈÄ˜ Î·d à·ÓıÚˆÈÄ˜ ¯ÚËÛÈ-
ÌÔÔÈÒÓÙ·˜ Ùc Ï¤ÍË-ÎÏÂÈ‰› «£Âfi˜».

™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Hans-Martin Barth («Naturalismus,
Darwinismus und das Heilige nach Rudolf Otto. Zugleich ein Beitrag zur
Vorgeschichte von Das Heilige») Û˘˙ËÙÄ Ùc ÛÙ¿ÛË ÙÔÜ R. Otto à¤Ó·ÓÙÈ ÛÙe Ó·ÙÔ˘-
Ú·ÏÈÛÌe àÏÏa Î·d ÛÙe ‰·Ú‚ÈÓÈÛÌfi. ≠√ÛÔÓ àÊÔÚÄ ÛÙeÓ ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ, ÌÔÏÔÓfiÙÈ ï Otto
‰bÓ ÙeÓ à¤ÚÚÈÙÂ Ï‹Úˆ˜, ÙeÓ ıÂˆÚÔÜÛÂ ≤Ó·Ó Î›Ó‰˘ÓÔ ÙÉ˜ ÓÂ˘Ì·ÙÈÎÉ˜ ˙ˆÉ˜ Î·d
ÙÉ˜ ÂéÛ¤‚ÂÈ·˜. °Èa ÙeÓ ú‰ÈÔ ÏfiÁÔ ÙfiÓÈ˙Â Ù·˘Ùfi¯ÚÔÓ· ÙcÓ ·éÙÔÓÔÌ›· ÙÉ˜ ÓÂ˘Ì·ÙÈ-
ÎfiÙËÙ·˜. \∂›ÛË˜ ï Otto qÙ·Ó ÎÚÈÙÈÎe˜ à¤Ó·ÓÙÈ ÛÙeÓ Ó·ÙÔ˘Ú·ÏÈÛÌe Î·d ÙeÓ ñÂÚ-
Ó·ÙÔ˘Ú·ÏÈÛÌe Î·d ÙfiÓÈ˙Â Ùc ÛËÌ·Û›· ÙÉ˜ «ÙÂÏÔÏÔÁ›·˜» ÛÙc ıÚËÛÎÂ›·. ™Ùc Û‡Á¯ÚÔ-
ÓË óÛÙfiÛÔ ÛÙ¿ÛË à¤Ó·ÓÙÈ ÛÙe ¢·Ú‚ÈÓÈÛÌe ıa Ú¤ÂÈ Óa ïÚÈÛıÂÖ ì ı¤ÛË ÙÉ˜ ıÚË-
ÛÎÂ›·˜ Ì¤Û· ÛÙcÓ âÍÂÏÈÎÙÈÎc ÛÎ¤„Ë: ‰ËÏ. ì ıÚËÛÎÂ›· ó˜ ÚÔÛÙ·Û›· ÙÉ˜ ‚ÈÔÏÔÁÈÎÉ˜
Î·d ÔÏÈÙÈÛÌÈÎÉ˜ âÍ¤ÏÈÍË˜ àe ÙeÓ ë·˘Ùfi ÙË˜. 

∞åÎ·ÙÂÚ›ÓË ∆Û·Ï·ÌÔ‡ÓË, §¤ÎÙÔÚ·˜ ∫.¢., 
∆ÌÉÌ· ¶ÔÈÌ·ÓÙÈÎÉ˜ Î·d ∫ÔÈÓˆÓÈÎÉ˜ £ÂÔÏÔÁ›·˜ ∞.¶.£.

St. Vladimir’s Theological Quarterly (ÙfiÌÔ˜ 54, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2010)

∆e St. Vladimir’s Theological Quarterly ÂrÓ·È ÙÚÈÌËÓÈ·ÖÔ ıÂÔÏÔÁÈÎe âÈÛÙËÌÔ-
ÓÈÎe ÂÚÈÔ‰ÈÎfi, Ùe ïÔÖÔ âÎ‰›‰ÂÙ·È àe Ùc £ÂÔÏÔÁÈÎc ™¯ÔÏc ÙÔÜ ^∞Á›Ô˘ µÏ·‰ÈÌ‹-
ÚÔ˘ ÛÙe Crestwood ÙÉ˜ ÔÏÈÙÂ›·˜ ÙÉ˜ ¡¤·˜ ^ÀfiÚÎË˜ («OC∞» \√Úıfi‰ÔÍË \∂ÎÎÏË-
Û›· ÙÉ˜ \∞ÌÂÚÈÎÉ˜) ñe Ùc ‰ÈÂ‡ı˘ÓÛË ÙÔÜ Î·ı. Paul Meyendorff. ™Ùe ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜
ÊÈÏÔÍÂÓÔÜÓÙ·È Ù¤ÛÛÂÚ· ôÚıÚ·. 

∆e ÚáÙÔ ÔÏf âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ôÚıÚÔ ö¯ÂÈ Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÙeÓ ¶·ÓÙÂÏÉ ∫·Ï·˚Ù˙›‰Ë
Î·d ÙÈÙÏÔÊÔÚÂÖÙ·È «From the Return to the Fathers to the Need for a Modern
Orthodox Theology». ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÓÈ¯ÓÂ‡ÂÈ Ùe á˜, âÓá ì ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔÜ . °Â-
ˆÚÁ›Ô˘ ºÏˆÚfiÊÛÎ˘, ì ïÔ›· âÎÊÚ¿˙ÂÙ·È Ìb Ùe Û‡ÓıËÌ· «\∂ÈÛÙÚÔÊc ÛÙÔf˜ ¶·-
Ù¤ÚÂ˜», âÎÏ‹ÊıËÎÂ àÚ¯ÈÎa àe ÙeÓ ú‰ÈÔ ÙeÓ ºÏˆÚfiÊÛÎ˘ ó˜ ÚËÍÈÎ¤ÏÂ˘ıÔ ıÂÔÏÔ-
ÁÈÎe ôÓÔÈÁÌ·, Ùe ïÔÖÔ ÙfiÓÈ˙Â ÙcÓ âÈÙ·ÎÙÈÎc àÓ¿ÁÎË ‰È·ÏfiÁÔ˘ ÙÉ˜ \√ÚıÔ‰fiÍÔ˘
ıÂÔÏÔÁ›·˜ Ìb Ùe Û‡Á¯ÚÔÓÔ ÎfiÛÌÔ Î·d Ùa ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù¿ ÙÔ˘, ‰¤¯ıËÎÂ Î·ÙfiÈÓ àe
ïÚÈÛÌ¤ÓÔ˘˜ ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎc ëÚÌËÓÂ›· Î·d Î·Ù·ÓfiËÛË. √î ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ ºÏˆÚfiÊÛÎ˘, ó˜
âd Ùe ÏÂÖÛÙÔÓ, ÚÔÛÏ‹ÊıËÎ·Ó ó˜ Ì›· ‚ÔÏÈÎc Î·d àÛÊ·Ïc˜ ıÂÔÏÔÁÈÎc âÛˆÛÙÚ¤-
ÊÂÈ·, ì ïÔ›· ï‰‹ÁËÛÂ Ûb ÁÂÓÈÎc Î·¯˘Ô„›· öÓ·ÓÙÈ ÙáÓ «¢˘ÙÈÎáÓ» Î·d ÛÙe Û˘ÓÙË-
ÚËÙÈÎe àÓ·Ì¿ÛËÌ· ÙáÓ ı¤ÛÂˆÓ ÙáÓ ·Ù¤ÚˆÓ ó˜ ≤Ó· \√Úıfi‰ÔÍÔ consensus patrum
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àÓÙÈÛÙÚfiÊˆ˜ àÓ¿ÏÔÁÔ Ìb Ùe sola scriptura ÙáÓ ¶ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙáÓ. ªb ÙcÓ ÙÂÏÈÎc âÈ-
ÎÚ¿ÙËÛË ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ ëÚÌËÓÂ›·˜ ÙáÓ ı¤ÛÂˆÓ ÙÔÜ ºÏˆÚfiÊÛÎ˘ Ó›ÁËÎ·Ó ù¯È ÌfiÓÔ Ôî
àÚ¯ÈÎb˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ å‰›Ô˘, àÏÏa Î·d Ôî âÏÈ‰ÔÊfiÚÂ˜ ‰˘Ó·ÙfiÙËÙÂ˜ ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ àÓ·-
ÓÂÒÛÂˆ˜ Ôf ·ÚÔ˘Û›·˙Â ì ÏÂÁfiÌÂÓË «ƒˆÛÈÎ‹» ıÂÔÏÔÁÈÎc ·Ú¿‰ÔÛË.  ^À¿Ú¯ÂÈ,
ëÔÌ¤Óˆ˜, âÈÙ·ÎÙÈÎc àÓ¿ÁÎË ÁÈa Ùc ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›· Ì›·˜ Û‡Á¯ÚÔÓË˜ \√ÚıÔ‰fiÍÔ˘ ıÂ-
ÔÏÔÁ›·˜, ì ïÔ›· ıa Ú¤ÂÈ Óa àÚıÚÒÛÂÈ à·ÓÙ‹ÛÂÈ˜ Ûb âÚˆÙ‹Ì·Ù· Ôf ‰bÓ
ôÚıÚˆÛÂ j ‰bÓ ÌÔÚÔÜÛÂ Óa àÚıÚÒÛÂÈ ÔÙb ì ·ÙÂÚÈÎc ÛÎ¤„Ë, Ô≈Ùˆ˜ œÛÙÂ Óa
ÌÔÚÂÖ Óa Û˘Ó‰È·Ï¤ÁÂÙ·È ÔéÛÈ·ÛÙÈÎa ì \∂ÎÎÏËÛ›· Ìb Ùe Û‡Á¯ÚÔÓÔ ÎfiÛÌÔ.

∆e ‰Â‡ÙÂÚÔ ôÚıÚÔ ÂrÓ·È ÙÔÜ David J. Dunn Î·d ÙÈÙÏÔÊÔÚÂÖÙ·È «‘Her That is No
Bride’: St. Thecla and the Relationship Between Sex, Gender, and Office». ^√ Û˘Á-
ÁÚ·Ê¤·˜, ‚·ÛÈÛÌ¤ÓÔ˜ ÛÙd˜ àfiÎÚ˘ÊÂ˜ «¶Ú¿ÍÂÈ˜ ¶·‡ÏÔ˘ Î·d £¤ÎÏ·˜», ı¤ÏÂÈ Óa
àÔ‰Â›ÍÂÈ g˜ Ùe ÁÓˆÛÙfi «ÂåÎÔÓÈÎfi» âÈ¯Â›ÚËÌ· âÓ·ÓÙ›ÔÓ ÙÉ˜ ¯ÂÈÚÔÙÔÓ›·˜ ÙáÓ Á˘-
Ó·ÈÎáÓ ‰bÓ ÛÙ¤ÎÂÈ. ™˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤Ó· ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ï . Thomas Hopko Ôf ¯ÚËÛÈ-
ÌÔÔÈÂÖ Ùe âÈ¯Â›ÚËÌ· ·éÙe ‰bÓ Î¿ÓÂÈ ‰È¿ÎÚÈÛË ÌÂÙ·Í‡ «Á¤ÓÔ˘˜» (ï ïÚÈÛÌe˜ ÙÔÜ
ïÔ›Ô˘ âÍ·ÚÙÄÙ·È âÓ Ì¤ÚÂÈ àe ÙeÓ ÔÏÈÙÈÛÌfi) Î·› «Ê‡ÏÔ˘» (Ùe ïÔÖÔ âÍ·ÚÙÄÙ·È
Î·ı·Úa àe Ùc ‚ÈÔÏÔÁ›·). ^∏ £¤ÎÏ· «‚·Ù›˙ÂÈ» ÙeÓ ë·˘Ùfi ÙË˜ Î·d ÊÔÚÄ àÓ‰ÚÈÎa
ÚÔÜ¯·, ôÚ· Ùe Á¤ÓÔ˜ ‰bÓ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÙ·È ó˜ Î¿ÙÈ Ùe ÛÙ·ıÂÚe ÔûÙÂ ó˜ âÌfi‰ÈÔ ÁÈa
ÙcÓ Ù¤ÏÂÛË ÙáÓ Ì˘ÛÙËÚ›ˆÓ. ^∂ÔÌ¤Óˆ˜, Ùe âÈ¯Â›ÚËÌ· ÙÔÜ Hopko ÛÙËÚ›˙ÂÙ·È ÌfiÓÔ
ÛÙe ÊÜÏÔ, àÏÏa öÙÛÈ àÓ·‚ÈÒÓÂÙ·È ì ı¤ÛË ÙáÓ ¢ÔÓ·ÙÈÛÙáÓ ¬ÙÈ Ùa Ì˘ÛÙ‹ÚÈ·
âÍ·ÚÙáÓÙ·È àe ïÚÈÛÌ¤Ó· ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎ¿ ÙÔ˘ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÔÜ (¬ˆ˜ ì äıÈÎc ˙ˆ‹). ^∏
ÏÔÁÈÎc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, ¬Ìˆ˜, ÙÉ˜ àÔÚÚÈÙ¤·˜ àe ÙcÓ \∂ÎÎÏËÛ›· ·îÚÂÙÈÎÉ˜ ·éÙÉ˜ ı¤ÛÂ-
ˆ˜, ÂrÓ·È ù¯È ÌfiÓÔ ¬ÙÈ ï ÏÂÈÙÔ˘ÚÁe˜ ÙáÓ Ì˘ÛÙËÚ›ˆÓ Ú¤ÂÈ Óa ÂrÓ·È ôÓ‰Ú·˜, àÏÏ¿,
ÁÈ·Ù› ù¯È Î·d \πÔ˘‰·ÖÔ˜ Î·d ôÁ·ÌÔ˜ ¬ˆ˜ qÙ·Ó ï ÃÚÈÛÙfi˜; h∞Ó ‰Â¯ıÔÜÌÂ ‰ËÏ·‰c
¬ÙÈ ì \∂ÎÎÏËÛ›· ó˜ Ì˘ÛÙ‹ÚÈÔ âÍ·ÚÙÄÙ·È àe Ùa ÁÔÓ›‰È· ÃÃ j ÃÀ ÙáÓ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁáÓ
ÙË˜ (!) ÙÂÏÈÎa Î·Ù·Ï‹ÁÔ˘ÌÂ Ûb Û·Êá˜ Ì·ÁÈÎc àÓÙ›ÏË„Ë ÙáÓ Ì˘ÛÙËÚ›ˆÓ. 

∆e ÙÚ›ÙÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «A Witness to Theosis Effected: Maximus Confessor
on the Lord’s Prayer» Î·d Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÙeÓ Daniel J. Nodes âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc ‰È‰·ÛÎ·Ï›·
ÙÔÜ êÁ. ª·Í›ÌÔ˘ ÙÔÜ ^√ÌÔÏÔÁËÙÔÜ ÂÚd ÚÔÛÂ˘¯É˜ Î·d ıÂÒÛÂˆ˜, ¬ˆ˜ Î·Ù·ÁÚ¿-
ÊÂÙ·È ÛÙ‹Ó «^∂ÚÌËÓÂ›· Âå˜ ÙcÓ ∫˘ÚÈ·ÎcÓ ¶ÚÔÛÂ˘¯‹Ó». ∫·Ùa ÙeÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·, ï ±Á.
ª¿ÍÈÌÔ˜ Û˘ÓÂ¯›˙ÂÈ ÙcÓ ·Ú¿‰ÔÛË ÙÔÜ \øÚÈÁ¤ÓË Î·d ÙÔÜ °ÚËÁÔÚ›Ô˘ ¡‡ÛÛË˜, ¬Ô˘
ì ÚÔÛÂ˘¯‹ (·åÙ‹ÛÂÈ˜) ñÊ›ÛÙ·Ù·È ¬Ù·Ó ï ôÓıÚˆÔ˜ àÓ·Ù‡ÛÛÂÈ ÙcÓ ÚÔ‰È¿ıÂÛË
Óa ‰¤¯ÂÙ·È âÏÂ‡ıÂÚ· ·éÙa Ôf ï £Âfi˜ «õ‰Ë» ö¯ÂÈ ÚÔÔÚ›ÛÂÈ ÁÈa ÙeÓ ÎfiÛÌÔ Î·d Ùc
˙ˆc ÙÔÜ ÚÔÛÂ˘¯ÔÌ¤ÓÔ˘ ÚÔÛÒÔ˘ Î·Ùa Ùe ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ, ï ïÔÖÔ˜
«àÊÔÌÔ›ˆÛÂ» âÓÙÂÏá˜ ÛÙc ˙ˆc ÙÔ˘ Ùe ı¤ÏËÌ· ÙÔÜ ¶·ÙÚfi˜. ^∏ Î›ÓËÛË ·éÙc ÙÉ˜
„˘¯É˜ âÌÂÚÈ¤¯ÂÙ·È å‰È·›ÙÂÚ· ÛÙe ÓfiËÌ· ÙÉ˜ ∫˘ÚÈ·ÎÉ˜ ¶ÚÔÛÂ˘¯É˜, ì ïÔ›· Î·Ï-
ÏÈÂÚÁÂÖ Î·Ù¿ÏÏËÏ· Ùc ‰È¿ıÂÛË ·éÙc Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ÛÙc ı¤ˆÛË, âÊfiÛÔÓ Á›ÓÂÙ·È ÛÙe
âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ àÛÎ‹ÛÂˆ˜ Î·d ÙÉ˜ Ì˘ÛÙËÚÈ·ÎÉ˜ ˙ˆÉ˜.

