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¶ÂÚÈÔ‰ÈÎa \∞Ó¿ÏÂÎÙ·

Biblische Notizen (ÙÂÜ¯Ô˜ 159/2013)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Jan Joosten Û˘˙ËÙÄ Ùc Û‡ÓÙ·ÍË ÙÔÜ
\∂Í 20,24‚ Ìb àÊÔÚÌc Ì›· ÚfiÛÊ·ÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Benjamin Kilchör ÛÙe ÂÚÈÔ‰ÈÎe
(«The syntax of Exodus 20:24b. Remarks on a recent article by Benjamin
Kilchör»). ^√ Jãozsef Zsengellér ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùd˜ ‰˘ÛÎÔÏ›Â˜ Ôf ÚÔÎ‡-
ÙÔ˘Ó àe Ùd˜ ÚÔËÁÔ‡ÌÂÓÂ˜ ëÚÌËÓÂÖÂ˜ ÙÔÜ ∫Ú 17,1-5. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÚÔÙÂ›ÓÂÈ
Ì›· Ó¤· ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË, ì ïÔ›· ‰bÓ àÏÏ¿˙ÂÈ Ùc ÌÔÚÊc ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Î·È âÈÏ¤ÔÓ
ÂrÓ·È Û‡ÌÊˆÓË Ìb Ùe ıÂÔÏÔÁÈÎe ñfi‚·ıÚfi ÙÔ˘ («Forgiveness as an Exegetical
Solution. A Short Note on Judges 17,1-5»).

^√ ÚfiÏÔ˜ ÙeÓ ïÔÖÔ ‰È·‰Ú·Ì·Ù›˙Ô˘Ó Ôî æ·ÏÌÔd ÙÔÜ ò∞Û·Ê ÛÙc Û‡ÓÙ·ÍË ÙÔÜ ‚È-
‚Ï›Ô˘ ÙÔÜ \πÂÚÂÌ›· àÔÙÂÏÂÖ Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («L’enracinement
du livre de Jérémie dans le Psautier»). ¶ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ Ì›·˜ ÌÂÁ·-
Ï‡ÙÂÚË˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ Bernard Gosse. ™Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÍÂÙ¿˙ÂÈ
á˜ ÚÔÛÏ·Ì‚¿ÓÔÓÙ·È Î·d àÍÈÔÔÈÔÜÓÙ·È àe ÙeÓ \πÂÚÂÌ›· Ùa ı¤Ì·Ù· ÙÉ˜ âÍfi‰Ô˘
Î·d ÙÉ˜ âÎ‰›ÎËÛË˜, Ùa ïÔÖ· à·ÓÙÔÜÓ Î·d ÛÙÔf˜ æ·ÏÌÔf˜ ÙÔÜ ò∞Û·Ê. \∞ÎÔÏÔ˘-
ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Till Magnus Steiner («Eins, zwei oder drei Obed—Edom? Zum
Verhältnis von Tor-wächtern und Tempelsängern in den Chronikbüchern»), ï
ïÔÖÔ˜ âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ Ù·˘ÙfiÙËÙ· ÙÚÈáÓ ÚÔÛÒˆÓ ÛÙa ‚È‚Ï›· ÙáÓ ÃÚÔÓÈÎáÓ, Ôî
ïÔÖÔÈ Ê¤ÚÔ˘Ó Ùe ùÓÔÌ· Oben-Edom (∞ã ÃÚÔÓ. 13,13-14Ø 15,24-25Ø 16,38Ø 26,4-8).

^√ Moisi L. Glikman ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, Û˘ÁÎÚ›ÓÂÈ Ùa çÓfiÌ·Ù· ÙáÓ ÔÏ‡ÙÈÌˆÓ Ï›ıˆÓ
ÛÙa Ê˘Ï·ÎÙa ÙÔÜ ‚·ÛÈÏÈÄ ÙÉ˜ ∆‡ÚÔ˘ Î·d ÙáÓ Navaratna, ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Óa Î·Ù·Ï‹-
ÍÂÈ Ûb ¯Ú‹ÛÈÌ· Û˘ÌÂÚ¿ÛÌ·Ù· ÁÈa Ùc ı¤ÛË ÙáÓ ÔÏ‡ÙÈÌˆÓ Ï›ıˆÓ ÛÙe ıÒÚ·Î· ÙÉ˜
ÛÙÔÏÉ˜ ÙÔÜ àÚ¯ÈÂÚ¤· Î·d ÁÈa Ùc Û¯¤ÛË ÙÔ˘˜ Ìb Ùd˜ ‰Ò‰ÂÎ· Ê˘Ïb˜ ÙÔÜ \πÛÚ·‹Ï
(«Navaratna – The Key to the Stones of Hoshen»). ™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ï Stefan
Bojowald Û˘˙ËÙÄ ÙeÓ ·Ú·ÏÏËÏÈÛÌe ÙÉ˜ Û˘ÓÙÚÈ‚É˜ ÙÔÜ Î·ÎÔÜ Ìb Ùc Û˘ÓÙÚÈ‚c
àÁÁÂ›ˆÓ Ôf Ì·ÚÙ˘ÚÂÖÙ·È ÛÙcÓ àÎÎ·‰ÈÎc ÁÏáÛÛ· («Eine Parallele zwischen der
ägyptischen und akkadischen Sprache in Bezug auf das Zerbrechen des Bösen
nach Art von Tongefäßen»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ≤Ó· àÓ¿ÏÔÁÔ ı¤Ì·
Ú¤ÂÈ Óa ñÉÚ¯Â Î·d ÛÙcÓ ·åÁ˘ÙÈ·Î‹.