™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «John Damascenes Notion of Being:
Essence vs. Hypostatical Existence», ì Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Anna Zhyrkova âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ
çÓÙÔÏÔÁÈÎc ‰È‰·ÛÎ·Ï›· ÙÔÜ êÁ. \πˆ¿ÓÓÔ˘ ¢·Ì·ÛÎËÓÔÜ, ¬ˆ˜ Î·Ù·ÁÚ¿ÊÂÙ·È ÛÙ¿
«ºÈÏÔÛÔÊÈÎa ∫ÂÊ¿Ï·È¿» ÙÔ˘. ^∏ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ‰Â›¯ÓÂÈ Ò˜, ·Úa Ùc Û·ÊÉ ¯Ú‹ÛË
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ÙÉ˜ àÚÈÛÙÔÙÂÏÈÎÉ˜ ïÚÔÏÔÁ›·˜, ï ¢·Ì·ÛÎËÓe˜ ·Ú¤¯ÂÈ Î·ÈÓÔ‡ÚÁÈÔ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎe Â-
ÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ ÛÙd˜ àÚÈÛÙÔÙÂÏÈÎb˜ ·éÙb˜ öÓÓÔÈÂ˜ Î·d öÙÛÈ Á›ÓÂÙ·È Úfi‰ÚÔÌÔ˜ ÙÉ˜ àÓÂ-
Ù˘ÁÌ¤ÓË˜ ‚˘˙·ÓÙÈÓÉ˜ ÛÎ¤„Âˆ˜ ÛÙe ı¤Ì· ÙÔÜ «ÂrÓ·È», Û˘ÓÂ¯›˙ÔÓÙ·˜ ÙcÓ ·Ú¿‰ÔÛË
ÙÔÜ ª·Í›ÌÔ˘ ÙÔÜ ^√ÌÔÏÔÁËÙÔÜ, ÙÔÜ \∞Ó·ÛÙ·Û›Ô˘ ÙÔÜ ™ÈÓ·˝ÙÔ˘ Î·d ÙÔÜ §ÂÔÓÙ›Ô˘
µ˘˙·ÓÙ›Ô˘, ¬ˆ˜ Î·d ÙáÓ ÌÂÁ¿ÏˆÓ ∫··‰fiÎˆÓ ¶·Ù¤ÚˆÓ. ^√ ±Á. \πˆ¿ÓÓË˜ Î¿ÓÂÈ
Û·ÊÉ ‰È¿ÎÚÈÛË ÌÂÙ·Íf ÔéÛ›·˜-Ê‡ÛÂˆ˜ Î·d ñÔÛÙ¿ÛÂˆ˜ (ÌÔÏÔÓfiÙÈ ‰bÓ ¯ÚËÛÈÌÔ-
ÔÈÂÖ ÙeÓ ¬ÚÔ «ÚfiÛˆÔ»). ∆e Ú·ÁÌ·ÙÈÎe ÂrÓ·È Û˘Ó‰¤ÂÙ·È ¿ÓÙÔÙÂ Ìb ÙcÓ ≈·Ú-
ÍË Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓˆÓ ñÔÛÙ¿ÛÂˆÓØ ‰ËÏ·‰‹, ¬Ï· ¬Û· ñ¿Ú¯Ô˘Ó, àÎfiÌË Î·d ï £Âfi˜,
ÂrÓ·È âÓ˘fiÛÙ·Ù· ùÓÙ·, Ù›ÔÙÂ ‰bÓ ñÊ›ÛÙ·Ù·È ÔÙb ó˜ «Á˘ÌÓ‹» ÔéÛ›·.

Worship (ÙfiÌÔ˜ 84, ÙÂÜ¯Ô˜ 4/2010)

∆e Worship ÂrÓ·È ≤Ó· ‰ÈÌËÓÈ·ÖÔ ıÂÔÏÔÁÈÎe âÈÛÙËÌÔÓÈÎe ÂÚÈÔ‰ÈÎe Ôf àÛ¯Ô-
ÏÂÖÙ·È Ìb Ùc ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎc àÓ·Ó¤ˆÛË, Ùe ïÔÖÔ âÎ‰›‰ÂÙ·È àe ÙÔf˜ µÂÓÂ‰ÈÎÙ›ÓÔ˘˜
ÌÔÓ·¯Ôf˜ ÙÔÜ ÌÔÓ·ÛÙËÚÈÔÜ ÙÔÜ ^∞Á. \πˆ¿ÓÓÔ˘ ÛÙe Collegeville, Michigan, Ôî
ïÔÖÔÈ ÂrÓ·È ñÂ‡ı˘ÓÔÈ Î·d ÁÈa ÙeÓ ÁÓˆÛÙe âÎ‰ÔÙÈÎe ÔrÎÔ «Liturgical Press». ™Ùe
ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÊÈÏÔÍÂÓÔÜÓÙ·È ÙÚ›· ôÚıÚ·.

™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «Worship and Ecology» ÙÔÜ David N. Power, ï Û˘Á-
ÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔÓ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ï £Âe˜ ‰Èa ÙÉ˜ Ú¿ÍÂˆ˜ ÙÉ˜ ¢ËÌÈÔ˘ÚÁ›·˜, ¬ˆ˜ Î·Ù·ÁÚ¿ÊÂ-
Ù·È ÛÙe ‚È‚Ï›Ô ÙÉ˜ °ÂÓ¤ÛÂˆ˜, ÂrÓ·È ·ÚgÓ Ûb Î¿ıÂ Ù˘¯‹, «Ì¤ÚÔ˜ Î·d Î›ÓËÛË ÙÉ˜
ÎÙ‹ÛÂˆ˜».  ^∏ ÔåÎÔÏÔÁÈÎc ÎÚ›ÛË ÚÔ¤Ú¯ÂÙ·È àe ÙcÓ Ï‹ıË Î·d Û˘ÛÎfiÙÈÛË ÙÉ˜
àÚ¯É˜ ·éÙÉ˜, ì ïÔ›· âÓ Û˘Ó¤¯ÂÈ÷· ÚÔ¤Ú¯ÂÙ·È àe ÙcÓ ≈‚ÚË ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘ Î·d ÙcÓ
å‰ÈÔÙÂÏÉ âÈı˘Ì›· ÙÔ˘ Óa Î·Ù·‰˘Ó·ÛÙÂ‡ÂÈ ÙcÓ ÎÙ›ÛË. ^∏ âÓÙÔÏc ÙÔÜ £ÂÔÜ Óa ÂúÌ·-
ÛÙÂ «ÔåÎÔÓfiÌÔÈ» ÙÉ˜ ÎÙ›ÛÂˆ˜ ‰È·ÛÙÚÂ‚ÏÒıËÎÂ Ûb ¯ÚËÛÈÌÔıËÚÈÎc âÎÌÂÙ¿ÏÏÂ˘ÛË
ÙÉ˜ ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›·˜ àe ÙeÓ ôÓıÚˆÔ.  ∞éÙ‹, ¬Ìˆ˜, ì àÏ·˙ÔÓÈÎc ÛÙ¿ÛË ö¯ÂÈ ÂÚ¿ÛÂÈ
Ï¤ÔÓ ÛÙc ‰˘ÙÈÎc ÎÔ˘ÏÙÔ‡Ú· Ûb Ù¤ÙÔÈÔ ‚·ıÌe Ôf Ôî ∫·ıÔÏÈÎÔ› ÙË˜ \∞ÌÂÚÈÎÉ˜ (Ôî
ïÔÖÔÈ ñÔÙ›ıÂÙ·È ¬ÙÈ ıa õÛ·Ó âÁÁ‡ÙÂÚÔÈ ÛÙd˜ ·ÙÂÚÈÎb˜ ‰È‰·ÛÎ·Ï›Â˜ ÁÈa Ùe ı¤Ì·
·éÙfi) ÂrÓ·È ·éÙÔd Ôf ÏÈÁfiÙÂÚÔ àe ¬ÏÔ˘˜ ö¯Ô˘Ó âÓËÌÂÚˆıÂÖ Î·d âÓ‰È·ÊÂÚıÂÖ ÁÈa
Ùe ˙‹ÙËÌ· ·éÙfi.

∆e ‰Â‡ÙÂÚÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «The Church’s Laity: Called to be Creation’s
Priests», ì Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Georgia Masters Keightley, ÍÂÎÈÓÒÓÙ·˜ àe Ùd˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ
ªËÙÚ. ¶ÂÚÁ¿ÌÔ˘ \πˆ¿ÓÓË ∑Ë˙ÈÔ‡Ï· ÂÚd àÓıÚÒÔ˘ ó˜ îÂÚ¤ˆ˜ ÙÉ˜ ÎÙ›ÛÂˆ˜, àÓÈ-
¯ÓÂ‡ÂÈ á˜ ‚ÈˆÓfiÙ·Ó ì Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ· ·éÙc ÛÙcÓ ÚÒÈÌË ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎc ˙ˆc ÙÉ˜
¢‡ÛÂˆ˜ Î·d á˜ ôÏÏ·ÍÂ ÌÂÙ·ÁÂÓÂÛÙ¤Úˆ˜ Î·d ÏËÛÌÔÓ‹ıËÎÂ Û¯Â‰eÓ ïÏÔÛ¯ÂÚá˜.
\∂Óá ÚdÓ ÙcÓ âÔ¯c ÙÉ˜ ÚÒÙË˜ √åÎÔ˘ÌÂÓÈÎÉ˜ ™˘Ófi‰Ô˘ ÛÙc ¢‡ÛË Ôî Ï·˚ÎÔd Âr¯·Ó
âÓÂÚÁe Û˘ÌÌÂÙÔ¯c ÛÙcÓ ∂é¯·ÚÈÛÙ›· –Ì¿ÏÈÛÙ· Ú·ÁÌ·ÙÔÔÈÔÜÓÙ·Ó ÔÌc Ï·˚ÎáÓ
Ôf öÊÂÚÓ·Ó ÚfiÛÊÔÚ· Î·d ÔrÓÔ ÙÉ˜ ‰ÈÎÉ˜ ÙÔ˘˜ ·Ú·ÁˆÁÉ˜– Û‡ÓÙÔÌ· ÌÂÙa ÙcÓ
âÈÎÚ¿ÙËÛË ÙáÓ à˙‡ÌˆÓ ÏËÛÌÔÓ‹ıËÎÂ ·éÙc ì öÓÓÔÈ· ÙÔÜ «‰ÒÚÔ˘» Î·d ï Û‡Ó‰Â-
ÛÌÔ˜ ÙÔÜ Ï·ÔÜ Î·d ÙÔÜ Î·ÓÔÓÈÎÔÜ ôÚÙÔ˘ ÙÔÜ ÙÚ·Â˙ÈÔÜ ÙÔ˘˜ Ìb ÙcÓ ∂é¯·ÚÈÛÙ›·.
∆ÂÏÈÎ¿, ì ∂é¯·ÚÈÛÙ›· öÁÈÓÂ ì àÊËÚËÌ¤ÓË âÍˆÎÔÛÌÈÎc ùÛÙÈ· Ôf ÚÔ·Ú·ÛÎÂ˘·-
˙fiÙ·Ó àe àfiÎÔÛÌÔ˘˜ ÌÔÓ·¯Ôf˜ ÁÈa Ì›· àfiÎÔÛÌË àÎÔÏÔ˘ı›·.  ¢ËÏ·‰‹, ì
öÓÓÔÈ· ÙÔÜ êÏÔÜ ÈÛÙÔÜ ó˜ «îÂÚ¤ˆ˜ ÙÉ˜ ÎÙ›ÛÂˆ˜» ÏËÛÌÔÓ‹ıËÎÂ. ^∏ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜
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Û˘ÌÊˆÓÂÖ Ìb ÙeÓ \πˆ¿ÓÓË ∑Ë˙ÈÔ‡Ï· ¬ÙÈ ì ÔåÎÔÏÔÁÈÎc ÎÚ›ÛË ÂrÓ·È Î·Ùa ‚¿ÛË ÓÂ˘-
Ì·ÙÈÎc ÎÚ›ÛË. ^∂ÔÌ¤Óˆ˜, ï ÌfiÓÔ˜ ÙÚfiÔ˜ Óa ‚ÂÏÙÈˆıÂÖ ì Î·Ù¿ÛÙ·ÛË ÂrÓ·È Óa àÔ-
ÎÙ‹ÛÔ˘Ó âÓ Ó¤Ô˘ Ôî Ï·˚ÎÔd ÙeÓ âÓÂÚÁe ÚfiÏÔ ÙÔ˘˜ ó˜ «Û˘ÏÏÂÈÙÔ˘ÚÁÔ›» ÙÉ˜ £Â›·˜
∂é¯·ÚÈÛÙ›·˜. 

∆e ÙÚ›ÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ Awet Andemicael Ôf ÙÈÙÏÔÊÔÚÂÖÙ·È «The Broken Music of
Humanity at Full Stretch» àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Ìb Ùe Úfi‚ÏËÌ· ÙÉ˜ Ï·ÙÚÂ˘ÙÈÎÉ˜ j ÏÂÈÙÔ˘Ú-
ÁÈÎÉ˜ ÌÔ˘ÛÈÎÉ˜.  ¶ÔÏÏb˜ ÊÔÚ¤˜, ÏfiÁˇ̂  ïÌÔÈÔÙ‹ÙˆÓ Ìb Ù‹Ó «ÎÔÛÌÈÎ‹» ÌÔ˘ÛÈÎ‹, ì
ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎc ÌÔ˘ÛÈÎc ‰bÓ ÌÄ˜ ï‰ËÁÂÖ ÛÙeÓ £Âe àÏÏa ÛÙeÓ ë·˘Ùfi Ì·˜ j Ûb Ú¿ÁÌ·-
Ù· ôÛ¯ÂÙ· àe Ùc Ï·ÙÚÂ›·. ¶fiÛÔ Ú¤ÂÈ Óa ‰È·Ê¤ÚÂÈ ì ÏÂÁÔÌ¤ÓË «ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎ‹»
ÌÔ˘ÛÈÎc àe Ù‹Ó «ÎÔÛÌÈÎ‹»; ª›· Ù¤ÙÔÈ· ‰È·ÊÔÚÔÔ›ËÛË àÔ‰ÂÈÎÓ‡ÂÙ·È àÔÚÚÈ-
Ù¤·, âÊfiÛÔÓ Ôî àÏÏËÏÔÂÈ‰Ú¿ÛÂÈ˜ ÂrÓ·È àÓ·fiÊÂ˘ÎÙÂ˜ ÛÙc ÌÔ˘ÛÈÎc Î·d ì ‰ËÌÈ-
Ô˘ÚÁ›· Ù¤ÙÔÈˆÓ („Â˘‰Â›ÁÚ·ÊˆÓ) ÛÙÂÁ·ÓáÓ ï‰ËÁÂÖ Ûb Ì·ÓÈ¯·˚ÛÙÈÎe ‰˘·ÏÈÛÌfi,
¬Ô˘ ì ÌÔ˘ÛÈÎc ‰È·ÎÚ›ÓÂÙ·È Û¤ «îÂÚ‹» Î·d Û¤ «‚¤‚ËÏË», âÓá ï £Âe˜ Ú¤ÂÈ Óa ‰È-
ÂÈÛ‰‡ÂÈ Ûb Î¿ıÂ Ù˘¯c ÙÉ˜ Î·ıËÌÂÚÈÓfiÙËÙ·˜ ÙÔÜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÔÜ («humanity at its full
stretch» - ÛÙcÓ ïÏfiÙËÙ· ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘). ∆e ‰›ÏËÌÌ· ÙÂÏÈÎa àÔ‰ÂÈÎÓ‡ÂÙ·È „Â˘‰¤˜,
âÊfiÛÔÓ ì âÌÂÈÚ›· ÙÉ˜ ÌÔ˘ÛÈÎÉ˜ ÂúÙÂ ·éÙc ÂrÓ·È Î·ı·Ú¿ «ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎ‹» ÂúÙÂ «ÎÔ-
ÛÌÈÎ‹», àÔÙÂÏÂÖ öÌÌÂÛË  Ì·ÚÙ˘Ú›· ÙÉ˜ ·ÚÔ˘Û›·˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ Î·d âÍ·ÚÙÄÙ·È ÙÂÏÈÎa
àe Ù‹ ÛÙ¿ÛË ˙ˆÉ˜ ÙÔÜ Ï‹ÙË, âÊfiÛÔÓ Î·Ùa Ùc ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc ÛÙ¿ÛË ¬Ï· ÚÔÛÏ·Ì-
‚¿ÓÔÓÙ·È Î·d ÂrÓ·È ‰˘ÓËÙÈÎa îÂÚ¿.

Studia Liturgica (∆fiÌÔ˜ 39, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2009)

∆e Studia Liturgica âÎ‰›‰ÂÙ·È àe Ùe Societas Liturgica Î·d ÂrÓ·È ≤Ó· ÙÚÈÌËÓÈ·ÖÔ
‰ÈÂıÓb˜ ıÂÔÏÔÁÈÎe âÈÛÙËÌÔÓÈÎe ÂÚÈÔ‰ÈÎe Ôf àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Ìb Ùc ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎc
öÚÂ˘Ó· Î·d àÓ·Ó¤ˆÛË. ∆e ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÊÈÏÔÍÂÓÔÜÓÙ·È çÎÙg ôÚıÚ·.

™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «What is the Relationship Between Liturgy and the
Arts?», ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ David S. Stancliffe àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Ìb Ùc ‰È·‰ÈÎ·Û›· ‰ËÌÈÔ˘Ú-
Á›·˜ ¯ÒÚˆÓ Ï·ÙÚÂ›·˜ ÛÙe Û‡Á¯ÚÔÓÔ ÎfiÛÌÔ. ¶·Ú·ÙËÚÂÖ ¬ÙÈ ñ¿Ú¯ÂÈ ì Ù¿ÛË Ôî
¯áÚÔÈ Ï·ÙÚÂ›·˜ Ôf ÎÙ›˙ÔÓÙ·È Û‹ÌÂÚ·, ¬ˆ˜ Î·d ì ÌÔ˘ÛÈÎc Ôf ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖÙ·È,
Óa Ù·ÈÚÈ¿˙Ô˘Ó ¬ÏÔ Î·d ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÔ Ìb Ùa õıË Î·d Ùd˜ âÈı˘Ì›Â˜ «ÙÔÜ ÎfiÛÌÔ˘ ÙÔ‡-
ÙÔ˘», Î¿ÙÈ Ùe ïÔÖÔ ÌÄ˜ ï‰ËÁÂÖ ÛÙeÓ ë·˘Ùfi Ì·˜ Î·d ÛÙd˜ âÈı˘Ì›Â˜ Ì·˜ Î·d ù¯È ÛÙeÓ
£Âfi. \∞ÓÙ›‰ÔÙÔ ÙÔÜ ÚÔ‚Ï‹Ì·ÙÔ˜ ÌÔÚÂÖ Óa àÔÙÂÏ¤ÛÂÈ ì âÎ·›‰Â˘ÛË ÙáÓ ÛËÌÂ-
ÚÈÓáÓ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÔÏfiÁˆÓ Î·d Û¯Â‰È·ÛÙáÓ Ï·ÙÚÂ˘ÙÈÎáÓ ¯ÒÚˆÓ ù¯È ÌfiÓÔ ÛÙcÓ àÚ¯·›·
ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›· àÏÏa Î·d ÛÙcÓ ÂéÚ‡ÙÂÚË ÔÏÈÙÈÛÌÈÎc ·Ú¿‰ÔÛË ÙÔÜ Ì¤ÚÔ˘˜ ¬Ô˘ ÎÙ›-
˙ÔÓÙ·È Ôî Î·ÈÓÔ‡ÚÁÈÔÈ Ó·Ô›. ¶Ú¤ÂÈ, ‰ËÏ·‰‹, Óa ÂrÓ·È ÁÓáÛÙÂ˜ ÙÉ˜ àÚ¯ÈÙÂÎÙÔÓÈÎÉ˜
(àÚ¯·›·˜ àÏÏa Î·d Û‡Á¯ÚÔÓË˜), ÙÉ˜ ÌÔ˘ÛÈÎÉ˜, ÙÉ˜ ÎÔÈÓˆÓÈÔÏÔÁ›·˜ Î·d ÙÉ˜ ıÂÔÏÔ-
ÁÈÎÉ˜ àÓıÚˆÔÏÔÁ›·˜ ÁÈa Óa ÌÔÚÔÜÓ Óa Û¯Â‰È¿˙Ô˘Ó Ï·ÙÚÂ˘ÙÈÎÔf˜ ¯ÒÚÔ˘˜ Ôf
âÏÂ˘ıÂÚÒÓÔ˘Ó àÏÏa Î·d ïÚÈÔıÂÙÔÜÓ Ùc Ï·ÙÚÂ›·.