^∏ ·Ú·‚ÔÏc ÙáÓ Î·ÎáÓ ÁÂˆÚÁáÓ ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ Armand Puig
i Tarrech, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Metaphorics, First Context and Jesus Tradition in the
Parable of the Tenants in the Vineyard»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ·Ú·ÙËÚÂÖ ¬ÙÈ ÁÈa Ùc ÌÂ-
Ù·ÊÔÚÈÎc Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÉ˜ ·Ú·‚ÔÏÉ˜ ıa Ú¤ÂÈ Óa ÏËÊıÔÜÓ ñ\ ù„Ë ‰‡Ô ÛÙÔÈ¯ÂÖ·:
Ùe \∏Û 5,1-5 Î·d ì àÊËÁËÌ·ÙÈÎc ‰ÔÌc ÙÉ˜ ÂÚÈÎÔÉ˜. \∂ÈÏ¤ÔÓ, ≤Ó· ÛÙÔÈ¯ÂÖÔ
ñÂÚ‚ÔÏÉ˜ Û˘Ì‚¿ÏÏÂÈ ÛÙc ÌÂÙ·ÊÔÚÈÎc àÓ¿ÁÓˆÛË ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜: ì Û˘ÌÂÚÈÊÔÚa
ÙÔÜ ·Ù¤Ú·, Ôf ÛÙ¤ÏÓÂÈ ÙeÓ ÁÈfi ÙÔ˘ Î·È âÎÂ›ÓË ÙáÓ ÁÂˆÚÁáÓ Ôf ÙeÓ ÛÎÔÙÒÓÔ˘Ó.
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™·Êá˜ ì îÛÙÔÚ›· ≤¯ÂÈ ·éÙÔ‚ÈÔÁÚ·ÊÈÎa ÛÙÔÈ¯ÂÖ·, Î·ıg˜ ï \πËÛÔÜ˜ àÓ·Ê¤ÚÂÙ·È
ÛÙeÓ ı¿Ó·Ùfi ÙÔ˘ Î·È ì ·Ú·‚ÔÏc ëÚÌËÓÂ‡ÂÙ·È Ì¤Û· ÛÙe Âé·ÁÁ¤ÏÈÔ Ìb ‚¿ÛË Ùd˜ ·-
Ï·ÈÔ‰È·ıËÎÈÎb˜ ÚÔÊËÙÂÖÂ˜ Î·d Ùa ÏfiÁÈ· ÙÔÜ \πËÛÔÜ. ^∏ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÂrÓ·È Ùe
ÚáÙÔ Ì¤ÚÔ˜ Ì›·˜ âÎÙÂÓ¤ÛÙÂÚË˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùc ‰ÔÌc ÙÉ˜ Úe˜ \∂ÊÂÛ›Ô˘˜
âÈÛÙÔÏÉ˜ («Un plan de l’épître aux Éphésiens: Première partie sur la disposition
générale d’Ep.»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔ˘, Bonaventure Ramboasolomanana, Û˘ÁÎÚ›-
ÓÂÈ Ùa âÈÌ¤ÚÔ˘˜ ÙÌ‹Ì·Ù· ÙÉ˜ âÈÛÙÔÏÉ˜ Î·È àÓ·˙ËÙÄ Ùc Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Í‡ ÙÔ˘˜ ó˜
Úe˜ ÙcÓ ïÚÔÏÔÁ›· Î·d Ùe ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ. ∫·Ù·Ï‹ÁÂÈ Ûb âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓÙ· Û˘ÌÂÚ¿ÛÌ·-
Ù· ¬ÛÔÓ àÊÔÚÄ Ùc ‰ÔÌc ÙÉ˜ âÈÛÙÔÏÉ˜.

Zeitschrift für die neutestamentliche Wissenschaft (ÙfiÌÔ˜ 105, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2014)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ì Ilaria Ramelli ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùc ÁÚ·Ê‹ «Ï¤ÁÔÓÙÂ˜», ÙcÓ
ïÔ›· ·Ú·‰›‰Ô˘Ó ï ÎÒ‰ÈÎ·˜ µ¤˙· Î·È Ôî ·Ú¯·ÖÂ˜ Ï·ÙÈÓÈÎ¤˜, Û˘ÚÈ·Îb˜ Î·d ÎÔ-
ÙÈÎb˜ ÌÂÙ·ÊÚ¿ÛÂÈ˜ àÓÙd ÙÉ˜ ÁÚ·ÊÉ˜ «Ï¤ÁÔÓÙ·˜», ÙcÓ ïÔ›· Ì·ÚÙ˘ÚÂÖ ì ÏÂÈÔ„Ë-
Ê›· ÙáÓ ¯ÂÈÚÔÁÚ¿ÊˆÓ («The Emmaus Disciples and the Kerygma of the
Resurrection (Lk 24,34): A Greek Variant and the Old Syriac, Coptic, and Latin
Traditions»). ^∏ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ·éÙc ì ÁÚ·Êc ıa Ú¤ÂÈ Óa ÏËÊıÂÖ
ñ\ ù„Ë ÛÙd˜ ÎÚÈÙÈÎb˜ âÎ‰fiÛÂÈ˜. ^√ Reuben Zimmermann, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ·
(«Figurenanalyse im Johannesevangelium: Ein Beitrag zu Sinn und Wahrheit
narratologischer Exegese»), ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙcÓ ÛËÌ·Û›· Ôf ö¯ÂÈ ì àÊËÁËÌ·ÙÔÏÔ-
ÁÈÎc àÓ¿Ï˘ÛË ÙáÓ ¯·Ú·ÎÙ‹ÚˆÓ ÛÙe Ù¤Ù·ÚÙÔ Âé·ÁÁ¤ÏÈÔ ÁÈa ÙcÓ àÓ¿‰ÂÈÍË ÙÔÜ ıÂÔÏÔ-
ÁÈÎÔÜ ÓÔ‹Ì·ÙÔ˜ ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘. ™Ùe ÚáÙÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î¿ÓÂÈ
ÌÈa àÓ·ÛÎfiËÛË ÙÉ˜ ÚÔËÁÔ‡ÌÂÓË˜ Û˘˙‹ÙËÛË˜ ÙáÓ ¯·Ú·ÎÙ‹ÚˆÓ ÙÔÜ ÙÂÙ¿ÚÙÔ˘
Âé·ÁÁÂÏ›Ô˘. ™Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÔÓÙ·È Ôî ‰È¿ÊÔÚÂ˜ Î·ÙËÁÔÚ›Â˜ ¯·Ú·ÎÙ‹-
ÚˆÓ ÙÔÜ Âé·ÁÁÂÏ›Ô˘. ∆¤ÏÔ˜, ÛÙe ÙÚ›ÙÔ Ì¤ÚÔ˜, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘˙ËÙÄ âÈÌ¤ÚÔ˘˜ ·-
Ú·‰Â›ÁÌ·Ù· ¯·Ú·ÎÙ‹ÚˆÓ.