∆e ‰Â‡ÙÂÚÔ ôÚıÚÔ ÂrÓ·È ÙÔÜ John Baldovin Î·d ÙÈÙÏÔÊÔÚÂÖÙ·È «Sacrosanctum
Concilium and the Reform of the Liturgy Forty-Five Years Later». \∂\ ÂéÎ·ÈÚ›÷· ÙÔÜ
ïÚfiÛËÌÔ˘ ÙÉ˜ âÂÙÂ›Ô˘ ÙáÓ 45 ¯ÚfiÓˆÓ àe Ùc µã µ·ÙÈÎ·Óc ™‡ÓÔ‰Ô ÙáÓ ƒˆÌ·ÈÔ-
Î·ıÔÏÈÎáÓ, ï ÁÓˆÛÙe˜ \πËÛÔ˘›ÙË˜ Î·ıËÁËÙc˜ ÙÔÜ Boston College Û¯ÔÏÈ¿˙ÂÈ Ùd˜
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àÚÓËÙÈÎb˜ ÎÚ›ÛÂÈ˜ ÔÏÏáÓ ÈÛÙáÓ ÁÈa Ùa àÔÙÂÏ¤ÛÌ·Ù· ÙÉ˜ ™˘Ófi‰Ô˘ ·éÙÉ˜ ó˜ Ï·Ó-
ı·ÛÌ¤ÓÂ˜ Î·d ÚfiˆÚÂ˜. ∆ÔÓ›˙ÂÈ ÌÄÏÏÔÓ Ùa ıÂÙÈÎa ÛÙÔÈ¯ÂÖ· Ôf ÂåÛ‹¯ıËÛ·Ó àe
ÙfiÙÂ Ôf ÔÏÏÔd Û‹ÌÂÚ· âÎÏ·Ì‚¿ÓÔ˘Ó ó˜ ‰Â‰ÔÌ¤Ó· ¬ˆ˜ ·) ì ¯Ú‹ÛË ÙÉ˜ Î·ıÔÌÈ-
ÏÔ˘Ì¤ÓË˜ ÁÏÒÛÛ·˜ ÛÙc Ï·ÙÚÂ›·, ‚) ì Ú‡ıÌÈÛË ÙáÓ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎáÓ àÓ·ÁÓˆÛÌ¿ÙˆÓ
ÙÉ˜ ^∞Á›·˜ °Ú·ÊÉ˜ ÙÔÜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎÔÜ öÙÔ˘˜ Î·d Á) ì àÓ·‚›ˆÛË ÙÉ˜ àÎÔÏÔ˘ı›·˜ ÙÔÜ
‚·Ù›ÛÌ·ÙÔ˜ ÁÈa ÙÔf˜ âÓËÏ›ÎÔ˘˜. \∞ÎfiÌË, ¬Ìˆ˜, ¯ÚÂÈ¿˙ÂÙ·È Óa Á›ÓÂÈ âÚÁ·Û›· ÛÙa
Â‰›· ÙÉ˜ âÓÂÚÁÔÜ˜ Û˘ÌÌÂÙÔ¯É˜ ÙÔÜ Ï·ÔÜ ÛÙc Ï·ÙÚÂ›·, ÙÉ˜ Û˘ÌÌÂÙÔ¯É˜ ÙáÓ Ï·˚ÎáÓ
ÛÙe ÔÈÌ·ÓÙÈÎe öÚÁÔ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ Î·d ÛÙc ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›· ÓÂ‡Ì·ÙÔ˜ ‚·ı‡ÙÂÚË˜
ÂéÏ¿‚ÂÈ·˜ ÛÙd˜ àÎÔÏÔ˘ı›Â˜. ^∏ àÓ·Ó¤ˆÛË Ôf ÍÂÎ›ÓËÛÂ ÛÙc ‰ÂÎ·ÂÙ›· ÙÔÜ \60 ÂrÓ·È
âÓ Ï̌á, àÏÏa ÁÈa Óa Î·ÚÔÊÔÚ‹ÛÂÈ ÙÂÏÈÎa ¯ÚÂÈ¿˙ÂÙ·È Û˘ÓÂ¯c˜ Ìfi¯ıÔ˜ àÎfiÌË âÎ
Ì¤ÚÔ˘˜ ÙáÓ ÈÛÙáÓ, Ôî ïÔÖÔÈ Ú¤ÂÈ Óa ‰ÒÛÔ˘Ó ÔÏf öÌÊ·ÛË ÛÙa ÚÔ·Ó·ÊÂÚfi-
ÌÂÓ· ÛÙÔÈ¯ÂÖ· Î·d ÁÂÓÈÎa ÛÙ‹Ó «ÓÂ˘Ì·ÙÈÎc àÓ·Ó¤ˆÛË ÙÉ˜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›·˜».

∆e ÙÚ›ÙÔ ôÚıÚÔ ÂrÓ·È ÙÔÜ Arnaud Join-Lambert Î·d ÙÈÙÏÔÊÔÚÂÖÙ·È «The
Meaning of Christian Festivals in the Emerging Post-Christendom: A Reflection
Prompted by the Resurrection of Pentecost Monday in France» ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÈÎÂ-
ÓÙÚÒÓÂÙ·È ÛÙcÓ öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ëÔÚÙÉ˜ ÛÙc ÛËÌÂÚÈÓc âÔ¯c ÙÉ˜ ÌÂÙ·ÓÂˆ-
ÙÂÚÈÎfiÙËÙ·˜ ÛÙcÓ ∂éÚÒË Î·d Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤Ó· ÛÙc °·ÏÏ›·. ¶ÔÈfi˜ ÂrÓ·È ï Û‡Ó‰ÂÛÌÔ˜
ÙÔÜ Û‡Á¯ÚÔÓÔ˘ àÓıÚÒÔ˘ Ìb Ùd˜ ëÔÚÙ¤˜; ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùa àÓıÚˆ-
ÔÏÔÁÈÎ¿, ÔÏÈÙÈÛÌÈÎ¿, Û˘Ì‚ÔÏÈÎa Î·d ÔÈÌ·ÓÙÈÎa ÛÙÔÈ¯ÂÖ· ÙáÓ ëÔÚÙáÓ Ôf ÚÔ-
ÛÊ¤ÚÔ˘Ó ÛÙe ÂéÚ‡ÙÂÚÔ ÎÔÈÓfi. ∫ÔÓÙÔÏÔÁ›˜, ÚÔÛÊ¤ÚÔ˘Ó ÁÏáÛÛ· Ôf âÎÊÚ¿˙ÂÈ Ùd˜
ôÚÚËÙÂ˜ Ù˘¯b˜ ÙÉ˜ ˙ˆÉ˜ Î·d ‰›ÓÔ˘Ó ÓfiËÌ· ÛÙcÓ Î·ıËÌÂÚÈÓfiÙËÙ·. °È\ ·éÙe Ùe Ïfi-
ÁÔ, Ôî ëÔÚÙb˜ ·éÙb˜ ıa âÈ‚ÈÒÓÔ˘Ó Ì¤¯ÚÈ Óa  ‚ÚÂıÂÖ åÛ¿ÍÈÔ ñÔÎ·Ù¿ÛÙ·ÙÔ Ôf Óa
ÏËÚÔÖ Ùd˜ àÓ¿ÁÎÂ˜ ·éÙb˜ àÎfiÌË Î·d ÛÙcÓ âÎÎÔÛÌÈÎÂ˘Ì¤ÓË ÎÔÈÓˆÓ›· ÙÉ˜ °·ÏÏ›·˜.
™ÙcÓ ÂÚ›ÙˆÛË ÙÉ˜ °·ÏÏ›·˜, ¬Ìˆ˜, ÁÈ·Ù› Óa ÌcÓ ñ¿Ú¯ÂÈ ì ú‰È· àÓÙÈÌÂÙÒÈÛË ÁÈa
Ùd˜ ëÔÚÙb˜ ÙáÓ ^∂‚Ú·›ˆÓ, ÙáÓ ªÔ˘ÛÔ˘ÏÌ¿ÓˆÓ Î·d ôÏÏˆÓ; ™Ùe Ì¤ÏÏÔÓ, ëÔÌ¤Óˆ˜,
ÂrÓ·È ‚¤‚·ÈÔ ¬ÙÈ àÓ·Ì¤ÓÔÓÙ·È ÔÏÏ·Ïb˜ Û˘˙ËÙ‹ÛÂÈ˜ Î·d Û˘ÁÎÚÔ‡ÛÂÈ˜ å‰›ˆ˜ Û¯Â-
ÙÈÎa Ìb Ùe ı¤Ì· ·éÙe ÙáÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎáÓ ëÔÚÙáÓ.

∆e Ù¤Ù·ÚÙÔ ôÚıÚÔ ÂrÓ·È ÙÔÜ Kevin J. Moroney Î·d ÙÈÙÏÔÊÔÚÂÖÙ·È «The Church of
Ireland’s Eucharistic Prayer 3: Revision and Analysis». ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÓÈ¯ÓÂ‡ÂÈ ÙcÓ
âÍ¤ÏÈÍË Ì›·˜ Âé¯·ÚÈÛÙÈ·ÎÉ˜ Âé¯É˜ («\∞Ó·ÊÔÚa ° ã») ÛÙcÓ \∞ÁÁÏÈÎ·ÓÈÎc \∂ÎÎÏËÛ›·
ÙÉ˜ \πÚÏ·Ó‰›·˜ Ûb Û¯¤ÛË Ìb Ì›·Ó ôÏÏË ·ÚfiÌÔÈ· \∞Ó·ÊÔÚ¿ (∏ ã) ÛÙcÓ \∞ÁÁÏÈÎ·-
ÓÈÎc \∂ÎÎÏËÛ›· ÙÉ˜ \∞ÁÁÏ›·˜ àe ÙcÓ ïÔ›· ÚÔÉÏıÂ ì «° ã». \∂ÍÂÙ¿˙ÂÈ Û˘ÁÎÂÎÚÈ-
Ì¤Ó· á˜ ‰È·Ê¤ÚÂÈ àe ÙcÓ ‰›‰˘ÌË à‰ÂÏÊ‹ ÙË˜ ÛÙcÓ \∞ÁÁÏ›· Î·d ëÛÙÈ¿˙ÂÈ ÛÙa ÏÂÈ-
ÙÔ˘ÚÁÈÎa Î·d ıÂÔÏÔÁÈÎa ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎa ÙÉ˜ Âé¯É˜ ·éÙÉ˜. ^∏ Ì¤ıÔ‰Ô˜ ·éÙc ö¯ÂÈ
ó˜ ÛÎÔe Óa àÔ‰Â›ÍÂÈ g˜ ì Âé¯c ·éÙc ÂrÓ·È ÚÔ˚eÓ ÙÉ˜ Èe ÚËÍÈÎÂ‡ÏÂ˘ıË˜ àÓ·-
ıÂˆÚ‹ÛÂˆ˜ ÛÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ \πÚÏ·Ó‰¤˙ÈÎË˜ \∞ÁÁÏÈÎ·ÓÈÎÉ˜ Âé¯·ÚÈÛÙÈ·ÎÉ˜ Ú·-
ÎÙÈÎÉ˜. 

™Ùe ¤ÌÙÔ ÌÂÏ¤ÙËÌ· Ìb Ù›ÙÏÔ «Scripture and Liturgy: Offering Christ» ï Û˘ÁÁÚ·-
Ê¤·˜ àe ÙcÓ ∂é·ÁÁÂÏÈÎc £ÂÔÏÔÁÈÎc ™¯ÔÏc ÛÙe Evanston, Illinois ÙáÓ ∏.¶.∞., E.
Byron Anderson Î¿ÓÂÈ ïÚÈÛÌ¤ÓÂ˜ àÔÎ·Ï‡„ÂÈ˜ Ôf ÂrÓ·È ÎÔÈÓe˜ ÙfiÔ˜ ÁÈa ÙÔf˜
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\√ÚıÔ‰fiÍÔ˘˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î¿ÓÂÈ ÙcÓ â·Ó·ÛÙ·ÙÈÎc ÁÈa ÙÔf˜ ÚÔÙÂÛÙ¿ÓÙÂ˜ àÔ-
Î¿Ï˘„Ë ¬ÙÈ ÛÙcÓ à·ÁÁÂÏ›· ÙÔÜ ∂é·ÁÁÂÏ›Ô˘ Ûb ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎa Ï·›ÛÈ· Î·d ÛÙfi «ÌÔ›-
Ú·ÛÌ·» ÙÔÜ Âé¯·ÚÈÛÙÈ·ÎÔÜ ôÚÙÔ˘ Î·d ÙÔÜ ÔÙËÚ›Ô˘ ‰›‰ÂÙ·È ï ú‰ÈÔ˜ ï ÃÚÈÛÙfi˜.
∞éÙe Ûb Ï‹ÚË àÓÙÈ‰È·ÛÙÔÏc Ìb Ùc Û˘ÓËıÈÛÌ¤ÓË ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎc ‰ÔÍ·Û›· ¬ÙÈ Ùa
Ì˘ÛÙ‹ÚÈ· Î·d ì â›ÛËÌË ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎc à·ÁÁÂÏ›· ÙÉ˜ µ›‚ÏÔ˘ àÔÙÂÏÔÜÓ «ÂåÛ‚ÔÏ‹»
ÛÙ‹Ó «Ú·ÁÌ·ÙÈÎc Ï·ÙÚÂ›·». ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜, ¬Ìˆ˜, àÓÈ¯ÓÂ‡ÔÓÙ·˜ ÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜
ÚÒÈÌË˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ àe ÙcÓ ú‰È· ÙcÓ ∫·ÈÓc ¢È·ı‹ÎË Û˘ÌÂÚ·›ÓÂÈ ¬ÙÈ õ‰Ë àÎfiÌË
àe ÙcÓ âÔ¯c ÙÔÜ å‰›Ô˘ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ, ^∞Á›· °Ú·Êc Î·d ª˘ÛÙ‹ÚÈÔ qÙ·Ó Ù·˘ÙfiÛË-
ÌÂ˜ Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙÂ˜ Ìb Ùd˜ ÙÂÏÂÙb˜ Î·d ÙcÓ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›·. ^∂ÔÌ¤Óˆ˜, ¯ˆÚd˜ ÏÂÈÙÔ˘Ú-
ÁÈÎa Ï·›ÛÈ· Ùe ∂é·ÁÁ¤ÏÈÔ Á›ÓÂÙ·È ≤Ó· êÏe ‚È‚Ï›Ô Î·d ì ∂é¯·ÚÈÛÙ›· Á›ÓÂÙ·È ≤Ó·
êÏe ‰ÂÖÓÔ. 

™Ùe ≤ÎÙÔ ôÚıÚÔ, Ôf ÙÈÙÏÔÊÔÚÂÖÙ·È «‘And We Beseech Thee to Send Down Thy
Holy Spirit”: History, Liturgy, and Theology in the Epiclesis Text of the Divine
Liturgy of St. Gregory», ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Jack Turner àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Ìb Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ âÈ-
ÎÏ‹ÛÂˆ˜ ÛÙc ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›· «‰˘ÙÈÎÔÜ Ú˘ıÌÔÜ» Ôf ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖÙ·È àe ÌÂÚÈÎÔf˜
\√ÚıÔ‰fiÍÔ˘˜ ÛÙc ¢‡ÛË. ™˘Ó‹ıˆ˜ Ôî \√Úıfi‰ÔÍÔÈ ÂåÛ¿ÁÔ˘Ó ÛÙd˜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›Â˜ ·éÙb˜
Ùc Û˘ÓËıÈÛÌ¤ÓË â›ÎÏËÛË ¬ˆ˜ âÌÊ·Ó›˙ÂÙ·È ÛÙc ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›· ÙÔÜ ^∞Á›Ô˘ \πˆ¿ÓÓÔ˘
ÙÔÜ ÃÚ˘ÛÔÛÙfiÌÔ˘ ÁÈa Óa Ù›˜ «‰ÈÔÚıÒÛÔ˘Ó». ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ g˜ ì
Ú¿ÍË ·éÙc ÂrÓ·È Ï·Óı·ÛÌ¤ÓË Î·d ÚÔ¤Ú¯ÂÙ·È àe àÓÙ›‰Ú·ÛË ÙáÓ \√ÚıÔ‰fiÍˆÓ
ÛÙc ‰˘ÙÈÎc Û¯ÔÏ·ÛÙÈÎc ‰È‰·ÛÎ·Ï›· ¬ÙÈ ì «ÛÙÈÁÌ‹» ÙÔÜ Î·ı·ÁÈ·ÛÌÔÜ ÙáÓ ‰ÒÚˆÓ
ÂrÓ·È Ùa ÏÂÁfiÌÂÓ· å‰Ú˘ÙÈÎa j Û˘ÛÙ·ÙÈÎa ÙÔÜ Ì˘ÛÙËÚ›Ô˘ ÙÉ˜ £Â›·˜ ∂é¯·ÚÈÛÙ›·˜ Ïfi-
ÁÈ· (verba), «Ï¿‚ÂÙÂ Ê¿ÁÂÙÂ...» Î.Ï., âÓá Ôî \√Úıfi‰ÔÍÔÈ âÈÌ¤ÓÔ˘Ó ÛÙcÓ â›ÎÏËÛË
ó˜ ÙcÓ Ú·ÁÌ·ÙÈÎ‹ «ÛÙÈÁÌ‹». ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ‰Â›¯ÓÂÈ ¬Ìˆ˜ g˜ àÎfiÌË Î·d ÛÙcÓ
\∞Ó·ÙÔÏc Ôî àÚ¯·ÖÂ˜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›Â˜ ‰bÓ Âr¯·Ó ¿ÓÙÔÙÂ ·éÙcÓ Ùc ÌÔÚÊc âÈÎÏ‹ÛÂˆ˜
Ôf àÂ˘ı˘ÓfiÙ·Ó ÛÙe ≠∞ÁÈÔÓ ¶ÓÂÜÌ· (ñÉÚ¯Â â›ÎÏËÛÈ˜ Ôf àÂ˘ı˘ÓfiÙ·Ó ÛÙeÓ
ÃÚÈÛÙfi) Î·d ¬ÙÈ Ôî Î·ı·Úa ‰˘ÙÈÎb˜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›Â˜ Û˘Ó‹ıˆ˜ Âr¯·Ó Ùc ‰ÈÎ‹ ÙÔ˘˜ âÎ‰Ô¯c
ÙÉ˜ âÈÎÏ‹ÛÂˆ˜ Ôf Âr¯Â ÔéÛÈ·ÛÙÈÎa ÙcÓ ú‰È· ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›· Ìb ÙcÓ àÓ·ÙÔÏÈÎc âÎ‰Ô¯c
¬ˆ˜ ÁÓÒÚÈ˙Â Î·Ïa Î·d ï ¡ÈÎfiÏ·Ô˜ ∫·‚¿ÛÈÏ·˜ (àÓÙd Óa Î·Ï¤ÛÔ˘Ó Ùe ¶ÓÂÜÌ· Óa
Î·Ù¤‚ÂÈ «àÓ¤‚·˙·Ó» Ùa ‰áÚ· ÛÙÔf˜ ÔéÚ·ÓÔf˜ Óa Î·ı·ÁÈ·ÛıÔÜÓ). 