™Ùc ÌÂÏ¤ÙË Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ, ï Ryan S. Schellenberg Û˘˙ËÙÄ Ùe ÛÙ›¯Ô ƒˆÌ 5,14Á
Î·d ÙcÓ ôÔ„Ë Ôf âÈÎÚ·ÙÂÖ ÛÙcÓ öÚÂ˘Ó·, ¬ÙÈ â‰á ï ¶·ÜÏÔ˜ Î¿ÓÂÈ ÏfiÁÔ ÁÈa ÙeÓ \πË-
ÛÔÜ ó˜ Ù‡Ô ÙÔÜ \∞‰¿Ì («Does Paul Call Adam a ‘Type’ of Christ? An Exegetical
Note on Romans 5,14»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Ì›· ÚÔÛÂÎÙÈÎfiÙÂÚË ÌÂÏ¤-
ÙË ÙÉ˜ âÈ¯ÂÈÚËÌ·ÙÔÏÔÁ›·˜ ÙÔÜ ¶·‡ÏÔ˘ ÁÈa Ùc Û¯¤ÛË ¡fiÌÔ˘ Î·d êÌ·ÚÙ›·˜ ï‰ËÁÂÖ
Ûb Ì›· ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎc ëÚÌËÓÂ›·: ÛÙeÓ Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ ÏfiÁÔ ï Ù‡Ô˜ ‰bÓ ÂrÓ·È ï ú‰ÈÔ˜ ï
\∞‰¿Ì, àÏÏa ì ·Ú¿‚·ÛË âÎ Ì¤ÚÔ˘˜ ÙÔ˘. ^√ ÏfiÁÔ˜, ëÔÌ¤Óˆ˜ â‰á ÂrÓ·È ÁÈa ÙcÓ
êÌ·ÚÙ›· ÌÂÙa Ùc ‰ˆÚÂa ÙÔÜ ¡fiÌÔ˘. ^∏ ÚÔ¤ÏÂ˘ÛË ÙÔÜ ¡fiÌÔ˘, ¬ˆ˜ ÙcÓ Î·Ù·ÓÔÂÖ
ï ¶·ÜÏÔ˜ ÛÙcÓ Úe˜ °·Ï¿Ù·˜, ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ Stefan Nordgaard ÛÙc
Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Paul and the Provenance of the Law: The Case of Galatians 3,19-20»).
™‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙeÓ ¶·ÜÏÔ ï £Âe˜ Û˘Ó¤Ù·ÍÂ ÙeÓ ¡fiÌÔ, ÙeÓ ·Ú¤‰ˆÛÂ ¬Ìˆ˜ ÛÙÔf˜
àÓıÚÒÔ˘˜ Ì¤Û̌ˆ ÙáÓ àÁÁ¤ÏˆÓ. ò∂ÙÛÈ ì ¬ÔÈ· àÔÙ˘¯›· ÙÔÜ ¡fiÌÔ˘ ‰b Û˘Ó‰¤ÂÙ·È
ôÌÂÛ· Ìb ÙeÓ £Âfi, Î¿ÙÈ Ôf ıa qÙ·Ó àÛ‡Ì‚·ÙÔ Ìb Ùc Ê‡ÛË ÙÔ˘.

^√ Stephen S. Carlson, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («‘For Sinai is a Mountain in Arabia’: A
Note on the Text of Galatians 4,25»), Û˘˙ËÙÄ Ùc ¯ÂÈÚfiÁÚ·ÊË ·Ú¿‰ÔÛË ÁÈa ÙeÓ
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ÛÙ›¯Ô °·Ï. 4,25 Î·d ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ: ·) ÚÔÙÈÌfiÙÂÚË ÁÚ·Êc ÂrÓ·È ì «Ùe ÁaÚ ùÚÔ˜
™ÈÓÄ âÛÙdÓ âÓ ÙFÉ \∞Ú·‚›÷·» Î·È ¬ÙÈ ‚) ·éÙc ì ÁÚ·Êc àÚ¯ÈÎa qÙ·Ó Û¯fiÏÈÔ ÛÙe ÂÚÈ-
ıÒÚÈÔ ÙÔÜ ¯ÂÈÚÔÁÚ¿ÊÔ˘, Ùe ïÔÖÔ ¤Ú·ÛÂ Î¿ÔÈ· ÛÙÈÁÌc Ì¤Û· ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓÔ. ™ÙcÓ
ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ì Ulrike Roth Û˘˙ËÙÄ Ùc Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf ÙÔÜ ¶·‡ÏÔ˘ Î·d ÙÔÜ \√Ó‹-
ÛÈÌÔ˘, ¬ˆ˜ ·éÙc àÓÙÈÎ·ÙÔÙÚ›˙ÂÙ·È ÛÙcÓ Úe˜ ºÈÏ‹ÌÔÓ· âÈÛÙÔÏ‹ («Paul,
Philemon, and Onesimus. A Christian Design for Mastery»). ª¤Û· àe Ì›· ‰ÈÏc
ëÚÌËÓÂ›· ÙÔÜ ¬ÚÔ˘ «ÎÔÈÓˆÓ›·» ì Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ÛÙe Û˘Ì¤Ú·ÛÌ· ¬ÙÈ ì
ÎÔÈÓˆÓ›· ÙÔÜ ¶·‡ÏÔ˘ Ìb ÙeÓ ºÈÏ‹ÌÔÓ· ÙeÓ Î·ıÈÛÙÄ Û˘ÓÈ‰ÈÔÎÙ‹ÙË ÙÔÜ ‰Ô‡ÏÔ˘
\√Ó‹ÛÈÌÔ˘. ∞éÙc ì ëÚÌËÓÂ›· ‚ÔËıÄ ÛÙcÓ Î·Ï‡ÙÂÚË Î·Ù·ÓfiËÛË ¬ÛˆÓ ÁÚ¿ÊÂÈ ï
àfiÛÙÔÏÔ˜ ÛÙeÓ ºÈÏ‹ÌÔÓ·. ™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Travis B.
Williams Û˘˙ËÙÄ Ùc ÊÚ¿ÛË «àÓıÚÒÈÓË ÎÙ›ÛÈ˜» ÛÙcÓ ∞ã ¶Â 2,13, ì ïÔ›· ÁÂÓÈÎa
Î·Ù·ÓÔÂÖÙ·È ó˜ Ì›· öÌÌÂÛË ÎÚÈÙÈÎc ÛÙc Ï·ÙÚÂ›· ÙÔÜ ·éÙÔÎÚ¿ÙÔÚ· («The Divinity
and Humanity of Caesar in 1Peter 2,13. Early Christian Resistance to the
Emperor and His Cult»). 

Early Christianity (ÙfiÌÔ˜ 4, ÙÂÜ¯Ô˜ 4/2013)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ï John Granger Cook ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ì›· Û¯ÂÙÈÎa ôÁÓˆÛÙË
ÙÔÈ¯ÔÁÚ·Ê›· ¬Ô˘ àÂÈÎÔÓ›˙ÂÙ·È ì ÙÈÌˆÚ›· ÙÔÜ patibulum, ì ïÔ›· àÔÙÂÏÂÖ ˙Ë-
ÙÔ‡ÌÂÓÔ ÁÈa ÙÔf˜ Ï·ÙÈÓÈÛÙb˜ Î·d ÙÔf˜ Î·ÈÓÔ‰È·ıËÎÔÏfiÁÔ˘˜ ÛÙcÓ ëÚÌËÓÂ›· ÙÔÜ \πˆ.
19,17 («John 19:17 and the Man on the Patibulum in the Arieti Tomb»). ^√
Eliezer Gonzalez, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («The Christian cult of the dead in early third
century North Africa: Literary evidence and material contexts»), Û˘˙ËÙÄ Ùc Ï·-
ÙÚÂ›· ÙáÓ ÓÂÎÚáÓ ÛÙc µfiÚÂÈ· \∞ÊÚÈÎ‹, ¬ˆ˜ ·éÙc ÚÔÎ‡ÙÂÈ àe Ùa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙáÓ
¯ÚÈÛÙÈ·ÓáÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤ˆÓ ÙÔÜ 3Ô˘ ·å. (ª·ÚÙ‡ÚÈÔ ¶ÂÚ¤ÙÔ˘·˜, Ùa öÚÁ· ÙÔÜ ∆ÂÚÙ˘Ï-
ÏÈ·ÓÔÜ) Ûb Û˘Ó‰˘·ÛÌe Ìb Ùa àÚ¯·ÈÔÏÔÁÈÎa ÂñÚ‹Ì·Ù·.

™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ï Christoph Markschies ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf ï
∂éÛ¤‚ÈÔ˜ ∫·ÈÛ·ÚÂ›·˜ àÍÈÔÔÈÂÖ Î·È âÓÙ¿ÛÛÂÈ Ùd˜ ¶Ú¿ÍÂÈ˜ ÙáÓ \∞ÔÛÙfiÏˆÓ ÛÙc ‰È-
Î‹ ÙÔ˘ \∂ÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc îÛÙÔÚ›· («Eusebius liest die Apostelgeschichte. Zur
Stellung der Apostelgeschichte in der frühchristlichen Geschichtsschreibung»). ^√
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Ôî ¶Ú¿ÍÂÈ˜ ÂrÓ·È Ì›· àe Ùd˜ ÔÏÏb˜ ËÁb˜ ÙÔÜ ∂éÛÂ-
‚›Ô˘, Î˘Ú›ˆ˜ ¬Ù·Ó ÚÔÛ·ıÂÖ Óa âÈ‚Â‚·ÈÒÛÂÈ Ùc Ì·ÚÙ˘Ú›· \πÔ˘‰·›ˆÓ Î·d
âıÓÈÎáÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤ˆÓ. ™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔ˘ ï Markschies Û˘˙ËÙÄ
Î·Ùa fiÛÔ ì àÓÙ›ÏË„Ë ÙÔÜ §Ô˘ÎÄ ÁÈa ÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ ÛˆÙËÚ›·˜ âËÚ¤·ÛÂ ÙcÓ îÛÙÔ-
ÚÈÎc Î·d ıÂÔÏÔÁÈÎc ÛÎ¤„Ë ÙÔÜ ∂éÛÂ‚›Ô˘. ^√ Luis Menéndez Antu~na, ÛÙc Û˘Ó¤-
¯ÂÈ· («Male-bonding, female vanishing. Representing gendered authority in Luke
23:26 - 24:53»), Û˘˙ËÙÄ ÙeÓ ÚfiÏÔ ÙáÓ Á˘Ó·ÈÎáÓ ÛÙe Î·Ùa §Ô˘ÎÄÓ Âé·ÁÁ¤ÏÈÔ Î·d Î˘-
Ú›ˆ˜ ÛÙcÓ ÂÚÈÎÔc §Î 23, 26 - 24, 53. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ï ÚfiÏÔ˜ ÙáÓ
Á˘Ó·ÈÎáÓ ÛÙa ÁÂÁÔÓfiÙ· ÙÉ˜ ÛÙ·‡ÚˆÛË˜, ÙÉ˜ Ù·ÊÉ˜ Î·d ÙÉ˜ àÓ¿ÛÙ·ÛË˜ Û˘Ó›ÛÙ·Ù·È
ÛÙc ÓÔÌÈÌÔÔ›ËÛË ÙÉ˜ âÍÔ˘Û›·˜ ÙáÓ àÔÛÙfiÏˆÓ Ì¤Û· ÛÙcÓ ÎÔÈÓfiÙËÙ· Î·d ÙÉ˜ àÔ-
ÛÙÔÏÉ˜ ÙÔ˘˜. ∆¤ÏÔ˜, ï Christfried Böttrich ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Î¿ÔÈ· Û·Ú¿ÁÌ·Ù· ÎÔ-
ÙÈÎÔÜ ¯ÂÈÚÔÁÚ¿ÊÔ˘ Î·d Û˘˙ËÙÄ ÙcÓ Ù·˘ÙÔÔ›ËÛ‹ ÙÔ˘˜ Ìb Ùe µã \∂Óg¯ Ìb ‚¿ÛË ÙcÓ
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àÓ·ÊÔÚa Ûb ·éÙa ÛÙeÓ ôÁÁÂÏÔ ÙáÓ ∆·ÚÙ¿ÚˆÓ («The Angel of Tartarus and the
Supposed Coptic Fragments of 2 Enoch»).