∆e ≤‚‰ÔÌÔ ôÚıÚÔ ÂrÓ·È ÙÔÜ David H. Tripp Î·d ÙÈÙÏÔÊÔÚÂÖÙ·È «Liturgists in the
Service of the Church (and the Churches) Integrity: A Word of Thanks to Two Senior
Colleagues». ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÔÙ›ÂÈ ÊfiÚÔ ÙÈÌÉ˜ Ûb ‰‡Ô ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÔÏfiÁÔ˘˜, ÙeÓ
\∞ÌÂÚÈÎ·Óe \∞ÁÁÏÈÎ·Óe Leonel Lake Mitchell Î·d ÙeÓ °ÂÚÌ·Óe §Ô˘ıËÚ·Óe
Alexander Volker, ÁÈa Ùd˜ Û˘ÓÂÈÛÊÔÚ¤˜ ÙÔ˘˜ ÛÙd˜ âÎÎÏËÛ›Â˜ ÙÔ˘˜ Î·d ÁÂÓÈÎa ÛÙc ¯ÚÈ-
ÛÙÈ·ÓÔÛ‡ÓË. ¶ÂÚÈÁÚ¿ÊÂÈ Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤Ó· Ùd˜ ÌÂÁ¿ÏÂ˜ Û˘Ì‚ÔÏb˜ ÙáÓ ‰‡Ô âÚÂ˘ÓËÙáÓ
ÛÙc ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎc àÓ·Ó¤ˆÛË Î·d ÛÙcÓ àÓ·‚›ˆÛË Î·d â·ÓÂÎÙ›ÌËÛË ÙáÓ Ì˘ÛÙËÚ›ˆÓ
ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ àe ÙÔf˜ ¶ÚÔÙÂÛÙ¿ÓÙÂ˜. 

∆e ùÁ‰ÔÔ ôÚıÚÔ «A Selected Bibliography on Liturgy and Ecumenism (1990-
2009) ÂrÓ·È ÙÉ˜ Stephanie A. Budway. \∞ÔÙÂÏÂÖ ÌÈa âÎÙÂÙ·Ì¤ÓË ‚È‚ÏÈÔÁÚ·Ê›· ÁÈa
Ùc ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎc öÚÂ˘Ó· Î·d ÙeÓ √åÎÔ˘ÌÂÓÈÛÌfi.
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Pro Ecclesia (ÙfiÌÔ˜ 19, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2010)

∆e Pro Ecclesia âÎ‰›‰ÂÙ·È àe Ùe ∫¤ÓÙÚÔ ÁÈa ÙcÓ ∫·ıÔÏÈÎc Î·d ∂é·ÁÁÂÏÈÎc £Â-
ÔÏÔÁ›·. ∂rÓ·È âÈÛÙËÌÔÓÈÎe ıÂÔÏÔÁÈÎe ÂÚÈÔ‰ÈÎe Ôf àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤Ó·
Ìb ÙcÓ ∫·ıÔÏÈÎc Î·d ÙcÓ ∂é·ÁÁÂÏÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· àÏÏa ÛÎÔÂ‡ÂÈ Óa ‰ÒÛÂÈ Û‡Á¯ÚÔÓË
öÎÊÚ·ÛË ÛÙc Ì›· àÔÛÙÔÏÈÎc ›ÛÙË ¬ˆ˜ âÌÊ·Ó›˙ÂÙ·È Ûb ¬ÏÂ˜ Ùd˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎb˜ ·-
Ú·‰fiÛÂÈ˜. ™Ùe ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÊÈÏÔÍÂÓÔÜÓÙ·È ÙÚ›· ôÚıÚ·. 

∆e ÚáÙÔ ÔÏf âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ôÚıÚÔ ÂrÓ·È ÙÉ˜ Sarah Hinlicky Wilson ÙÔÜ \πÓÛÙÈ-
ÙÔ‡ÙÔ˘ ÁÈa ÙcÓ √åÎÔ˘ÌÂÓÈÎc ò∂ÚÂ˘Ó· (Institute for Ecumenical Research) ÛÙe
™ÙÚ·Û‚ÔÜÚÁÔ ÙÉ˜ °·ÏÏ›·˜ Î·d ÙÈÙÏÔÊÔÚÂÖÙ·È «Tradition, Priesthood, and
Personhood in the Trinitarian Theology of Elisabeth Behr-Sigel». ∫¿ÓÂÈ Ì›· îÛÙÔÚÈÎc
àÓ·ıÂÒÚËÛË ¬ÏˆÓ ÙáÓ âÈ¯ÂÈÚËÌ¿ÙˆÓ Î·Ùa ÙÉ˜ ¯ÂÈÚÔÙÔÓ›·˜ ÙáÓ Á˘Ó·ÈÎáÓ ÁÈa Óa
àÓ·ÈÚ¤ÛÂÈ Ùe ÏÂÁfiÌÂÓÔ «ÂåÎÔÓÈÎfi» âÈ¯Â›ÚËÌ· Ôf ÙÂÏÈÎa âÈÎÚ¿ÙËÛÂ Û‹ÌÂÚ·. ∆a
Û‡Á¯ÚÔÓ· âÈ¯ÂÈÚ‹Ì·Ù· âÈÎÂÓÙÚÒÓÔÓÙ·È ÂúÙÂ ÛÙc Ê‡ÛË ÙÉ˜ ·Ú·‰fiÛÂˆ˜ ÂúÙÂ ÛÙc
Ê‡ÛË ÙÉ˜ îÂÚˆÛ‡ÓË˜ j ÛÙc Ê‡ÛË ÙÔÜ Ê‡ÏÔ˘ Î·d ÙÔÜ ÚÔÛÒÔ˘. ∆e ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ï‰Ë-
ÁÂÖ ÛÙe ÁÓˆÛÙfi «ÂåÎÔÓÈÎfi» âÈ¯Â›ÚËÌ· Î·d ì Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ‰Â›¯ÓÂÈ g˜ ì œÚÈÌË Ï¤-
ÔÓ Behr-Sigel Î·Ù¿ÊÂÚÂ Óa àÔ‰Â›ÍÂÈ Ùd˜ à‰˘Ó·Ì›Â˜ ÙÔÜ ÙÂÏÂ˘Ù·›Ô˘ âÈ¯ÂÈÚ‹Ì·ÙÔ˜,
¯ÚËÛÈÌÔÔÈÒÓÙ·˜ ïÚÈÛÌ¤ÓÂ˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ §fiÛÛÎ˘. ∆e ÚfiÛˆÔ ‰bÓ ïÚ›˙ÂÙ·È àe Ùa
¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎ¿ ÙÔ˘, ëÔÌ¤Óˆ˜ Ùe ÊÜÏÔ ÂrÓ·È ÌbÓ Ì¤ÚÔ˜ Î¿ıÂ Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ˘ ÚÔ-
ÛÒÔ˘, àÏÏa ‰bÓ ïÚ›˙ÂÈ Ùe ÚfiÛˆÔ. ∆e ÌfiÓÔ Ôf ïÚ›˙ÂÈ Ùe àÓıÚÒÈÓÔ ÚfiÛˆÔ
ÂrÓ·È àÎÚÈ‚á˜ ì Ù¿ÛË Óa ñÂÚ‚·›ÓÂÈ Ùa ïÔÈ·‰‹ÔÙ· ‰Â‰ÔÌ¤Ó· ÙÉ˜ Ê‡ÛÂÒ˜ ÙÔ˘
àÎfiÌË Î·d Ùe ÊÜÏÔ. ^∂ÔÌ¤Óˆ˜, Ùfi «ÂåÎÔÓÈÎfi» âÈ¯Â›ÚËÌ· ÙÂÏÈÎa Î¿ÓÂÈ Ùe ÎÏ·ÛÈÎe
‰˘ÙÈÎe Ï¿ıÔ˜ Óa ñÔÙ¿ÛÛÂÈ Ùe ÚfiÛˆÔ ÛÙc Ê‡ÛË ÙÔ˘ Î·d ‰bÓ ÛÙ¤ÎÂÈ ó˜ âÈ¯Â›ÚË-
Ì· âÓ·ÓÙ›ÔÓ ÙÉ˜ ¯ÂÈÚÔÙÔÓ›·˜ ÙáÓ Á˘Ó·ÈÎáÓ.

™Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ ôÚıÚÔ Ôf ÙÈÙÏÔÊÔÚÂÖÙ·È «Trinity and Exegesis» ï ∫·ıËÁËÙc˜ ÙÉ˜
µÈ‚ÏÈÎÉ˜ £ÂÔÏÔÁ›·˜ ÛÙe Princeton C. Clifton Black âÈ¯ÂÈÚÂÖ Ì›· ÙÚÈ·‰ÔÏÔÁÈÎc
ëÚÌËÓÂ›· ÙÉ˜ ™ÔÊ›·˜ ™ÂÈÚ¿¯. ª›· Ù¤ÙÔÈ· ëÚÌËÓÂ›· ÂrÓ·È ‰˘Ó·Ùc àÎfiÌË Î·d ¬Ù·Ó
‰bÓ ñ¿Ú¯ÂÈ ÚËÙc àÓ·ÊÔÚa ÛÙcÓ ^∞Á›· ∆ÚÈ¿‰·, .¯., ‰ÈfiÙÈ ì ^∞Á›· °Ú·Êc ÂrÓ·È Î¿-
ÙÈ ·Ú·¿Óˆ àe Ùe Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ Ôf âÍÂÙ¿˙ÂÙ·È, Î·ıfiÛÔÓ ÚÔ¤Ú¯ÂÙ·È
àe Ì›· ïÏfiÎÏËÚË ·Ú¿‰ÔÛË Î·d ÔÏÈÙÈÛÌfi. °Èa Óa Î¿ÓÂÈ ÛˆÛÙc ëÚÌËÓÂ›· ï âÍË-
ÁËÙc˜ Ú¤ÂÈ Óa Ï·Ì‚¿ÓÂÈ ¬Ï· Ùa ÛÙÔÈ¯ÂÖ· ·éÙa ñ\ ù„ÈÓ ÙÔ˘. ^∂ÔÌ¤Óˆ˜, Î·Ù·Ï‹-
ÁÂÈ, Ì›· ÛˆÛÙc ëÚÌËÓÂ›· ÙÉ˜ ^∞Á›·˜ °Ú·ÊÉ˜ ‰bÓ ÌÔÚÂÖ ÔÙb Óa Á›ÓÂÙ·È öÍˆ àe Ùe
Ï·›ÛÈÔ Ì›·˜ ÎÔÈÓfiÙËÙ·˜ Î·d ëÓfi˜ «Î·ÓfiÓ· ›ÛÙÂˆ˜», âÊfiÛÔÓ Ùa ú‰È· Ùa ÎÂ›ÌÂÓ·
ÙÉ˜ ¶·Ï·ÈÄ˜ Î·d ÙÉ˜ ∫·ÈÓÉ˜ ¢È·ı‹ÎË˜ ‰È·ÌÔÚÊÒıËÎ·Ó àÎÚÈ‚á˜ Ûb Ù¤ÙÔÈ· Ï·›-
ÛÈ· Î·d àÓ·Ê¤ÚÔÓÙ·È ÙÂÏÈÎa ÛÙa ÂéÚ‡ÙÂÚ· ·éÙa Ï·›ÛÈ·.

∆e ÙÚ›ÙÔ ôÚıÚÔ ÙÈÙÏÔÊÔÚÂÖÙ·È «The Metaphysics of Divine Self-Donation». ^√
Û˘ÓÙ¿ÎÙË˜ ÙÔÜ John R. Meyer ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÒÓÙ·˜ Î˘Ú›ˆ˜ ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÔÜ ∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘
Î·d ÙÔÜ £ˆÌÄ \∞ÎÈÓ¿ÙË Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ÛÙa ëÍÉ˜ Û˘ÌÂÚ¿ÛÌ·Ù· ÁÈa Ùd˜ âÈÙÒÛÂÈ˜ ÙÉ˜
∆ÚÈ·‰ÈÎÉ˜ ˙ˆÉ˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ ÛÙÔf˜ àÓıÚÒÔ˘˜. ^∏ «‰ˆÚÂ¿» (donation) ÙÔÜ ¶ÓÂ‡Ì·-
ÙÔ˜ Î·d ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ ÛÙÔf˜ àÓıÚÒÔ˘˜ âÓ ¯ÚfiÓˇ̂  Î¿ÓÂÈ ÙÔf˜ ÈÛÙÔ‡˜ «Ù¤ÎÓ· £ÂÔÜ»
Î·d ·éÙe ÙÔf˜ âÈÙÚ¤ÂÈ Óa ñÂÚ‚·›ÓÔ˘Ó ÙeÓ ë·˘Ùfi ÙÔ˘˜ (‰ËÏ·‰c Óa ÂrÓ·È ôÓıÚˆ-
ÔÈ Î·d ù¯È êÏá˜ ˙á·). ^∏ ‰ˆÚÂa ·éÙc ÙÔf˜ âÈÙÚ¤ÂÈ Óa Û˘ÌÌÂÙ¿Û¯Ô˘Ó ÛÙc ˙ˆc
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ÙÉ˜ ^∞Á›·˜ ∆ÚÈ¿‰Ô˜ Î·d Óa Î¿ÓÔ˘Ó ‰È¿ÏÔÁÔ Ìb ÙeÓ ú‰ÈÔ ÙeÓ £Âfi. ∆a ıÂÖ· ÚfiÛˆ-
· ÙÉ˜ ^∞Á›·˜ ∆ÚÈ¿‰Ô˜ Î·Ù¤¯Ô˘Ó Ùc ıÂ›· Ê‡ÛË Ìb ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎfi, ‰ËÏ·‰‹, ÚÔÛˆ-
ÈÎe ÙÚfiÔ. ^∂ÔÌ¤Óˆ˜ Î·d Ùa àÓıÚÒÈÓ· ÚfiÛˆ· Û˘ÌÌÂÙ¤¯Ô˘Ó ÛÙe ÂrÓ·È ÙÔÜ
£ÂÔÜ Ìb ÚÔÛˆÈÎfi, àÓfiÌÔÈÔ Î·d àÓÂ·Ó¿ÏËÙÔ ÙÚfiÔ (‚Ï. µã ¶¤ÙÚ.). ^∏ ˘îÔıÂ-
Û›· ÙáÓ àÓıÚÒˆÓ àe ÙeÓ £Âe ¶·Ù¤Ú· ‰bÓ ıa qÙ·Ó ‰˘Ó·Ùc ¯ˆÚd˜ ÙcÓ âÓÛ¿ÚÎˆ-
ÛË, âÊfiÛÔÓ ï §fiÁÔ˜ ÂrÓ·È ïÌÔÔ‡ÛÈÔ˜ ÙÔ˘ ¶·ÙÚe˜ Î·›, ëÔÌ¤Óˆ˜, ï ÃÚÈÛÙe˜ ÂrÓ·È
ï ÌfiÓÔ˜ Û‡Ó‰ÂÛÌfi˜ Ì·˜ Ìb ÙeÓ £Âe ¶·Ù¤Ú·. ∞éÙc ì «‰ˆÚÂ¿» ÙÔÜ £ÂÔÜ ÛÙÔf˜
àÓıÚÒÔ˘˜ ÂrÓ·È Ùe ÌÂÁ·Ï‡ÙÂÚÔ ‰áÚÔ ÙÔÜ £ÂÔÜ Ûb âÌÄ˜ Î·d ÌfiÓÔ ·éÙe ÔéÛÈ·-
ÛÙÈÎa ÌÄ˜ Î¿ÓÂÈ Óa ÂúÌ·ÛÙÂ «ôÓıÚˆÔÈ». ^∂ÔÌ¤Óˆ˜, àÎfiÌË Î·d ¯ˆÚd˜ ÙcÓ ÙÒÛË
ıa ÁÈÓfiÙ·Ó ì âÓÛ¿ÚÎˆÛË, ‰ÈfiÙÈ ÌfiÓÔ ‰Èa ÙÉ˜ âÓÛ·ÚÎÒÛÂˆ˜ ÚÔÛÂÁÁ›˙Ô˘ÌÂ Ùd˜ Ï‹-
ÚÂÈ˜ ‰˘Ó·ÙfiÙËÙ¤˜ Ì·˜ ó˜ àÓıÚÒÈÓ· ÚfiÛˆ·.

∞å‰. ¢Ú. º›ÏÈÔ˜ ∑˘Ì¿ÚË˜,
Holy Cross Greek Orthodox School

of Theology

The Journal of Eastern Christian Studies (ÙfiÌÔ˜ 61, ÙÂÜ¯Ô˜ 1-2/2009)

∆e ÂÚÈÔ‰ÈÎe The Journal of Eastern Christian Studies âÎ‰›‰ÂÙ·È ÙÚÈÌËÓÈ·›ˆ˜
àe Ùe \πÓÛÙÈÙÔÜÙÔ \∞Ó·ÙÔÏÈÎáÓ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÎáÓ ™Ô˘‰áÓ ÛÙe Nijmegen, Ûb Û˘ÓÂÚ-
Á·Û›· Ìb Ùc £ÂÔÏÔÁÈÎc ™¯ÔÏc ÙÔÜ ¶·ÓÂÈÛÙËÌ›Ô˘ ÙÉ˜ Leuven. ^√ ÚáÙÔ˜ ÙfiÌÔ˜
ÙÔÜ 2009 ÂÚÈ¤¯ÂÈ Ùa ‰‡Ô ÚáÙ· ÙÂ‡¯Ë ÙÔÜ öÙÔ˘˜. ™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Em. El-
Badawi Ìb Ù›ÙÏÔ «Divine Kingdom in Syriac Matthew and the Quran», âÈ¯ÂÈÚÂÖÙ·È
Ì›· Û˘˙‹ÙËÛË ÙÉ˜ Û¯¤ÛË˜ ÙÔÜ ∫ÔÚ·Ó›Ô˘ Ìb Ùe Û˘ÚÈ·Îfi (àfiÎÚ˘ÊÔ) Âé·ÁÁ¤ÏÈÔ ÙÔÜ
ª·Ùı·›Ô˘ ñe Ùe ÚÖÛÌ· ÙÔÜ ı¤Ì·ÙÔ˜ ÙÉ˜ µ·ÛÈÏÂ›·˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜
âÈı˘ÌÂÖ Óa âÍÂÙ¿ÛÂÈ Ùe Âr‰Ô˜ Î·d ÙcÓ öÎÙ·ÛË ÙÉ˜ âÈÚÚÔÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎáÓ ËÁáÓ
ÛÙc ‰È·ÌfiÚÊˆÛË ·éÙÔÜ ÙÔÜ Âé·ÁÁÂÏ›Ô˘. ™Ùe ëfiÌÂÓÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «The
“letter” of Thomas the Monk-an edition and study of the syriac text and its author» ï
Grigory Kessel ÚÔ¯ˆÚÂÖ Ûb ÎÚÈÙÈÎc öÎ‰ÔÛË Î·d Û¯ÔÏÈ·ÛÌe ÙÉ˜ «âÈÛÙÔÏÉ˜» Ôf
Ê¤ÚÂÈ Ùe ùÓÔÌ· «£ˆÌÄ˜ ï ÌÔÓ·¯fi˜» Î·d àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Ìb ÙeÓ ÙÚfiÔ ÙÉ˜ ‚ÈˆÙÉ˜ ÙáÓ
ÌÔÓ·¯áÓ. ∆e ÎÂ›ÌÂÓÔ ·éÙe ÚÔ¤Ú¯ÂÙ·È àe Ùc ÌÂÛ·ÈˆÓÈÎc Û˘ÚÈ·Îc ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc
ÁÚ·ÌÌ·ÙÂ›· (12Ô˜ ·å.).