Zeitschrift für antikes Christentum (ÙfiÌÔ˜ 17, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2013)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Lorenzo Perrone ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙcÓ
ÚfiÛÊ·ÙË àÓ·Î¿Ï˘„Ë 29 ôÁÓˆÛÙˆÓ ó˜ ÙÒÚ· ïÌÈÏÈáÓ ÙÔÜ \øÚÈÁ¤ÓË Ûb ≤Ó· ¯ÂÈÚfi-
ÁÚ·ÊÔ ÙÉ˜ ∫Ú·ÙÈÎÉ˜ µÈ‚ÏÈÔı‹ÎË˜ ÙÔÜ ªÔÓ¿¯Ô˘ («Origenes alt und neu: Die
Psalmenhomilien in der neuentdeckten Münchner Handschrift»). \∂ÍˆÙÂÚÈÎÔd
Î·È âÛˆÙÂÚÈÎÔd ·Ú¿ÁÔÓÙÂ˜ âÈ‚Â‚·ÈÒÓÔ˘Ó ¬ÙÈ ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa ·éıÂÓÙÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ·
ÙÔÜ \∞ÏÂÍ·‰ÚÈÓÔÜ âÍËÁËÙÉ: ì ≈·ÚÍ‹ ÙÔ˘˜ qÙ·Ó ÁÓˆÛÙc àe ÙcÓ 33Ë âÈÛÙÔÏc ÙÔÜ
\πÂÚÒÓ˘ÌÔ˘, àÔÛ¿ÛÌ·Ù¿ ÙÔ˘˜ qÙ·Ó ÁÓˆÛÙa àe Î·Ù¤ÓÂ˜ Î·È Ôî å‰¤Â˜ Î·È ì ÙÂ-
¯ÓÈÎc ÛÙd˜ ïÌÈÏ›Â˜ ÂrÓ·È âÎÂ›ÓË ÙáÓ ôÏÏˆÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ ÙÔÜ \øÚÈÁ¤ÓË. √î Alessandro
Bausi Î·d Albert Camplani, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («New Ethiopic Documents for the
History of Christian Egypt»), ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙Ô˘Ó ≤Ó·Ó àfiÎÚ˘ÊÔ ∫·Ù¿ÏÔÁÔ ÙáÓ \∞Ô-
ÛÙfiÏˆÓ Î·d ª·ıËÙáÓ Î·d Ì›· ^πÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ \∂ÈÛÎÔÉ˜ ÙÉ˜ \∞ÏÂÍ¿Ó‰ÚÂÈ·˜, Ùa
ïÔÖ· ÂÚÈ¤¯ÔÓÙ·È Ûb ≤Ó· ¯ÂÈÚfiÁÚ·ÊÔ, Ùe ïÔÖÔ ‚Ú¤ıËÎÂ ÛÙcÓ ∞åıÈÔ›· Ùe 1999
Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÔ˘Ó Ûb ïÚÈÛÌ¤Ó· âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓÙ· Û˘ÌÂÚ¿ÛÌ·Ù· ÁÈa ÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÙÔÜ
ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ ÛÙcÓ ∞úÁ˘ÙÔ.

^√ ÚfiÏÔ˜, ÙeÓ ïÔÖÔ ‰È·‰Ú·Ì¿ÙÈÛÂ ï ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌfi˜, ÛÙc ÌÂÙ·ÌfiÚÊˆÛË ÙÔÜ
ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÔÜ ÚfiÏÔ˘ ÙÉ˜ ÔåÎÔÁ¤ÓÂÈ·˜ ÙÔÜ ëÏÏËÓÔÚˆÌ·˚ÎÔÜ ÎfiÛÌÔ˘ ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì·
ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÉ˜ Katharina Greschat, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Eine Sache der Familie?
Zur Transformation häuslicher bzw. familiarer Religiosität im antiken
Christentum»). ^∏ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ï ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌe˜ ‰È·‰Ú·Ì¿ÙÈÛÂ ÛË-
Ì·ÓÙÈÎe ÚfiÏÔ ÛÙd˜ ÔÏÈÙÂÈ·Î¤˜, ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎb˜ Î·d ÔåÎÔÁÂÓÂÈ·Îb˜ ‰ÔÌ¤˜. ™ÙcÓ ëfi-
ÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ï Louis Painchaud («The dispositio of the Gospel of Judas») Û˘˙ËÙÄ
Ùc ‰ÔÌc ÙÔÜ àfiÎÚ˘ÊÔ˘ Âé·ÁÁÂÏ›Ô˘ ÙÔÜ \πÔ‡‰·. ∆e ÎÂ›ÌÂÓÔ ÂrÓ·È çÚÁ·ÓˆÌ¤ÓÔ Ûb
‰‡Ô Ì¤ÚË, Ùa ïÔÖ· àÓÙÈÛÙÔÈ¯ÔÜÓ ÛÙe ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ ÙÔÜ Âé·ÁÁÂÏ›Ô˘, ¬Ô˘ ì êÁ›· ÁÂ-
ÓÂa àÓÙÈ·Ú·‚¿ÏÏÂÙ·È Ìb ÙÔf˜ ÎÔÈÓÔf˜ ıÓËÙÔ‡˜. ^∏ ‰ÈÌÂÚc˜ ‰ÔÌc ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘, ì
àÓÙÈ·Ú¿ıÂÛË ÙáÓ ‰‡Ô ïÌ¿‰ˆÓ Î·È ì ÙÂ¯ÓÈÎc ÙÉ˜ àÓÙ›ıÂÛË˜ Ôf ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖÙ·È
ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓÔ, ·ÚÔÙÚ‡ÓÔ˘Ó ÙeÓ àÓ·ÁÓÒÛÙË Óa ‰È·Ï¤ÍÂÈ ÌÂÙ·Íf ÙáÓ ‰‡Ô ïÌ¿‰ˆÓ. 

™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï Iain Gardner Û˘˙ËÙÄ Ùe á˜ Ôî âÈÛÙÔÏb˜ ÙÔÜ ª¿ÓË, àe Ùd˜
ïÔÖÂ˜ Û‹ÌÂÚ· ÛÒ˙ÔÓÙ·È ÌfiÓÔ àÔÛ¿ÛÌ·Ù·, Û˘Ó¤‚·Ï·Ó ÛÙc ‰È·ÌfiÚÊˆÛË ÙÉ˜
äıÈÎÉ˜ ÙáÓ ª·ÓÈ¯·›ˆÓ Î·d á˜ àÔÙ¤ÏÂÛ·Ó ÚfiÙ˘· ÁÈa Ùd˜ âÈÛÙÔÏb˜ ôÏÏˆÓ
ÌÂÏáÓ ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ ïÌ¿‰·˜. ™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Ù·˘ÙÔ-
ÔÈÂÖ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÙÂÏÂ˘Ù·›·˜ âÈÛÙÔÏÉ˜ ÙÔÜ ª¿ÓË àe Ùc Ê˘Ï·Î‹ («Once More on
Mani’s Epistles and Manichaean Letter-Writing»). \∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ
Alessandro Capone («Apollinaris, Basil and Gregory of Nyssa»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜
·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ìb ÙeÓ ïÔÖÔ ï ª. µ·Û›ÏÂÈÔ˜ âËÚ¤·ÛÂ Ùc ıÂÔÏÔÁÈÎc ÛÎ¤-
„Ë ÙÔÜ °ÚËÁÔÚ›Ô˘ ÙÔÜ £ÂÔÏfiÁÔ˘ ÛÙa öÚÁ· ÙÔ˘ âÓ·ÓÙ›ÔÓ ÙÔÜ \∞ÔÏÏÈÓ·Ú›Ô˘. ™ÙcÓ
ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï David C. DeMarco âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc Û¯¤ÛË ÙÔÜ ª. µ·-
ÛÈÏÂ›Ô˘ Ìb ÙeÓ à‰ÂÏÊfi ÙÔ˘ °ÚËÁfiÚÈÔ ¡‡ÛÛË˜, ¬ˆ˜ ·éÙc ÚÔÎ‡ÙÂÈ àe Ùe öÚÁÔ
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ÙÔÜ ‰Â‡ÙÂÚÔ˘ ∂å˜ ÙcÓ ëÍ·‹ÌÂÚÔÓ («The Presentation and Reception of Basil’s
Homiliae in hexaemeron in Gregory’s In hexaemeron»). ^√ °ÚËÁfiÚÈÔ˜ ·Ú·ÙËÚÂÖ
¬ÙÈ ï µ·Û›ÏÂÈÔ˜ ÂrÓ·È àÓÒÙÂÚfi˜ ÙÔ˘˜, àe ÙcÓ ôÏÏË ¬Ìˆ˜ ÙÔÓ›˙ÂÈ Î·d Ùc ‰ÈÎ‹ ÙÔ˘
àÓÂÍ·ÚÙËÛ›·. ∞éÙc ì ‰ÈÏc ‰‹ÏˆÛË âÈ‚Â‚·ÈÒÓÂÙ·È àe ÙcÓ ëÚÌËÓÂ›· ÙÔÜ °ÚËÁÔ-
Ú›Ô˘, ¬Ô˘ àÍÈÔÔÈÂÖ Ùe ÚÔËÁÔ‡ÌÂÓÔ öÚÁÔ ÙÔÜ à‰ÂÏÊÔÜ ÙÔ˘, àÏÏa Ûb ÔÏÏb˜ Â-
ÚÈÙÒÛÂÈ˜ ÂúÙÂ Ùe Û˘ÌÏËÚÒÓÂÈ ÂúÙÂ Ùe ‰ÈÔÚıÒÓÂÈ. °ÂÓÈÎa ï °ÚËÁfiÚÈÔ˜ ¯ÚËÛÈÌÔÔÈ-
ÂÖ ÂéÚ‡ÙÂÚ· ÙcÓ àÏÏËÁÔÚ›· Î·È ì âÍ¿ÚÙËÛ‹ ÙÔ˘ àe Ùe öÚÁÔ ÙÔÜ \øÚÈÁ¤ÓË ÂrÓ·È
âÌÊ·Ó‹˜.

Vigiliae Christianae (ÙfiÌÔ˜ 68, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2014)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï H. Gregory Snyder ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ
Ó¤· ÛÙÔÈ¯ÂÖ· ¬ÛÔÓ àÊÔÚÄ ÛÙcÓ âÈÁÚ·Êc ÙÉ˜ ºÏ¿‚È·˜ ™ÔÊ›·˜, Ùe âÈÙ¿ÊÈÔ ÌÓË-
ÌÂÖÔ Ì›·˜ Á˘Ó·›Î·˜ Ôf àÓÉÎÂ Èı·ÓeÓ ÛÙcÓ ïÌ¿‰· ÙáÓ µ·ÏÂÓÙÈÓÈ·ÓáÓ («The
Discovery and Interpretation of the Flavia Sophe Inscription: New Results»). ^√
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ì›· Ó¤· àÔÎ·Ù¿ÛÙ·ÛË ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘, ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Ùe
ÌÓËÌÂÖÔ Ú¤ÂÈ Óa ¯ÚÔÓÔÏÔÁËıÂÖ ÛÙeÓ 2Ô ·å. Ì.Ã. Î·d ‰È·Ù˘ÒÓÂÈ Ùc ı¤ÛË ¬ÙÈ ì
ÁÏáÛÛ· ÙÔÜ Á¿ÌÔ˘ Ôf ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖÙ·È ÛÙcÓ âÈÁÚ·Êc ·Ú·¤ÌÂÈ Ûb Ù·ÊÈÎb˜
Û˘Ó¿ÊÂÈÂ˜. ^√ Tarmo Toom, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Marcellus of Ancyra and Priscillian
of Avila: Their Theologies and Creeds»), âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùd˜ ‰‡Ô àÚ¯·ÈfiÙÂÚÂ˜ Ì·ÚÙ˘Ú›Â˜
ÙÔÜ àÔÛÙÔÏÈÎÔÜ ™˘Ì‚fiÏÔ˘ ÙÉ˜ ¶›ÛÙÂˆ˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Ôî ·-
Ú·ı¤ÛÂÈ˜ ÛÙa öÚÁ· ÙáÓ ‰‡Ô âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎáÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤ˆÓ ‰bÓ Û˘Ó‰¤ÔÓÙ·È ôÌÂÛ·
Ìb Ùd˜ ·îÚÂÙÈÎb˜ ‰È‰·ÛÎ·Ï›Â˜ ÙáÓ ‰‡Ô àÓ‰ÚáÓ Î·È àÔÙÂÏÔÜÓ ëÔÌ¤Óˆ˜ ·éıÂÓÙÈÎb˜
Ì·ÚÙ˘Ú›Â˜ ÙÔÜ ™˘Ì‚fiÏÔ˘.