∏ Anna Zhyrkova ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙË˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «Hypostasis-the principle of
individual existence in John of Damascus», âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙeÓ ÙÚfiÔ ëÚÌËÓÂ›·˜ ÙÔÜ ¬ÚÔ˘
«ñfiÛÙ·ÛË» àe ÙeÓ ÌÂÁ¿ÏÔ ıÂÔÏfiÁÔ ÙÔÜ 8Ô˘ ·åáÓ· \πˆ¿ÓÓË ¢·Ì·ÛÎËÓfi. £ÂˆÚÂÖ
g˜ Ú¿ÁÌ·ÙÈ ï ¢·Ì·ÛÎËÓe˜ ÚÔÛÏ·Ì‚¿ÓÂÈ ÔÏÏb˜ å‰¤Â˜ àe ÙcÓ ÎÏ·ÛÈÎc ÊÈÏÔ-
ÛÔÊ›·, óÛÙfiÛÔ Î·Ùa Ùc Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ï ú‰ÈÔ˜ ÚÔ‚·›ÓÂÈ Ûb ÚÈ˙ÈÎc â·ÓÂÚÌËÓÂ›· ÙÔÜ
¬ÚÔ˘ Ôf çÊÂ›ÏÂÙ·È ÛÙd˜ ıÂÔÏÔÁÈÎ¤˜ ÙÔ˘ ÚÔ¸Ôı¤ÛÂÈ˜. ™Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «A
Kirmasani Translation of the Gospel of John» Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ, ï Mustafa Dehqon ÍÂ-
ÎÈÓÄ àe ÙcÓ ÎÔ˘Ú‰ÈÎc ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË ÙÉ˜ µ›‚ÏÔ˘ Î·d Û˘ÓÂ¯›˙ÂÈ Ìb Ùc Û‡ÓÙÔÌË ·-
ÚÔ˘Û›·ÛË ÙÔÜ ¯ÂÈÚÔÁÚ¿ÊÔ˘ Injil-a Kirmasani, Ôf àÊÔÚÄ ÛÙe Âé·ÁÁ¤ÏÈÔ ÙÔÜ \πˆ-
¿ÓÓÔ˘. 



¶∂ƒπ√¢π∫∞ ∞¡∞§∂∫∆∞

367

™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ÌÂÏ¤ÙËÌ· ÙÔÜ ÙfiÌÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ «Diaspora Politics, ethnicity and the
orthodox Church in the Near East» ï Sotiris Roussos ‰›ÓÂÈ Ì›· ÂÚÈÁÚ·Êc ÙÉ˜ ‰È·-
ÏÔÎÉ˜ ÌÂÙ·Íf Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓˆÓ ÔÏÈÙÈÎáÓ ÁÈa ÙcÓ ëÏÏËÓÈÎc ‰È·ÛÔÚa Î·d Ùd˜ âıÓÈ-
ÎfiÙËÙÂ˜ Ûb Û¯¤ÛË Ìb Ùe ÚfiÏÔ ÙÉ˜ ëÏÏËÓÔÚıfi‰ÔÍË˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÛÙc ª¤ÛË \∞Ó·ÙÔÏc
Ìb â›ÎÂÓÙÚÔ Ùd˜ àÚ¯b˜ ÙÉ˜ ‰ÂÎ·ÂÙ›·˜ ÙÔÜ 2000 ÛÙcÓ ÂÚÈÔ¯c ÙÉ˜ ^πÂÚÔ˘Û·ÏcÌ Î·d
ÙeÓ ÙfiÙÂ ¶·ÙÚÈ¿Ú¯Ë ∂åÚËÓ·ÖÔ. ∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb ‚È‚ÏÈÔ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ˜.

The Journal of Eastern Christian Studies (ÙfiÌÔ˜ 61, ÙÂÜ¯Ô˜ 3-4/2009)
™Ùe ÚáÙÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ ÙfiÌÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ «The Anaphora Pilati according to the

“sinaitic Arabic 445”» ï Juan Pedro Monferrer Sala ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ Ì›· Ó¤· ÎÚÈÙÈÎc
öÎ‰ÔÛË ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ ·éÙÔÜ Ôf ÚÔ¤Ú¯ÂÙ·È àe ÙcÓ àfiÎÚ˘ÊË ÁÚ·ÌÌ·ÙÂ›· Î·d
Û¯ÂÙ›˙ÂÙ·È Ìb ÏËÚÔÊÔÚ›Â˜ Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùe ¿ıÔ˜ ÙÔÜ \πËÛÔÜ, ÙcÓ Âå˜ ≠∞‰Ô˘ Î¿ıÔ‰fi
ÙÔ˘ Î·d ÙcÓ \∞Ó¿ÛÙ·Û‹ ÙÔ˘, ÚÔÛÊ¤ÚÔÓÙ·˜ â›ÛË˜ Ì›· àÁÁÏÈÎc ÌÂÙ¿ÊÚ·Û‹ ÙÔ˘ Î·d
Ì›· ÚÒÙË ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc ÚÔÛ¤ÁÁÈÛ‹ ÙÔ˘. √ Wim Francois ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ôf àÎÔÏÔ˘-
ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «Andreas Masius (1514-1573): Humanist, exegete and Syriac scholar»
âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ ÛËÌ·ÓÙÈÎc Î·d ÔÏ‡ÏÂ˘ÚË ÚÔÛˆÈÎfiÙËÙ· ÙÔÜ Andreas Masius, ï
ïÔÖÔ˜ ÌÂÙ·Íf ôÏÏˆÓ ö˙ËÛÂ ÛÙc ƒÒÌË, àÓ·Ù‡ÛÛÔÓÙ·˜ ÛÙÂÓb˜ Û¯¤ÛÂÈ˜ Ìb \πÔ˘‰·›-
Ô˘˜ Î·d \∞Ó·ÙÔÏÖÙÂ˜, âÓá öÁÚ·„Â â›ÛË˜ âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓÙ· ñÔÌÓ‹Ì·Ù· Ûb ‚È‚ÏÈÎa
ÎÂ›ÌÂÓ·.

™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï Fouad Zouki-Haklany ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ «Yusuf Al-Dibs
(1833-1907)» ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùc ˙ˆc Î·d ÙcÓ ÚÔÛˆÈÎfiÙËÙ· ÙÔÜ àÚ¯ÈÂÈÛÎfiÔ˘ ÙÉ˜
µËÚ˘ÙÔÜ Yusuf Al-Dibs Ôf ö˙ËÛÂ ÛÙc ‰È¿ÚÎÂÈ· ÙÔÜ 19Ô˘ ·åáÓ· Î·d ñÉÚÍÂ ÛË-
Ì·ÓÙÈÎe˜ îÛÙÔÚÈÎe˜ Î·d ôÓıÚˆÔ˜ ÙÔÜ ÔÏÈÙÈÛÌÔÜ. ™Ùe ôÚıÚÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb
Ù›ÙÏÔ «Faith for an ideological age» ï Philip Boobbyer âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùd˜ äıÈÎb˜ Î·d ıÚË-
ÛÎÂ˘ÙÈÎb˜ àÓÙÈÏ‹„ÂÈ˜ ÙÔÜ ÚÒÛÔ˘ ÊÈÏÔÛfiÊÔ˘ Semyon Frank (1877-1950) Î·d ÙÔÜ
àÌÂÚÈÎ·ÓÔÜ ÓÂ˘Ì·ÙÈÎÔÜ Î·ıÔ‰ËÁËÙÉ Frank Buchman (1878-1961), Ôî ïÔÖÔÈ
ÚÔ‚¿ÏÏÔ˘Ó ≤Ó· Âr‰Ô˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÔÜ àÓıÚˆÈÛÌÔÜ Ôf Û˘Ó‰˘¿˙ÂÈ Ì›· ¯ÚÈÛÙÈ·-
ÓÈÎc ÚÔÔÙÈÎc Ìb ÎÔÈÓˆÓÈÎa Î·d ÔÏÈÙÈÎa âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓÙ·, àÔÛÎÔÒÓÙ·˜ Óa à·-
ÓÙ‹ÛÂÈ ÛÙd˜ ÚÔÎÏ‹ÛÂÈ˜ ÙÉ˜ Û‡Á¯ÚÔÓË˜ ÎÔÛÌÈÎÉ˜ å‰ÂÔÏÔÁ›·˜. ∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒ-
ÓÂÙ·È Ìb ‚È‚ÏÈÔ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ˜ Î·d Î·Ù¿ÏÔÁÔ ‚È‚Ï›ˆÓ.

The Greek Orthodox Theological Review (ÙfiÌÔ˜ 51, ÙÂÜ¯Ô˜ 1-4/2006)

™ÙeÓ ·ÚfiÓÙ· ÙfiÌÔ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ The Greek Orthodox Theological Review
(GOTR) Ôf âÎ‰›‰ÂÙ·È àe ÙcÓ ëÏÏËÓÔÚıfi‰ÔÍË £ÂÔÏÔÁÈÎc ™¯ÔÏc ÙÔÜ ∆ÈÌ›Ô˘
™Ù·˘ÚÔÜ ÛÙc µÔÛÙÒÓË ÂÚÈÏ·Ì‚¿ÓÔÓÙ·È àÚÎÂÙa àÍÈfiÏÔÁ· ÌÂÏÂÙ‹Ì·Ù·. ™Ùe ÚáÙÔ
ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «Hellenism and Orthodox Christianity», ï Stanley Harakas âÈ¯ÂÈ-
ÚÂÖ ≤Ó·Ó ÚÔÛ‰ÈÔÚÈÛÌe ÙÔÜ ÓÔ‹Ì·ÙÔ˜ ÙáÓ ¬ÚˆÓ «^∂ÏÏËÓÈÛÌfi˜» Î·› «\√Úıfi‰ÔÍÔ˜
ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌfi˜», âÍÂÙ¿˙ÔÓÙ·˜ ¬ÏÔ˘˜ ÙÔf˜ Èı·ÓÔ‡˜ (¤ÓÙÂ ÛÙeÓ àÚÈıÌfi) Û˘Ó‰˘·-
ÛÌÔf˜ ÛÙc ÌÂÙ·Í‡ ÙÔ˘˜ Û¯¤ÛË (àÓÙ·ÁˆÓÈÛÙÈÎ‹, ·Ú¿‰ÔÍË, Ù·˘ÙfiÛËÌË Î.Ï.). ™Ùc
Û˘Ó¤¯ÂÈ· ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ≤Ó· ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· âd ÙFÉ ‚¿ÛÂÈ ÙÔÜ ÚÔÏfiÁÔ˘ ÙÔÜ Âé·ÁÁÂÏ›Ô˘
ÙÔÜ \πˆ¿ÓÓË Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙcÓ Î·Ù·ÓfiËÛË Î·d Ùc ¯Ú‹ÛË ÙÔÜ ¬ÚÔ˘ «§fiÁÔ˜», ÁÈa Óa
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‰È·ÈÛÙˆıÂÖ ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· g˜ ‰bÓ ÂrÓ·È ÂûÎÔÏË ì à¿ÓÙËÛË ÁÈa Ùe Âr‰Ô˜ ÙÉ˜ Û¯¤-
ÛË˜ ÌÂÙ·Íf ^∂ÏÏËÓÈÛÌÔÜ Î·d \√Úıfi‰ÔÍÔ˘ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ.

^√ Th. Fitzgerald ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «The filioque in Bilateral
Theological Dialogues (1975-98)» âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe ÚfiÏÔ Î·d Ùc ı¤ÛË Ôf Î·Ù¤¯ÂÈ Ùe ˙‹-
ÙËÌ· ÙÔÜ filioque ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÔÜ ‰È·ÏfiÁÔ˘ ÌÂÙ·Íf çÚıÔ‰fiÍˆÓ Î·d ·Ï·ÈÔ-Î·ıÔ-
ÏÈÎáÓ, ÚˆÌ·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎáÓ, ÏÔ˘ıËÚ·ÓáÓ, ÌÂÙ·ÚÚ˘ıÌÈÛÌ¤ÓˆÓ Î·d àÁÁÏÈÎ·ÓáÓ Ìb
‚¿ÛË Ùa â›ÛËÌ· àÓ·ÎÔÈÓˆı¤ÓÙ· àe Ùd˜ ‰È·¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎb˜ Û˘Ó·ÓÙ‹ÛÂÈ˜. ™Ùe ëfiÌÂ-
ÓÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «The mediated and undiluted divine light: Hierarchy, Mediation,
and the vision of God in the works of Dionysius Areopagitica» ï J. Lashier âÈ¯ÂÈÚÂÖ
Óa ‰Â›ÍÂÈ ¬ÙÈ ï ÙÚfiÔ˜ Ôf àÓÙÈÏ·Ì‚¿ÓÂÙ·È ï ¢ÈÔÓ‡ÛÈÔ˜ ï \∞ÚÂÔ·Á›ÙË˜ Ùc ı¤· ÙÔÜ
£ÂÔÜ ÛÙe öÚÁÔ ÙÔ˘ «¶ÂÚd ÔéÚ·Ó›·˜ Î·d âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ îÂÚ·Ú¯›·˜» ‰bÓ ‚Ú›ÛÎÂÙ·È
Ûb àÓÙ›ıÂÛË Ìb ÙcÓ àÓÙ›ÛÙÔÈ¯Ë ıÂÒÚËÛË ÛÙe öÚÁÔ ÙÔ˘ «ª˘ÛÙÈÎc £ÂÔÏÔÁ›·», ¬ˆ˜
ñÔÛÙËÚ›˙ÂÙ·È àe Û‡Á¯ÚÔÓÔ˘˜ âÚÂ˘ÓËÙb˜ ÙÔÜ öÚÁÔ˘ ÙÔ˘. ^√ St. Morris ÛÙe ôÚıÚÔ
ÙÔ˘ «Words in the face of unspeakable tragedy: Eastern Christian preaching at the
funeral of a child» ÂÚÈÁÚ¿ÊÂÈ ÙcÓ ÔÈÌ·ÓÙÈÎc ÊÚÔÓÙ›‰· Ôf âÈ‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ ì \∂ÎÎÏË-
Û›· Ûb ÂÚÈÙÒÛÂÈ˜ ı·Ó¿ÙÔ˘ j ‰ÔÏÔÊÔÓ›·˜ àÓ‹ÏÈÎˆÓ ·È‰ÈáÓ âd ÙFÉ ‚¿ÛÂÈ ÙÔÜ
Û¯ÂÙÈÎÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ ÙÔÜ °ÚËÁÔÚ›Ô˘ ¡‡ÛÛË˜ «ÂÚd ÙÔÜ ÚfiˆÚÔ˘ ı·Ó¿ÙÔ˘ Ù¤ÎÓˆÓ».

™Ùe ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «American schools in Greece in the nineteenth century: The
missionary Josiah Brewer and his school on the island of Syros» ì Polly Thanailaki
âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ îÂÚ·ÔÛÙÔÏÈÎc ‰Ú¿ÛË Î·d ÙÔf˜ ÛÙfi¯Ô˘˜ ÙáÓ àÌÂÚÈÎ·ÓáÓ îÂÚ·ÔÛÙfi-
ÏˆÓ, ¬ˆ˜ â›ÛË˜ Î·d ÙcÓ â›‰Ú·ÛË ÛÙe âÎ·È‰Â˘ÙÈÎe Û‡ÛÙËÌ· Ìb ÙcÓ ÂåÛ·ÁˆÁc
Ó¤ˆÓ ÌÂıfi‰ˆÓ ‰È‰·ÛÎ·Ï›·˜, Ôî ïÔÖÂ˜ (îÂÚ·ÔÛÙÔÏ¤˜) Ï›ÁÔ ÌÂÙa ÙcÓ ëÏÏËÓÈÎc â·-
Ó¿ÛÙ·ÛË ÙÔÜ 1821 ‰È·‚Ï¤Ô˘Ó ¬ÙÈ ì ^∂ÏÏ¿‰· àÔÙÂÏÂÖ âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓÙ· ÚÔÔÚÈÛÌe
ÁÈa îÂÚ·ÔÛÙÔÏÈÎb˜ âÍÔÚÌ‹ÛÂÈ˜. ò∂ÙÛÈ âÈÎÂÓÙÚÒÓÂÙ·È ÛÙcÓ ÂÚ›ÙˆÛË ÙÔÜ Josiah
Brewer Î·d Ùc ‰Ú¿ÛË ÙÔ˘ ÛÙc ™‡ÚÔ, ¬Ô˘ î‰Ú‡ÂÈ Ùe ÂÚ›ÊËÌÔ «\∞ÌÂÚÈÎ·ÓÈÎe Û¯Ô-
ÏÂÖÔ», Ùe ïÔÖÔ àÔÎÙÄ ÁÚ‹ÁÔÚ· ÛËÌ·ÓÙÈÎc Ê‹ÌË, âÓá Ù·˘Ùfi¯ÚÔÓ· ÚÔÍÂÓÂÖ Ùd˜
àÓÙÈ‰Ú¿ÛÂÈ˜ Î·d ÙcÓ Î·¯˘Ô„›· ÙáÓ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎáÓ ÎÔÈÓÔÙ‹ÙˆÓ ÙÔÜ ÓËÛÈÔÜ Î·d
Âå‰ÈÎa ÙÉ˜ \√Úıfi‰ÔÍË˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜.

™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ-¯·ÈÚÂÙÈÛÌe˜ ÙÔÜ Ì·Î·ÚÈÛÙÔÜ \∞Ú¯ÈÂÈ-
ÛÎfiÔ˘ \∞ıËÓáÓ Î·d ¿ÛË˜ ^∂ÏÏ¿‰Ô˜ Î˘ÚÔÜ ÃÚÈÛÙÔ‰Ô‡ÏÔ˘ ÛÙe Û˘Ó¤‰ÚÈÔ ÁÈa  ÙcÓ
^πÂÚ·ÔÛÙÔÏc Î·d ÙeÓ ∂é·ÁÁÂÏÈÛÌe Ôf ‰ÈÔÚÁ¿ÓˆÛÂ Ùe ¶.™.∂. ÛÙcÓ \∞ı‹Ó· Ùe
2005. ™Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ ·éÙe ‰È·Ù˘ÒÓÔÓÙ·È Î¿ÔÈÂ˜ ÛÎ¤„ÂÈ˜ ¿Óˆ ÛÙe ı¤Ì· ÙÔÜ Û˘ÓÂ-
‰Ú›Ô˘. ò∂ÙÛÈ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÙ·È ì ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎc ‰È¿ÛÙ·ÛË ÙÉ˜ îÂÚ·ÔÛÙÔÏÉ˜ («ÏÂÈÙÔ˘Ú-
Á›· ÌÂÙa Ùc ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›·»), ì ÛÔ˘‰·ÈfiÙËÙ· ÙÉ˜ ¶ÓÂ˘Ì·ÙÔÏÔÁ›·˜ ÛÙe öÚÁÔ ÙÉ˜ îÂÚ·-
ÔÛÙÔÏÉ˜, ¬ˆ˜ àÎfiÌË Ùe ÁÂÁÔÓe˜ ¬ÙÈ ì îÂÚ·ÔÛÙÔÏc àÔÛÎÔÂÖ ÛÙcÓ Î·Ù·ÏÏ·Ác
Î·d Û˘ÌÊÈÏ›ˆÛË ÌÂÙ·Íf ÙáÓ àÓıÚÒˆÓ. ∆¤ÏÔ˜, ÂÚÈÁÚ¿ÊÂÙ·È Ìb Û˘ÓÙÔÌ›· Ùe
Ï·›ÛÈÔ ÙáÓ Ú·ÎÙÈÎáÓ âÈÙÒÛÂˆÓ Ôf ö¯Ô˘Ó ·éÙb˜ Ôî ıÂÔÏÔÁÈÎb˜ ÚÔÙ¿ÛÂÈ˜ ÁÈa
Ùc ‰Ú¿ÛË Î·d Ì·ÚÙ˘Ú›· ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ Ûb Ì›· âÔ¯c ¬Ô˘ Î˘ÚÈ·Ú¯ÂÖ ì ·ÁÎÔ-
ÛÌÈÔÔ›ËÛË Î·d ì ÙÚÔÌÔÎÚ·Ù›·. 

^√ . \∞ÏÎÈ‚È¿‰Ë˜ ∫·Ï‡‚·˜ ÛÙe ëfiÌÂÓÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «Healing of Com-
munities and Persons through the Sacraments: A theological reflection», ·ÚÔ˘Û›·-
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˙ÂÈ Ùc ıÂÚ·Â˘ÙÈÎc Ê‡ÛË ÙÉ˜ ÛˆÙËÚ›·˜, Î¿ÓÔÓÙ·˜ ÏfiÁÔ ÁÈa Ùd˜ àÓ·ÊÔÚb˜ ÙÉ˜ §ÂÈ-
ÙÔ˘ÚÁ›·˜ Ûb ıÂÚ·ÂÖÂ˜, ¬ˆ˜ â›ÛË˜ Î·d ÁÈa Ùc ıÂÚ·Â˘ÙÈÎc Ê‡ÛË ÙÔÜ öÚÁÔ˘ ÙÔÜ
ÃÚÈÛÙÔÜ. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ â›ÛË˜ àÓ·Ê¤ÚÂÙ·È ÛÙeÓ Ì˘ÛÙËÚÈ·Îe ¯·Ú·ÎÙÉÚ· ÙÉ˜ ıÂ-
Ú·Â›·˜ Î·d Î·Ù·ÏÏ·ÁÉ˜, ÛÙeÓ ÚÔÛˆÈÎe Î·d ÎÔÈÓˆÓÈ·Îe ¯·Ú·ÎÙÉÚ· ÙáÓ Ì˘ÛÙË-
Ú›ˆÓ Î·d Ù¤ÏÔ˜ ÛÙd˜ ÂéÎ·ÈÚ›Â˜ Ôf ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÔÓÙ·È ÛÙeÓ ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎe ¯áÚÔ ÁÈa ıÂ-
Ú·Â›· Î·d Î·Ù·ÏÏ·Á‹. ^√ \∞ı·Ó¿ÛÈÔ˜ ¡. ¶··ı·Ó·Û›Ô˘ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓÔ (àe Ùe
ú‰ÈÔ Û˘Ó¤‰ÚÈÔ) Ìb Ù›ÙÏÔ «Reconciliation: The major conflict in Postmodernity» Î¿ÓÂÈ
ÏfiÁÔ ÁÈa ÙcÓ ≈·ÚÍË ó˜ ÎÏ‹ÛË ÁÈa Î·Ù·ÏÏ·Ác âd ÙFÉ ‚¿ÛÂÈ ÙÉ˜ ÙÚÈ·‰ÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜
ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜, âÓá Á›ÓÂÙ·È ÏfiÁÔ˜ ÁÈa ñ·ÚÍÈ·Îb˜ Î·d ÎÔÛÌÈÎb˜ ‰È·ÛÙ¿ÛÂÈ˜ ÙÉ˜
Î·Ù·ÏÏ·ÁÉ˜ ÛÙcÓ ÚÔÔÙÈÎc ÙÉ˜ âÛ¯·ÙÔÏÔÁÈÎÉ˜ µ·ÛÈÏÂ›·˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ. ≠√Ï· ·éÙa
Î·Ùa Ùe Û˘ÁÁÚ·Ê¤· Ú·ÁÌ·ÙÔÔÈÔÜÓÙ·È ÛÙe ¯áÚÔ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜.

™Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ (ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÔÜ ú‰ÈÔ˘ Û˘ÓÂ‰Ú›Ô˘) Ìb Ù›ÙÏÔ
«Healing and Reconciliation: A challenge for Orthodox and Ecumenical common
witness», ï ¶¤ÙÚÔ˜ µ·ÛÈÏÂÈ¿‰Ë˜ àÓ·Ê¤ÚÂÙ·È ÛÙc ÛÔ˘‰·ÈfiÙËÙ· ÙÔÜ Û˘ÓÂ‰Ú›Ô˘ ÙÉ˜
\∞ı‹Ó·˜, âÓá âÈÎÂÓÙÚÒÓÂÙ·È ÛÙe ÚfiÏÔ ÙÉ˜ ¶ÓÂ˘Ì·ÙÔÏÔÁ›·˜ Î·d ÙÉ˜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›·˜
ÁÈa ÙcÓ Ú¿ÍË ÙÉ˜ îÂÚ·ÔÛÙÔÏÉ˜ Û‹ÌÂÚ·. °›ÓÂÙ·È â›ÛË˜ ÏfiÁÔ˜ ÁÈa Ùc ıÂÔÏÔÁÈÎc
ÛËÌ·Û›· ÙÉ˜ ıÂÚ·Â›·˜ Î·d ÙÉ˜ Î·Ù·ÏÏ·ÁÉ˜, ó˜ ëÓe˜ Ó¤Ô˘ îÂÚ·ÔÛÙÔÏÈÎÔÜ ·Ú·-
‰Â›ÁÌ·ÙÔ˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÈ¯ÂÈÚÂÖ â›ÛË˜ Ì›· Û˘˙‹ÙËÛË ¬ÏˆÓ ÙáÓ àÓˆÙ¤Úˆ ıÂ-
Ì¿ÙˆÓ Ì¤Û· àe Ì›· çÚıfi‰ÔÍË ÚÔÔÙÈÎ‹. ^√ ÙfiÌÔ˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ïÏÔÎÏËÚÒ-
ÓÂÙ·È Ìb ÙcÓ ·Ú¿ıÂÛË â›ÛËÌˆÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ, àÔÊ¿ÛÂˆÓ Î·d àÓ·ÎÔÈÓˆı¤ÓÙˆÓ ÛÙe
Ï·›ÛÈÔ ÙÔÜ ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎÔÜ ‰È·ÏfiÁÔ˘.

¡ÔÌÔÎ·ÓÔÓÈÎ¿ (ÙfiÌÔ˜ £ã, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2010)
∆e ÂÚÈÔ‰ÈÎe ¡ÔÌÔÎ·ÓÔÓÈÎa ÂrÓ·È ëÍ·ÌËÓÈ·›· âÈıÂÒÚËÛË \∂ÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÔÜ

Î·d ∫·ÓÔÓÈÎÔÜ ¢ÈÎ·›Ô˘, Ôf âÎ‰›‰ÂÙ·È ñe Ùc ‰ÈÂ‡ı˘ÓÛË ÙÔÜ ∫·ıËÁËÙÉ ÙÉ˜ ¡Ô-
ÌÈÎÉ˜ ™¯ÔÏÉ˜ ÙÔÜ ¶·ÓÂÈÛÙËÌ›Ô˘ \∞ıËÓáÓ \πˆ¿ÓÓË ∫ÔÓÈ‰¿ÚË. ∆e ÂÚÈÔ‰ÈÎe Â-
ÚÈÏ·Ì‚¿ÓÂÈ ÌÂÏÂÙ‹Ì·Ù· Ôf ±ÙÔÓÙ·È Âå‰ÈÎáÓ ıÂÌ¿ÙˆÓ ‰ÈÎ·›Ô˘, ÓÔÌÔÏÔÁÈáÓ,
Î.Ï., Ùa ïÔÖ· Û¯ÂÙ›˙ÔÓÙ·È j àÊÔÚÔÜÓ ÛÙcÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ·. ™Ùe
ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ï Mesrob Krikorian àÓ·Ù‡ÛÛÂÈ Ùe ı¤Ì· «Autonomy within the
Armenian Apostolic Church». ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ ÂÚ›ÙˆÛË ÙÉ˜ \∞ÚÌÂ-
ÓÈÎÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜, ì ïÔ›·, iÓ Î·d ÙÂÏÂÖ Ûb ÎÔÈÓˆÓ›· Ìb Ùd˜ ñfiÏÔÈÂ˜ \∞Ó·ÙÔÏÈÎ¤˜-
ÚÔ¯·ÏÎË‰fiÓÈÂ˜ \∂ÎÎÏËÛ›Â˜, ‰È·ÎÚ›ÓÂÙ·È ÁÈa ÙcÓ å‰È·›ÙÂÚË ·éÙÔÓÔÌ›· ÙáÓ âÛˆÙÂ-
ÚÈÎáÓ ‰ÈÔÈÎËÙÈÎáÓ Î·d ‰ÈÎ·ÈÔ‰ÔÙÈÎáÓ ÙË˜ ıÂÛÌáÓ. ∞éÙc ì ‰ÔÌc ‰È·ÎÚ›ÓÂÙ·È Ûb
Ù¤ÛÛÂÚ· â›Â‰·, ÙeÓ ∫·ıÔÏÈÎfi, Ùa ¶·ÙÚÈ·Ú¯ÂÖ· ∫ˆÓ/fiÏÂˆ˜ Î·d ^πÂÚÔÛÔÏ‡ÌˆÓ,
Ùe \∞ÓÒÙ·ÙÔ ¶ÓÂ˘Ì·ÙÈÎe ™˘Ì‚Ô‡ÏÈÔ, Ùc ™‡ÓÔ‰Ô ÙáÓ âÈÛÎfiˆÓ, ÙcÓ âıÓÈÎ‹-
âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc ÁÂÓÈÎc Û˘Ó¤ÏÂ˘ÛË, ì ïÔ›· âÎÏ¤ÁÂÈ Ì·˙d Ìb ÙÔf˜ Ï·˚ÎÔf˜ ÙeÓ ∫·ıÔ-
ÏÈÎfi, Î·d àÎfiÌË Ùd˜ Î·Ùa ÙfiÔ˘˜ âÈÛÎÔ¤˜.

^√ ™Ù·ÜÚÔ˜ °È·ÁÎ¿˙ÔÁÏÔ˘ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «∆a ıÚËÛÎÂ˘-
ÙÈÎa Û‡Ì‚ÔÏ· ÛÙcÓ âÎ·›‰Â˘ÛË» Ìb àÊÔÚÌc ÙcÓ ÚfiÛÊ·ÙË àfiÊ·ÛË ÙÔÜ ∂éÚˆ-
·˚ÎÔÜ ¢ÈÎ·ÛÙËÚ›Ô˘ \∞ÓıÚˆ›ÓˆÓ ¢ÈÎ·ÈˆÌ¿ÙˆÓ, ì ïÔ›· Î·Ù·‰›Î·ÛÂ ÙcÓ \πÙ·Ï›·
ÁÈa ÙcÓ ·ÚÔ˘Û›· ÙÔÜ \∂ÛÙ·˘ÚˆÌ¤ÓÔ˘ ó˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÔÜ Û˘Ì‚fiÏÔ˘ ÛÙcÓ ñfiıÂÛË
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§·Ô‡ÙÛÈ, Û˘˙ËÙÄ Ùc ı¤ÛË ÙáÓ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎáÓ Û˘Ì‚fiÏˆÓ ÛÙc ‰ËÌfiÛÈ· âÎ·›‰Â˘ÛË
ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ ëÏÏ·‰ÈÎÉ˜ Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ·˜. ò∂ÙÛÈ ‰ÈÂÚÂ˘ÓÄ Î·d Û¯ÔÏÈ¿˙ÂÈ Ùd˜ Û˘-
¯Óa ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎb˜ àfi„ÂÈ˜ ÙáÓ ÓÔÌÈÎáÓ Î‡ÎÏˆÓ ÁÈa Ùe Û¯ÂÙÈÎe ı¤Ì·, ñÔÁÚ·Ì›˙Ô-
ÓÙ·˜ ¬ÙÈ ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa ˙‹ÙËÌ· Î·ı·Úa âıÈÌÈÎÔÜ ¯·Ú·ÎÙÉÚ· Ôf âÎÊÚ¿˙ÂÈ ÙcÓ Ê˘-
ÛÈÔÁÓˆÌÈÎc Î·d ÔÏÈÙÈÛÌÈÎc å‰È·ÈÙÂÚfiÙËÙ· ÙÔÜ Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ˘ Ï·ÔÜ. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ·
ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ıa ÂÚÈÁÚ¿„ÂÈ Ùe status quo ÙÔÜ ¬ÏÔ˘ ˙ËÙ‹Ì·ÙÔ˜ ÛÙcÓ ∂éÚÒË,
àÍÈÔÏÔÁÒÓÙ·˜ Ùc Û¯¤ÛË Î·d ÚÔÛÊÔÚa ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ ÛÙc ‰È·ÌfiÚÊˆÛË ÙÉ˜
∂éÚÒË˜, Û˘ÁÎÚ›ÓÔÓÙ·˜ ÙcÓ ·ÚÔ˘Û›· ÙÉ˜ ÚˆÌ·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎÉ˜ ·Ú¿ÛÙ·ÛË˜ ÙÔÜ
\∂ÛÙ·˘ÚˆÌ¤ÓÔ˘ ÛÙa Û¯ÔÏÂÖ· Ûb Û¯¤ÛË Ìb ÙcÓ ·ÚÔ˘Û›· ÙÉ˜ çÚıfi‰ÔÍË˜ ÂåÎfiÓ·˜, ì
ïÔ›· ÓÔÌÈÌÔÔÈÂÖÙ·È àe Ùe ÁÂÁÔÓe˜ ¬ÙÈ àÔÙÂÏÂÖ Ì¤ÚÔ˜ Ì›·˜ Û˘ÏÏÔÁÈÎÉ˜ ÔÏÈÙÈ-
ÛÌÈÎÉ˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜. ∆¤ÏÔ˜, àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ Ùc ÛÔ˘‰·ÈfiÙËÙ· ÙáÓ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎáÓ Û˘Ì-
‚fiÏˆÓ ÛÙcÓ ÚÔÔÙÈÎc ÙÉ˜ ‰È·ÔÏÈÙÈÛÌÈÎfiÙËÙ·˜ ó˜ Û˘Ó¿ÓÙËÛË˜ Î·d ‰È·ÏfiÁÔ˘ ÙáÓ
ÔÈÎ›ÏˆÓ ÔÏÈÙÈÛÌáÓ ÛÙe ¯áÚÔ ÙÉ˜ âÎ·›‰Â˘ÛË˜, Î¿ÓÔÓÙ·˜ ÏfiÁÔ ÁÈa Ùe ÚfiÏÔ Î·d
ÙcÓ àÓ¿ÁÎË Ì›·˜ ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎÉ˜ Î·Ù·ÓfiËÛË˜ ÙÔÜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÔÜ Ì·ı‹Ì·ÙÔ˜ ÛÙe
ëÏÏËÓÈÎe Û¯ÔÏÂÖÔ.

™Ùe ÙÚ›ÙÔ Î·d ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ÌÂÏ¤ÙËÌ· ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜, Ìb Ù›ÙÏÔ «ò∂ÎÙ·ÛË âÊ·ÚÌÔÁÉ˜
âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ ÓÔÌÔıÂÛ›·˜ ÛÙc ¢ˆ‰ÂÎ¿ÓËÛÔ», ï \∞. µ·‚ÔÜÛÎÔ˜ Ìb àÊÔÚÌc ÙcÓ
àfiÊ·ÛË ÙÔÜ ™.Ù.∂ (3768/2009 ^√ÏÔÌ.) âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù· Î·d âÏÏÂ›„ÂÈ˜ ÙÉ˜
Û¯ÂÙÈÎÉ˜ ÓÔÌÔıÂÛ›·˜ Ûb Û¯¤ÛË Ìb ÙcÓ ÂåÛ·ÁˆÁc ÛÙc ¢ˆ‰ÂÎ¿ÓËÛÔ ÓÔÌÔıÂÛ›·˜
âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÔÜ ‰ÈÎ·›Ô˘ Î·Ùa Ùa ·ÚÂÏıfiÓÙ· öÙË, Î·ıg˜ Ùa ¢ˆ‰ÂÎ¿ÓËÛ· àe
âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc ôÔ„Ë ñ¿ÁÔÓÙ·È àÂ˘ıÂ›·˜ ÛÙe √åÎÔ˘ÌÂÓÈÎe ¶·ÙÚÈ·Ú¯ÂÖÔ. ∆e
ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb ÙcÓ ·Ú¿ıÂÛË ÙáÓ àÔÊ¿ÛÂˆÓ ÙÉ˜ Û¯ÂÙÈÎÉ˜ ¡ÔÌÔÏÔÁ›·˜
ÙÔÜ ∂éÚˆ·˚ÎÔÜ ¢ÈÎ·ÛÙËÚ›Ô˘ Î·d ÙáÓ Ú¿ÍÂˆÓ \∞ÓÂÍ¿ÚÙËÙˆÓ àÚ¯áÓ, ‚È‚ÏÈÔ·-
ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ˜ Î·d Ùc ÛÙ‹ÏË ÁÈa Ùc Û‡Á¯ÚÔÓË âÈÛÙËÌÔÓÈÎc Î›ÓËÛË Ìb ÎÂ›ÌÂÓ· ÙáÓ ¶.
ªÔ‡ÌË («√î îÂÚÔd ∫·ÓfiÓÂ˜ Î·d ì àÓ·ÔÙÂÏÂÛÌ·ÙÈÎfiÙËÙ· ÙáÓ âÓ·ÓÙ›ÔÓ ÙÔ˘˜ Î·-
ÙËÁfiÚˆÓ»), Î·d ÙÔÜ °. ¶Ô˘ÏÉ («∆a ¬ÚÈ· ÙÉ˜ ëÚÌËÓÂ›·˜ ÛÙcÓ âÈÛÙ‹ÌË ÙÔÜ âÎÎÏË-
ÛÈ·ÛÙÈÎÔÜ ‰ÈÎ·›Ô˘»).