™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Hajnalka Tamas ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùc Ì·ÚÙ˘-
Ú›· ÙÔÜ Passio Pollionis (BHL 6869) ÁÈa ÙeÓ Ù›ÙÏÔ christianissimus imperator
(«Valentinian I, christianissimus imperator? Notes on a passage of the Passio
Pollionis (BHL 6869)»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÍÈÔÏÔÁÂÖ Ùe ÁÂÁÔÓe˜ ¬ÙÈ ÛÙc Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤-
ÓË àÊ‹ÁËÛË ª·ÚÙ˘Ú›Ô˘ ï Ù›ÙÏÔ˜ àÔ‰›‰ÂÙ·È ÛÙeÓ µ·ÏÂÓÙÈÓÈ·Óe ∞ã Î·d Û˘ÁÎÚ›ÓÂÈ
·éÙc Ùc Ì·ÚÙ˘Ú›· Ìb âÎÂÖÓÂ˜ ÛÙe öÚÁÔ ÙÔÜ \∞Ì‚ÚÔÛ›Ô˘. 

Evangelische Theologie (ÙfiÌÔ˜ 74, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2014)

^√ àÚ¯¤ÁÔÓÔ˜ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌe˜ ó˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎe Ê·ÈÓfiÌÂÓÔ Ì¤Û· ÛÙcÓ ∫·ÈÓc
¢È·ı‹ÎË ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÚÒÙË˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ («Frühchristli-
che Religion als Wahrnehmungsobjekt und Erkenntnisprozess. Möglichkeiten
und Grenzen eines religionsgeschichtlichen Zugangs zum Neuen Testament»). ^√
Michael Tilly àÚ¯ÈÎa Î¿ÓÂÈ Ì›· Û‡ÓÙÔÌË àÓ·‰ÚÔÌc ÛÙcÓ ÚÔËÁÔ‡ÌÂÓË ÎÚÈÙÈÎc ÌÂ-
Ï¤ÙË ÙÉ˜ ∫·ÈÓÉ˜ ¢È·ı‹ÎË˜ àe ÙcÓ âÔ¯c ÙÉ˜ ™¯ÔÏÉ˜ ÙÉ˜ ^πÛÙÔÚ›·˜ ÙáÓ £ÚËÛÎÂÈáÓ
Î·d Ì¤¯ÚÈ Ùd˜ ÚfiÛÊ·ÙÂ˜ ÌÂÏ¤ÙÂ˜ ÁÈa ÙeÓ îÛÙÔÚÈÎe \πËÛÔÜ. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, Û˘˙ËÙÄ
ÙÚ›· Î·›ÚÈ· ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎa âÚˆÙ‹Ì·Ù·: Ùc Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf ·Ú¿‰ÔÛË˜ Î·d ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘,
Ùc Û¯¤ÛË ÙÉ˜ ÁÚ·ÌÌ·ÙÂ›·˜ ÙÔÜ àÚ¯¤ÁÔÓÔ˘ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ Ìb Ùe ÂÚÈ‚¿ÏÏÔÓ ÙÔ˘
Î·›, Ù¤ÏÔ˜, Ùc Û¯¤ÛË ÙÉ˜ ∫·ÈÓÉ˜ ¢È·ı‹ÎË˜ Ìb ÙcÓ ÚfiÛÏË„‹ ÙË˜ Û‹ÌÂÚ·.
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^√ Johannes Fischer, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Zwischen religiöser Ideologie und
religiösem Fundamentalismus. Zu einem Irrweg evangelischer Ethik»), Û˘˙ËÙÄ
ÎÚÈÙÈÎa ÙcÓ ÔÚÂ›· Ôf àÎÔÏÔ‡ıËÛÂ ì ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎc äıÈÎc àe ÙcÓ âÔ¯c ÙÔÜ
∫·ÓÙ Î·È ëÍÉ˜ ‰›ÓÔÓÙ·˜ ÌÂÁ·Ï‡ÙÂÚË öÌÊ·ÛË Ûb Î·ÓfiÓÂ˜ Î·d ÓfiÚÌÂ˜ Î·È àÁÓÔÒÓÙ·˜
ÙcÓ ÂÚÈÛÙ·ÛÈ·Îc Î·d ·éıfiÚÌËÙË âÊ·ÚÌÔÁc ÙáÓ âÈÙ·ÁáÓ ÙÔÜ ∂é·ÁÁÂÏ›Ô˘. ªb
àÊÔÚÌc ÙcÓ ÔåÎÔÓÔÌÈÎc ÎÚ›ÛË Î·d Ùe ·éÍ·ÓfiÌÂÓÔ âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ÁÈa ÙcÓ çÚÁ¿ÓˆÛË
ïÌ¿‰ˆÓ ÔåÎÔÓÔÌÈÎÉ˜ àÏÏËÏÔ‚Ô‹ıÂÈ·˜ ÛÙÔf˜ ÎfiÏÔ˘˜ ÙÔÜ ¶ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÛÌÔÜ, ï
Michael Klein Î¿ÓÂÈ Ì›· îÛÙÔÚÈÎc àÓ·‰ÚÔÌc Ûb àÓ¿ÏÔÁ· Ê·ÈÓfiÌÂÓ· ÛÙeÓ ÚÔÙÂ-
ÛÙ·ÓÙÈÎe ÎfiÛÌÔ («“die Thaler... für die Armen schaffen zu lassen”»). ™Ùe ÙÂÏÂ˘-
Ù·ÖÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Î¿ÔÈ· ÌÔÓÙ¤Ï· ÔåÎÔÓÔÌÈÎÉ˜
àÏÏËÏÔ‚Ô‹ıÂÈ·˜ Ôf ıa ÌÔÚÔÜÛ·Ó Óa ÚÔÎ‡„Ô˘Ó àe ÙcÓ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎc äıÈÎ‹. 