™‡Ó·ÍË (ÙÂÜ¯Ô˜ 113/2010)
∆e ÚáÙÔ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ öÙÔ˘˜ àÚ¯›˙ÂÈ Ìb Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ °ÂÒÚÁÈÔ˘ ª·-

ÓÙ˙·Ú›‰Ë Ìb Ù›ÙÏÔ «£ÂÔÏÔÁÈÎc ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÙáÓ ‰È·ÚÔÛˆÈÎáÓ Û¯¤ÛÂˆÓ», ¬Ô˘
âÈ¯ÂÈÚÂÖÙ·È Ìb ‚¿ÛË ÙcÓ ›ÛÙË ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ (∆ÚÈ·‰ÈÎe ‰fiÁÌ·, Î.Ï.) Óa ‰ÂÈ¯ıÂÖ
Ù› ÌÔÚÂÖ Óa ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ ì ıÂÔÏÔÁ›· Ûb Û¯¤ÛË ù¯È ÌfiÓÔ Ìb Ùc ıÂÒÚËÛË àÏÏa Î·d ÙcÓ
àÓ¿Ù˘ÍË ÛˆÛÙáÓ ‰È·ÚÔÛˆÈÎáÓ Û¯¤ÛÂˆÓ. ^∏ ^∂Ï¤ÓË ∫·ÛÛÂÏÔ‡ÚË-Ã·Ù˙Ë‚·ÛÈ-
ÏÂÈ¿‰Ë ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «√î Á˘Ó·ÖÎÂ˜ ‰È·‚¿˙Ô˘Ó Î·d ëÚÌËÓÂ‡-
Ô˘Ó Ùc °Ú·Ê‹. √î Ó¤Â˜ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎb˜ ÚÔÛÂÁÁ›ÛÂÈ˜ Î·d ÚÔÎÏ‹ÛÂÈ˜ ÙÔ˘˜» âÈ¯ÂÈÚÂÖ
Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ Ùc ÛËÌ·Û›· àÏÏa Î·d Ùd˜ ‚·ÛÈÎb˜ Ù¿ÛÂÈ˜ (ÚÈ˙ÔÛ·ÛÙÈÎ‹, àÓ·ıÂˆÚËÙÈ-
Î‹) Î·d ÚÔÙ¿ÛÂÈ˜ (.¯. E. Fiorenza, ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc ÙÉ˜ ñÔ„›·˜) ÙÉ˜ ÊÂÌÈÓÈÛÙÈÎÉ˜
ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎÉ˜ Î·Ùa ÙcÓ ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÙÉ˜ µ›‚ÏÔ˘, ÚÔ¯ˆÚÒÓÙ·˜ Ûb Ì›· Û‡ÓÙÔÌË
àÍÈÔÏfiÁËÛË ÙÉ˜ ÔÚÂ›·˜ Î·d ÙáÓ ÚÔÎÏ‹ÛÂˆÓ ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎÉ˜ ıÂÒÚËÛË˜. 

™Ùe ëfiÌÂÓÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «^√ ÔÏÈÙÈÛÌÈÎe˜ ÎÒ‰ÈÎ·˜ ÙáÓ îÂÚáÓ Î·ÓfiÓˆÓ»
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ï £ÂÔ‰fiÛÈÔ˜ ∆ÛÈ‚fiÏ·˜ âÍÂÙ¿˙ÂÈ àe ÓÔÌÔÎ·ÓÔÓÈÎc ôÔ„Ë ÙÔf˜ îÂÚÔf˜ Î·ÓfiÓÂ˜
ó˜ ≤Ó· Û˘ÛÙËÌ·ÙÈÎa ‰È·ÚıÚˆÌ¤ÓÔ Û‡ÓÔÏÔ Ôf âÓÙ¿ÛÛÂÙ·È Ûb Ì›· àe Ùd˜ ‚·ÛÈÎfi-
ÙÂÚÂ˜ Û˘ÓÈÛÙáÛÂ˜ ÙÔÜ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÔÜ ÁÂÁÔÓfiÙÔ˜, ÙcÓ ÔÏÈÙÈÛÌÈÎ‹ ÙÔ˘ ‰È¿ÛÙ·ÛË.
ò∂ÙÛÈ ıa àÓ·‰ÂÈ¯ıÂÖ, àÊÂÓe˜ Ì¤Ó, ¬ÙÈ Ôî Î·ÓfiÓÂ˜ àÔÙÂÏÔÜÓ ≤Ó· ëÓÈ·ÖÔ ÔÏÈÙÈ-
ÛÌÈÎe ÎÒ‰ÈÎ·, àÊÂÙ¤ÚÔ˘ ‰¤, ¬ÙÈ ì öÓÙ·Í‹ ÙÔ˘˜ ÛÙe ÔÏÈÙÈÛÌÈÎe Û‡ÛÙËÌ· ÙÉ˜ \∂Î-
ÎÏËÛ›·˜ ÙÔf˜ ı¤ÙÂÈ ñe ÙcÓ ·åÁ›‰· ÙÔÜ Û˘ÓÙ¿ÁÌ·ÙÔ˜ ÙÔÜ ÎÚ¿ÙÔ˘˜.

^√ ¶·ÓÙÂÏÉ˜ ∫·Ï·˚Ù˙›‰Ë˜ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ «\∞e ÙcÓ âÈÛÙÚÔÊc ÛÙÔf˜
¶·Ù¤ÚÂ˜ ÛÙe ·úÙËÌ· ÁÈa Ì›· Û‡Á¯ÚÔÓË çÚıfi‰ÔÍË ıÂÔÏÔÁ›·» âÈ¯ÂÈÚÂÖ Ì›· ÎÚÈÙÈÎc
àÍÈÔÏfiÁËÛË ÙÉ˜ «ÓÂÔ·ÙÂÚÈÎÉ˜ Û‡ÓıÂÛË˜» Î·d ÙÉ˜ «âÈÛÙÚÔÊÉ˜ ÛÙÔf˜ ¶·Ù¤ÚÂ˜»,
¬ˆ˜ ·éÙc ‰È·ÎËÚ‡¯ıËÎÂ àe ÙeÓ ºÏˆÚfiÊÛÎ˘, ÛÙd˜ àÚ¯b˜ ÙÔÜ 20ÔÜ ·åáÓ· ÛÙcÓ
\∞ı‹Ó· (1936) Î·d ˘îÔıÂÙ‹ıËÎÂ àe ÌÂÁ¿ÏË ÌÂÚ›‰· ıÂÔÏfiÁˆÓ ÛÙcÓ ^∂ÏÏ¿‰· Î·d
ÛÙe âÍˆÙÂÚÈÎfi, ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÔÓÙ·˜ Ùd˜ Û˘Ó¤ÂÈÂ˜ Ôf Âr¯Â ·éÙe Ùe Î›ÓËÌ· ÁÈa ÙcÓ Ô-
ÚÂ›· ÙÉ˜ çÚıfi‰ÔÍË˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜. \∂›ÛË˜, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î¿ÓÂÈ ÏfiÁÔ ÁÈa ÙcÓ àÓ·-
ÁÎ·ÈfiÙËÙ· Ì›·˜ Ó¤·˜ Û¿ÚÎˆÛË˜ ÙÔÜ §fiÁÔ˘ Ûb Û¯¤ÛË Ìb Ùd˜ ÚÔÎÏ‹ÛÂÈ˜ ÙÉ˜ Û˘Ó·-
ÊÂÈ·ÎfiÙËÙ·˜, ÚÔÙÂ›ÓÔÓÙ·˜, ÌÂÙ·Íf ôÏÏˆÓ, ó˜ ÎÏÂÈ‰d ÁÈa ÙcÓ ñ¤Ú‚·ÛË ÙáÓ ‰È·Êfi-
ÚˆÓ Û¯ÂÙÈÎáÓ ÚÔ‚ÏËÌ¿ÙˆÓ Ì›· âÛ¯·ÙÔÏÔÁÈÎc Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÉ˜ ¶·Ú¿‰ÔÛË˜.

^√ ™ˆÙ‹ÚË˜ ¢ÂÛfiÙË˜ ÛÙe ëfiÌÂÓÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «ºˆÓc ‚ÔáÓÙÔ˜ âÓ ÙFÉ
âÚ‹Ìˇ̂ : ^∂ÙÔÈÌ¿Û·ÙÂ ÙcÓ ï‰eÓ ÙÔÜ ∫˘Ú›Ô˘ - \∏Û. 40,1)», ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ≤Ó· Û¯¤‰ÈÔ
ÁÈa ÙeÓ ÙÚfiÔ ‰È‰·ÛÎ·Ï›·˜ ÙÉ˜ ∫. ¢. ÛÙe ¯áÚÔ ÙÉ˜ ¶ÚˆÙÔ‚¿ıÌÈ·˜ Î·d ¢Â˘ÙÂÚÔ-
‚¿ıÌÈ·˜ âÎ·›‰Â˘ÛË˜. ò∂ÙÛÈ âÈ‰ÈÒÎÂÈ Óa ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ Ì›· «âÓ·ÏÏ·ÎÙÈÎ‹» Û‡ÏÏË„Ë
ÙÔÜ «∂é·ÁÁÂÏ›Ô˘» ÙáÓ Âé·ÁÁÂÏ›ˆÓ ÛÙc Û¯ÔÏÈÎc Ù¿ÍË, ÚÔÛÊ¤ÚÔÓÙ·˜ ·Ú·‰Â›ÁÌ·-
Ù· àe Ùa ÚÔÁÚ¿ÌÌ·Ù· ÙÉ˜ ÁÂÚÌ·ÓÈÎÉ˜ âÎ·›‰Â˘ÛË˜ Î·d Ú·ÎÙÈÎb˜ ï‰ËÁ›Â˜ ÁÈa
ÙcÓ ÎÔÈÓˆÓ›· ÙÔÜ ÏfiÁÔ˘. \∞ÎÔÏÔ˘ıÔÜÓ Ùa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÔÜ ∂éÙ. ™·ÚÌ¿ÓË «^ÀÌÓÔÁÚ·-
ÊÈÎb˜ Î·d êÁÈÔÁÚ·ÊÈÎb˜ àÓ·ÊÔÚb˜ ÛÙa ‰ÈËÁ‹Ì·Ù· ÙÔÜ °ÂˆÚÁ›Ô˘ µÈ˙˘ËÓÔÜ», ¬Ô˘
Ûb ñÔÛËÌÂÈÒÛÂÈ˜ Á›ÓÂÙ·È àÓ·ÊÔÚa ÛÙa âÎÙÂÓÉ ·Ú·ı¤Ì·Ù· àe âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎa
ÎÂ›ÌÂÓ· Ôf âÓÙÔ›˙ÔÓÙ·È ÛÙe ÛËÌ·ÓÙÈÎe öÚÁÔ ÙÔÜ ÌÂÁ¿ÏÔ˘ ÏÔÁÔÙ¤¯ÓË °. µÈ˙˘Ë-
ÓÔÜ.

\∞ÎÔÏÔ‡ıˆ˜, ï £ÂfiÊÈÏÔ˜ \∞Ì·Ù˙›‰Ë˜ âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe ‰È·¯ÚÔÓÈÎe Úfi‚ÏËÌ· ÙÔÜ
Î·ÎÔÜ («∆e ·úÓÈÁÌ· ÙÔÜ Î·ÎÔÜ Î·d ì Û‡Á¯ÚÔÓË ıÂÔÏÔÁÈÎ‹ ÙÔ˘ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎ‹»),
Ï·Ì‚¿ÓÔÓÙ·˜ àÊÔÚÌc àe Ùe ‚È‚Ï›Ô ÙÔÜ ÃÚ‹ÛÙÔ˘ °È·ÓÓ·ÚÄ («∆e ·úÓÈÁÌ· ÙÔÜ Î·-
ÎÔÜ») Î·d àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÔÓÙ·˜ Ùa ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù· Ôf àÓ·Î‡ÙÔ˘Ó àe ÙcÓ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc
ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÙÔÜ ˙ËÙ‹Ì·ÙÔ˜ ÛÙe Ï·›ÛÈÔ Ôf ‰È·ÌÔÚÊÒÓÂÙ·È àe Ùd˜ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎb˜
Î·d ù¯È ÌfiÓÔ ÚÔÎÏ‹ÛÂÈ˜ Ôf ı¤ÙÔ˘Ó Ôî Û‡Á¯ÚÔÓÂ˜ ıÂÙÈÎb˜ âÈÛÙÉÌÂ˜.

∆e ÙÂÜ¯Ô˜ Û˘ÌÏËÚÒÓÔ˘Ó ÌÂÙ·Íf ôÏÏˆÓ ‰‡Ô âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓÙ· ÎÂ›ÌÂÓ·. ∆e ÚáÙÔ
ÙÔÜ Ã·Ú¿Ï·ÌÔ˘ µ¤ÓÙË («^∏ ‰ÂÎ·ÂÙ›· ÙÔÜ \60 Î·d Ôî ıÂÔÏÔÁÈÎb˜ àÓ·Ù·Ú¿ÍÂÈ˜»),
Ùe ïÔÖÔ Ï·Ì‚¿ÓÔÓÙ·˜ àÊÔÚÌc àe ÙcÓ öÎ‰ÔÛË ÙÔÜ Û˘ÏÏÔÁÈÎÔÜ ÙfiÌÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ
«\∞Ó·Ù·Ú¿ÍÂÈ˜ ÛÙc ÌÂÙ·ÔÏÂÌÈÎc ıÂÔÏÔÁ›·: ^∏ ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔÜ \60» (òπÓ‰ÈÎÙÔ˜,
2009), âÈ¯ÂÈÚÂÖ Ì›· ÚÒÙË âÎÙ›ÌËÛË-àÓ¿ÁÓˆÛË ÙÔÜ ñÏÈÎÔÜ ÙÔÜ ‚È‚Ï›Ô˘ ·éÙÔÜ Ôf
àÊÔÚÄ ÛÙcÓ ÂÚ›Ô‰Ô ÙÉ˜ àÓ·Á¤ÓÓËÛË˜ ÙáÓ ıÂÔÏÔÁÈÎáÓ Ú·ÁÌ¿ÙˆÓ ÛÙcÓ ^∂ÏÏ¿‰·.
\∂›ÛË˜ Á›ÓÂÙ·È Ì›· ÔÏf Û‡ÓÙÔÌË ÎÚÈÙÈÎc ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÙÔÜ öÚÁÔ˘ ÙÔÜ ÃÚ‹ÛÙÔ˘
°È·ÓÓ·ÚÄ Î·d ÙÔÜ ªËÙÚÔÔÏ›ÙÔ˘ ¶ÂÚÁ¿ÌÔ˘ \πˆ¿ÓÓË ∑Ë˙ÈÔ‡Ï· ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙáÓ
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Û¯ÂÙÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ ÙÔÜ Û˘ÏÏÔÁÈÎÔÜ ·éÙÔÜ ÙfiÌÔ˘. ∆e ÂÚÈÔ‰ÈÎe Û˘ÌÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb
Ùd˜ ÌfiÓÈÌÂ˜ ÛÙÉÏÂ˜ ÙÔ˘ ÁÈa Ùe ‚È‚Ï›Ô, Ùe ‰È¿ÏÔÁÔ Ìb ÙÔf˜ àÓ·ÁÓáÛÙÂ˜ Î.ô.

¡ÈÎfiÏ·Ô˜ \∞ÛÚÔ‡ÏË˜

Estudio agustiniano. Revista del estudio teologico agustiniano de Vallado-
lid (ÙfiÌÔ˜ XLV, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2010)

∆e ÚáÙÔ ÊÂÙÈÓe ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ Estudio agustiniano ÍÂÎÈÓÄ Ìb ‰‡Ô ÎÂ›-
ÌÂÓ· ÁÈa Ùc Û˘Ó¿ÓÙËÛË ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ Ìb Ùc ÓÂˆÙÂÚÈÎfiÙËÙ·. ∆e ÚáÙÔ ÂrÓ·È ì âÓ·Ú-
ÎÙ‹ÚÈ· ‰È¿ÏÂÍË ÙÔÜ Marceliano Arranz Rodrigo ÁÈa Ùe ÊÂÙÈÓe öÙÔ˜ ÛÔ˘‰áÓ ÛÙcÓ
∞éÁÔ˘ÛÙÈÓÈ·Óc ™¯ÔÏc ÙÔÜ µ·ÁÈ·‰ÔÏd‰ Î·d ö¯ÂÈ Ù›ÙÏÔ «•·Ó·‰È·‚¿˙ÔÓÙ·˜ ÙeÓ ¢·Ú-
‚›ÓÔ. ™Î¤„ÂÈ˜, ôÎ·ÈÚÂ˜ úÛˆ˜, Ìb àÊÔÚÌc ‰‡Ô âÂÙÂ›Ô˘˜» (ÛÛ. 5-13). √î ‰‡Ô â¤ÙÂÈ-
ÔÈ ÛÙd˜ ïÔÖÂ˜ àÓ·Ê¤ÚÂÙ·È ÂrÓ·È Ùa 200 ¯ÚfiÓÈ· àe Ùc Á¤ÓÓËÛË ÙÔÜ ¢·Ú‚›ÓÔ˘
(1809) Î·d Ùa 150 àe ÙcÓ öÎ‰ÔÛË ÙÉ˜ ∫·Ù·ÁˆÁÉ˜ ÙáÓ Âå‰áÓ (1859). ÃˆÚd˜ Óa
àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È å‰È·›ÙÂÚ· Ìb ÙeÓ Û¯ÂÙÈÎe âÈÛÙËÌÔÓÈÎe ÚÔ‚ÏËÌ·ÙÈÛÌfi, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜
âÈÛËÌ·›ÓÂÈ ¬ÙÈ Ùe öÚÁÔ ÙÔÜ ¢·Ú‚›ÓÔ˘ Ì·ÎÚÔÚfiıÂÛÌ· èÊ¤ÏËÛÂ ÙcÓ \∂ÎÎÏËÛ›·
ÁÈ·Ùd ÌÄ˜ ‚Ô‹ıËÛÂ Óa Î·Ù·Ï¿‚Ô˘ÌÂ Î·Ï‡ÙÂÚ· ÙeÓ ÎfiÛÌÔ, Óa ÍÂÎ·ı·Ú›ÛÔ˘ÌÂ Ùd˜
å‰¤Â˜ Ì·˜ ÁÈa Ùe àÏËıÈÓe ÚfiÛˆÔ ÙÔÜ £ÂÔÜ, ÁÈa ÙcÓ öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›·˜,
Î·ıg˜ Î·d ÁÈa Ùe á˜ çÊÂ›ÏÔ˘ÌÂ Óa ëÚÌËÓÂ‡Ô˘ÌÂ Ùa ‚È‚ÏÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ·.

\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ≤Ó· ÔÏf âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ôÚıÚÔ ÙÔÜ Santiago del Cura Elena Ìb Ù›ÙÏÔ
«^√ £Âe˜ ó˜ ñÔÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜: ì àÔÎ¿Ï˘„‹ ÙÔ˘ Ûb Ì›· ÎÔ˘ÏÙÔ‡Ú· ÌÂ-
Ù·¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc Î·d ÌÂÙ·Ï·˚Î‹» (ÛÛ. 15-57). \∞ÊÔÜ ‰È·ÈÛÙÒÓÂÈ Ùa Ó¤· ‰Â‰ÔÌ¤Ó·
ÙÔÜ Û‡Á¯ÚÔÓÔ˘ ÔÏÈÙÈÛÌÔÜ, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ıÂˆÚÂÖ ¬ÙÈ ·éÙe Ôf ö¯ÂÈ àÓ¿ÁÎË ì ıÂ-
ÔÏÔÁ›· ÛÙd˜ Ì¤ÚÂ˜ Ì·˜ ÂrÓ·È Óa Ìc ÏËÛÌÔÓÂÖ ¬ÙÈ ï £Âe˜ ‰bÓ ÂrÓ·È ÙfiÛÔ Ùfi «àÓÙÈ-
ÎÂ›ÌÂÓfi» ÙË˜, ¬ÛÔ Ùe ú‰ÈÔ Ùe ñÔÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜, âÓá Ìb Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤Ó· ·-
Ú·‰Â›ÁÌ·Ù· âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa ‰Â›ÍÂÈ Ùa ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù· Ôf ‰ËÌÈÔ˘ÚÁÂÖ ì ÚÒÙË çÙÈÎc
Î·d ÙÔf˜ Ó¤Ô˘˜ ïÚ›˙ÔÓÙÂ˜ Ôf àÓÔ›ÁÂÈ ì ‰Â‡ÙÂÚË. \∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ Pio
de Luis «^∏ ¯ÂÈÚÔÙÔÓ›· ÙÔÜ ^∞Á›Ô˘ ∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘ Ûb îÂÚ¤·. ^∏ ÛÎÔÈÌfiÙËÙ· ÙÔÜ
öÙÔ˘˜ îÂÚÔÛ‡ÓË˜ Ôf àÓ·ÎËÚ‡¯ıËÎÂ àe ÙeÓ µÂÓ¤‰ÈÎÙÔ ÃVI» (ÛÛ. 59-82), ÛÙe
ïÔÖÔ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜, ÌÂÙa àe Ì›· âÎÙÂÓÉ àÓ·ÊÔÚa ÛÙa Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙcÓ ¯ÂÈÚÔÙÔ-
Ó›· ÙÔÜ ^∞Á›Ô˘ ∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘ ÂÚÈÛÙ·ÙÈÎ¿, ÚÔÛ·ıÂÖ Óa ‰ÂÖ Ùe ÁÂÁÔÓe˜ Ûb Û¯¤ÛË
Ìb Ùe ÛËÌÂÚÈÓe Úfi‚ÏËÌ· ÙÉ˜ öÏÏÂÈ„Ë˜ îÂÚ·ÙÈÎáÓ ÎÏ‹ÛÂˆÓ (¬ˆ˜ Û˘Ó¤‚·ÈÓÂ Î·d
ÛÙa Ù¤ÏË ÙÔÜ 4Ô˘ ·åáÓ·). ò∂ÙÛÈ, Ùe ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÙÔÜ âÈÛÎfiÔ˘ µ·Ï¤ÚÈÔ˘ ‰Â›¯ÓÂÈ
ÙcÓ àÁ¿Ë Ôf Ú¤ÂÈ Óa ö¯ÂÈ ï â›ÛÎÔÔ˜ ÛÙcÓ \∂ÎÎÏËÛ›· Î·d ÛÙe Ô›ÌÓÈfi ÙÔ˘,
ÙeÓ ÔÈÌ·ÓÙÈÎe ÚÂ·ÏÈÛÌe Ôf ıa Ú¤ÂÈ Óa âÈ‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ Ìb ‚¿ÛË Ùa ‰Â‰ÔÌ¤Ó· ÙÉ˜
âÔ¯É˜ ÙÔ˘, ÙcÓ Ù·ÂÈÓfiÙËÙ· ÛÙc Û˘ÌÂÚÈÊÔÚ¿, ÙcÓ ÎÔÈÓˆÓÈÔÎÂÓÙÚÈÎc Î·d ù¯È âÈ-
ÛÎÔÔÎÂÓÙÚÈÎc çÙÈÎ‹. \∞ÓÙ›ÛÙÔÈ¯·, âÈÛËÌ·›ÓÂÈ ÙeÓ ÛËÌ·ÓÙÈÎe ÚfiÏÔ Ôf ö·ÈÍÂ
ÙfiÙÂ Ùe âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎe ÛáÌ·, âÈ‰ÂÈÎÓ‡ÔÓÙ·˜ ëÓfiÙËÙ·, ñ·ÎÔc ÛÙeÓ â›ÛÎÔÔ,
‰È¿ıÂÛË ÁÈa âÓÂÚÁËÙÈÎc Û˘ÌÌÂÙÔ¯c ÛÙa ÙÂÎÙ·ÈÓfiÌÂÓ· ÙÉ˜ âÓÔÚÈ·ÎÉ˜ ˙ˆÉ˜ Î·d
ÚÔı˘Ì›· ÛÙ‹ÚÈÍË˜ ÙÔÜ ∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘. ∆¤ÏÔ˜, ï ú‰ÈÔ˜ ï ≠∞ÁÈÔ˜ ∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ˜ Ìb
ÙcÓ ›ÛÙË, Ùc Û˘ÌÂÚÈÊÔÚa Î·d Ùe ·Ú¿‰ÂÈÁÌ¿ ÙÔ˘ ö‰ÂÈÍÂ ¬ÙÈ ıa Î·Ù·Ï‹Á·ÌÂ Ûb
Ï¿ıÔ˜ Û˘Ì¤Ú·ÛÌ· iÓ ëÚÌËÓÂ‡·ÌÂ Ùc ¯ÂÈÚÔÙÔÓ›· ÙÔ˘ ó˜ âÍ·Ó·ÁÎ·ÛÙÈÎ‹, ó˜ ÛÙ¤-
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ÚËÛË ÙÉ˜ âÏÂ˘ıÂÚ›·˜ ÙÔ˘, àÊÔÜ Ùa àÓıÚÒÈÓ· Î›ÓËÙÚ· ‰È·Ê¤ÚÔ˘Ó àe Ùa Î›ÓËÙÚ·
ÙÉ˜ ›ÛÙË˜.

∆e Î‡ÚÈÔ ÛáÌ· ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÎÏÂ›ÓÂÈ Ìb Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ
Kosmas Asenga ÁÈa ÙcÓ «\∞‰˘Ó·ÙfiÙËÙ· ÙÉ˜ ÏÔ˘Ú·ÏÈÛÙÈÎÉ˜ ñfiıÂÛË˜ ÙÔÜ John
Hick ó˜ Â‰›Ô Û˘Ó¿ÓÙËÛË˜ ÙáÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓáÓ Ìb Ìc ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÔf˜ (ÎÂ›ÌÂÓÔ ÛÙa
àÁÁÏÈÎa Ìb âÎÙÂÓÉ ‚È‚ÏÈÔÁÚ·Ê›·, ÛÛ. 83-134). \∞ÎÔÏÔ˘ıÔÜÓ Ôî ‚È‚ÏÈÔÎÚÈÛ›Â˜.

Scripta Teologica. Revista de la Facultad de Teologia de la Universidad de
Navarra (ÙfiÌÔ˜ 41, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2009)

™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ Scripta Teologica Û˘Ó·ÓÙÔÜÌÂ Ùe ôÚıÚÔ
ÙÉ˜ Marie-Dominique Goutierre «^∏ ÛËÌ·Û›· ÙÔÜ Ù¤ÏÔ˘˜, ·åÙ›· ÙáÓ ·åÙ›ˆÓ. ¶Úe˜
Ì›· ıÂÔÏÔÁ›· ˙ˆÓÙ·Óc Î·d ıÂˆÚËÙÈÎc ÛÙc ™¯ÔÏc ÙÔÜ ^∞Á›Ô˘ £ˆÌÄ» (ÛÛ. 351-375),
ÛÙe ïÔÖÔ ì Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜, ‰È·ÈÛÙÒÓÔÓÙ·˜ ¬ÙÈ ÛÙc Û‡Á¯ÚÔÓË âÔ¯c ì âÈÛÙ‹ÌË Î·d
Ùa Ì·ıËÌ·ÙÈÎa ö¯Ô˘Ó ñÔÎ·Ù·ÛÙ‹ÛÂÈ ÙcÓ ÊÈÏÔÛÔÊ›·, Î·d ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ ì ıÂÔÏÔÁ›·
Óa ÌcÓ Î·Ù·Ï‹ÍÂÈ àÓÙ›ÛÙÔÈ¯· ≤Ó·˜ êÏe˜ ÊÈÓÙÂ˚ÛÌfi˜, ıÂˆÚÂÖ à·Ú·›ÙËÙË Ì›· ÛÙ·-
ıÂÚc ÊÈÏÔÛÔÊ›· Î·d ÂåÛËÁÂÖÙ·È ÙcÓ âÈÛÙÚÔÊc ÛÙeÓ £ˆÌÄ \∞ÎÈÓ¿ÙË. •·Ó·‰È·‚¿-
˙ÔÓÙ·˜ Ùa öÚÁ· ÙÔ˘, ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ, ‚Ï¤Ô˘ÌÂ Ùc ÛËÌ·Û›· Ôf àÔ‰›‰ÂÈ ï \∞ÎÈÓ¿ÙË˜
ÛÙe Ù¤ÏÔ˜ ó˜ causa causarum (Ùe àÓ·Î¿Ï˘„Â ÛÙeÓ \∞ÚÈÛÙÔÙ¤ÏË), Î·d Ùe ïÔÖÔ ÏË-
ÛÌfiÓËÛÂ ì ÌÂÙ·ÁÂÓ¤ÛÙÂÚË Û¯ÔÏ·ÛÙÈÎc ÊÈÏÔÛÔÊ›·, àÔ‰›‰ÔÓÙ·˜ ÌfiÓÔ ÌÂÙ·ÊÔÚÈÎc
ÛËÌ·Û›· ÛÙc ÊÚ¿ÛË. ∆e ôÚıÚÔ âÍÂÙ¿˙ÂÈ á˜ ·éÙc ì àÚ¯c ‰È·ÊˆÙ›˙ÂÈ ÙcÓ àÓ¿ÁÓˆ-
ÛË àÔÛ·ÛÌ¿ÙˆÓ ÙÉ˜ Suma Teologica, Î·ıg˜ Î·d Ùc ‰ÈÎ‹ Ì·˜ ÁÓÒÛË ÂÚd £ÂÔÜ,
‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›·˜, ¯¿ÚÈÙÔ˜, Î.Ï.

\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ôÚıÚÔ ÙÔÜ Gregorio Guitiãan Ìb Ù›ÙÏÔ «^∏ Û¯¤ÛË âÚÁ·Û›·˜-ÔåÎÔÁ¤-
ÓÂÈ·˜: ≠∂Ó·˜ ‰È¿ÏÔÁÔ˜ ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ ÎÔÈÓˆÓÈÎÉ˜ ‰È‰·ÛÎ·Ï›·˜ Î·d
ÙáÓ ÎÔÈÓˆÓÈÎáÓ âÈÛÙËÌáÓ» (ÛÛ. 377-402), Ìb àÓ·ÊÔÚb˜ ÛÙd˜ Û‡Á¯ÚÔÓÂ˜ ÎÔÈÓˆ-
ÓÈÎb˜ ıÂˆÚ›Â˜ Î·d ÛÙeÓ Î·ıËÌÂÚÈÓe ÙÚfiÔ ˙ˆÉ˜, ¬Ô˘, ¬ˆ˜ ‰È·ÈÛÙÒÓÂÙ·È, iÓ Ùe
¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎe ÎÚÈÙ‹ÚÈÔ ÙÉ˜ àÁ¿Ë˜ ‰bÓ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÂÖ ó˜ Û˘Ó‰ÂÙÈÎe˜ ÎÚ›ÎÔ˜, ì âÚÁ·Û›·
âÈ‚¿ÏÏÂÈ ÙÔf˜ àÁ¯Ò‰ÂÈ˜ Î·d ‰È·‚ÚˆÙÈÎÔf˜ Ú˘ıÌÔ‡˜ ÙË˜ ÛÙcÓ ÔåÎÔÁ¤ÓÂÈ·. \∞ÎÔ-
ÏÔ˘ıÂÖ Ì›· ÔÏf âÓ‰È·Ê¤ÚÔ˘Û· ÛÂÈÚa ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ Ôf àÊÈÂÚÒÓÔÓÙ·È ÛÙa ‰ÂÎ¿¯ÚÔ-
Ó· àe Ùc ÁÓˆÛÙc ·ÈÎc âÁÎ‡ÎÏÈÔ Fides et Ratio (àÚ. 73), ì ïÔ›· àÓ·Ê¤ÚÂÙ·È
ÛÙeÓ ÚfiÏÔ Ôf çÊÂ›ÏÂÈ Óa ·›ÍÂÈ ì ÊÈÏÔÛÔÊ›· Ûb Î·ÈÚÔf˜ îÛÙÔÚÈÎÉ˜ ÎÚ›ÛË˜ Î·d Ûb
Û¯¤ÛË Ìb ÙcÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc ›ÛÙË. \∂‰á Û˘Ó·ÓÙÄÌÂ Ùa àÎfiÏÔ˘ı· ÌÂÏÂÙ‹Ì·Ù·: «^∏
ëÓfiÙËÙ· ÙÉ˜ àÏËıÂ›·˜ ÚÔÛÂÁÁ›˙ÔÓÙ·˜ ÙeÓ £Âfi: âÈÛÙ‹ÌË, ÏÔÁÈÎc Î·d ›ÛÙË» ÙÔÜ
Giuseppe Tanzella Nitti (ÛÛ. 409-424), «ºÈÏÔÛÔÊ›· ÙÉ˜ ‚ÈÔÏÔÁ›·˜, ‰È·ÌÂÛÔÏ·‚Ë-
ÙÈÎe˜ ÚfiÏÔ˜ ÌÂÙ·Íf âÈÛÙ‹ÌË˜ Î·d ıÂÔÏÔÁ›·˜» ÙÔÜ José Mar›a Valderas (ÛÛ. 425-
450), «^∏ Î˘ÎÏÈÎfiÙËÙ· ÌÂÙ·Íf ÊÈÏÔÛÔÊ›·˜ Î·d ıÂÔÏÔÁ›·˜: Fides et Ratio 73» ÙÔÜ
Cesãar Izquierdo (ÛÛ. 451-468) Î·› «^∂ÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc ÊÈÏÔÛÔÊ›· Î·d ıÂÔÏÔÁ›·. ^√ÚÈ-
ÛÌ¤ÓÂ˜ ÛÎ¤„ÂÈ˜ Ìb àÊÔÚÌc ÙcÓ Fides et Ratio» ÙÉ˜ Lourdes Flamarique (ÛÛ. 469-
508). \∞ÎÔÏÔ˘ıÔÜÓ ÙÚÂÖ˜ àÎfiÌ· ÌÂÏ¤ÙÂ˜: ì ÚÒÙË, ÙÔÜ Ramiro Pellitero, ö¯ÂÈ ó˜
ı¤Ì· ÙË˜ «£ÚËÛÎÂ›· Î·d æ˘¯È·ÙÚÈÎ‹. ªÔÓÔ¿ÙÈ· ÁÈa Ì›· Û˘Ó¿ÓÙËÛË» (ÛÛ. 511-
538) Î·d ‰È·Ú·ÁÌ·ÙÂ‡ÂÙ·È ÙÚÂÖ˜ ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎb˜ çÙÈÎ¤˜ (≤Ó·˜ Ìc ¯ÚÈÛÙÈ·Ófi˜, Ï·ÙÈ-
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ÓÔ·ÌÂÚÈÎ¿ÓÔ˜ „˘¯›·ÙÚÔ˜, ï ‰È¿ÏÔÁÔ˜ ÌÂÙ·Íf ‰È·ÊfiÚˆÓ âÈÛÙËÌfiÓˆÓ àe ‰È·ÊÔ-
ÚÂÙÈÎÔf˜ ÎÏ¿‰Ô˘˜ Î·d Ìb ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎb˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎb˜ àÓÙÈÏ‹„ÂÈ˜ ÛÙe àÁÁÏÔÛ·Íˆ-
ÓÈÎe ÂÚÈÔ‰ÈÎe Philosophy, Psychiatry & Psychology, Î·d ≤Ó·˜ „˘¯›·ÙÚÔ˜ Ôf
ÂrÓ·È Û˘Á¯ÚfiÓˆ˜ Î·d Î·ıÔÏÈÎe˜ îÂÚ¤·˜), ÁÈa Óa ‰Â›ÍÂÈ ¬ÙÈ ì Û˘Ó¿ÓÙËÛË ÙáÓ ‰‡Ô
âÈÛÙËÌáÓ èÊÂÏÂÖ ÚáÙ· à\ ¬Ï· ÙeÓ àÛıÂÓÉ Î·d ÁÈ\ ·éÙe ÂrÓ·È à·Ú·›ÙËÙË.

\∞Ì¤Ûˆ˜ ÌÂÙa ï Pablo Blanco ÙÈÙÏÔÊÔÚÂÖ Ùe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ «¶ÂÚd ÙcÓ âÚÒÙËÛË
ÙÔÜ Defectus Ordinis (UR 22). ª›· Û˘˙‹ÙËÛË ÛÙc Û‡Á¯ÚÔÓË Î·ıÔÏÈÎc Î·d ÏÔ˘ıË-
Ú·ÓÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· ÛÙc ÁÂÚÌ·ÓÈÎc ÁÏáÛÛ·» (ÛÛ. 539-583), âÓá Ùe ÙÂÜ¯Ô˜ ÎÏÂ›ÓÂÈ Ìb
Ùe ôÚıÚÔ ÙÔÜ Agusto Sarmiento «^∏ ñÔ¯ÚÂˆÙÈÎc Ê‡ÛË ÙáÓ ÎÚ·ÙÈÎáÓ ÓfiÌˆÓ
Û‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙeÓ Francisco de Vitoria» (ÛÛ. 585-610) Ôf àÓ·Ï‡ÂÈ Ùd˜ Û¯ÂÙÈÎb˜ Ô-
ÏÈÙÈÎ¤˜, ıÂÔÏÔÁÈÎb˜ Î·d àÓıÚˆÔÏÔÁÈÎb˜ àfi„ÂÈ˜ ÙÔÜ ÛÙÔ¯·ÛÙÉ ÙÔÜ 16Ô˘ ·åáÓ·.
\∞ÎÔÏÔ˘ıÔÜÓ ÏÉıÔ˜ ‚È‚ÏÈÔ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ˜ Î·d ÎÚÈÙÈÎ¤˜.

¢ËÌ‹ÙÚË˜ \∞ÁÁÂÏÉ˜, ¢Ú. ºÈÏÔÛÔÊ›·˜