™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ï Dirk J. Smit Û˘˙ËÙÄ Ùc ÛËÌ·Û›· Ôf ÌÔÚÂÖ Óa ö¯Ô˘Ó
Û‡Á¯ÚÔÓÂ˜ ¯ÚÈÛÙÔÏÔÁÈÎb˜ Û˘˙ËÙ‹ÛÂÈ˜ ÛÙc ‰È·ÌfiÚÊˆÛË ÙÉ˜ äıÈÎÉ˜ («“Jesus” und
“Politik”? Neuere Literatur zur Bedeutung der Christologie für die Öffentliche
Theologie - aus südafrikanischer Perspektive»). ™Ùe ÚáÙÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ï
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔÓ›˙ÂÈ Ùc Û¯¤ÛË ‰ÔÁÌ·ÙÈÎÉ˜ Î·d äıÈÎÉ˜. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, ÛÙe ‰Â‡ÙÂÚÔ
Ì¤ÚÔ˜, àÓ·Ï‡ÔÓÙ·È ≤ÍÈ ıÂÔÏÔÁÈÎb˜ àÊÂÙËÚ›Â˜ ÛÙc ‰ÔÁÌ·ÙÈÎ‹ (ì ÎÔÈÓˆÓ›· Ìb ÙeÓ
ÃÚÈÛÙfi, ì öÌÊ·ÛË ÛÙcÓ àÓ¿ÌÓËÛË ÙÔÜ \πËÛÔÜ, ì ÎÏ‹ÛË ÁÈa Ì·ıËÙÂ›·, Ùe ÙÚÈÏe
àÍ›ˆÌ· ÙÔÜ \πËÛÔÜ, ì Ï·ÙÚÂ›· ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ, ì ñfiÛ¯ÂÛË ÙÔÜ \πËÛÔÜ ÁÈa Ùe Ì¤ÏÏÔÓ).
™Ùe Ù¤ÏÔ˜, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ Ûb Û˘ÌÂÚ¿ÛÌ·Ù· ¬ÛÔÓ àÊÔÚÄ ÙcÓ ÙÚÈ·‰ÔÏÔ-
Á›· Î·d Ùc ‰ËÌfiÛÈ· ıÂÔÏÔÁ›·. ^√ ÙfiÌÔ˜ Û˘ÌÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb ‰‡Ô Û‡ÓÙÔÌÂ˜ ÌÂÏ¤ÙÂ˜.
™ÙcÓ ÚÒÙË, ï Christfried Böttrich («Die neue Sicht der christlichen Bibel: Frank
Crüsemann: Das Alte Testament als Wahrheitsraum des Neuen») Û¯ÔÏÈ¿˙ÂÈ Ùe
öÚÁÔ ÙÔÜ F. Crüsemann ÁÈa Ùc Û¯¤ÛË ¶·Ï·ÈÄ˜ Î·d ∫·ÈÓÉ˜ ¢È·ı‹ÎË˜. ™Ùc ‰Â‡ÙÂÚË,
ï Bernd Oberdorfer ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùc ÛËÌÂÚÈÓc Î·Ù¿ÛÙ·ÛË Î·d Ùd˜ ÌÂÏÏÔÓÙÈÎb˜ ÚÔ-
ÔÙÈÎb˜ ÙÉ˜ ∂é·ÁÁÂÏÈÎÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÙÉ˜ °ÂÚÌ·Ó›·˜ («Einheit und Diffe-
renzpflege. Schlaglichter auf die aktuelle Diskussion um die Zukunft der EKD»). 

Berliner Theologische Zeitschrift (ÙfiÌÔ˜ 30, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2013)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Harvey Cox âÍÂÙ¿˙ÂÈ Î·Ùa fiÛÔ ì
ÛËÌÂÚÈÓc fiÏË ÌÔÚÂÖ Óa àÔÙÂÏ¤ÛÂÈ ÙfiÔ Û˘Ó¿ÓÙËÛË˜ ÙÔÜ ÎÔÛÌÈÎÔÜ Î·d ÙÔÜ ıÚË-
ÛÎÂ˘ÙÈÎÔÜ («Religion and Politics in the Secular City»). \∂ÎÎÈÓÒÓÙ·˜ àe Ùe ·-
Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÙáÓ ÌÔ˘ÛÈÎáÓ ÙÉ˜ Ù˙¿˙, Ôî ïÔÖÔÈ Î¿ıÂ ÊÔÚa ·éÙÔÛ¯Â‰È¿˙Ô˘Ó Î·È àÓ·-
Ù‡ÛÛÔ˘Ó ÙeÓ ÌÔ˘ÛÈÎfi ÙÔ˘˜ ÏfiÁÔ ÛÙcÓ ÔÚÂ›·, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ÂrÓ·È
‰˘Ó·Ùc ÌÈa ·ÚfiÌÔÈ· Û˘Ó¿ÓÙËÛË ÙáÓ ‰‡Ô ÎÔÛÌÔıÂˆÚÈáÓ (ÙÉ˜ ÎÔÛÌÈÎÉ˜ Î·d ÙÉ˜
ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÉ˜). √î Rolf Î·d Tobias Schieder Û˘˙ËÙÔÜÓ ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· Ùd˜ ÓÔÌÈÎb˜
àÔÊ¿ÛÂÈ˜ Ôf Û¯ÂÙ›˙ÔÓÙ·È Ìb Ùe ÂÚÈÛÙ·ÙÈÎe ‰ËÌfiÛÈ·˜ ÚÔÛÂ˘¯É˜ ÌÔ˘ÛÔ˘ÏÌ¿-
ÓÔ˘ Ì·ıËÙÉ Ûb Û¯ÔÏÂÖÔ ÙÉ˜ °ÂÚÌ·Ó›·˜ Ùe 2008, Î·ıg˜ Î·d Ùd˜ ·È‰·ÁˆÁÈÎb˜ Û˘Ó¤-
ÂÈ¤˜ ÙÔ˘˜ («Schülergebete in öffentlichen Schulen. Grundrecht oder Verletzung
des Neutralitätsgebots des Staates?»).
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™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ï Heiner Bielefeldt ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Ùe ‰ÈÎ·›ˆÌ· ÙÉ˜ ıÚË-
ÛÎÂ˘ÙÈÎÉ˜ âÏÂ˘ıÂÚ›·˜, ÙÉ˜ âÏÂ˘ıÂÚ›·˜ ÙÉ˜ Û˘ÓÂ›‰ËÛË˜ Î·d ÙÉ˜ ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎÉ˜ ÎÔ-
ÛÌÔıÂˆÚ›·˜ ÂrÓ·È àÓ·Ê·›ÚÂÙÂ˜ àÓıÚÒÈÓÂ˜ âÏÂ˘ıÂÚ›Â˜ åÛfiÙÈÌÂ˜ Ìb ÙcÓ âÏÂ˘ıÂÚ›·
ÙÔÜ ÏfiÁÔ˘ («Die Religions- und Weltanschauungsfreiheit als Menschenrecht»). ^√
ÎÔÛÌÈÎe˜ ¯·Ú·ÎÙ‹Ú·˜ ÙÔÜ ÎÚ¿ÙÔ˘˜ ‰ËÏÒÓÂÈ ¬ÙÈ ·éÙe ‰b ÌÔÚÂÖ Óa Ù·˘ÙÈÛÙÂÖ Ìb Î¿-
ÔÈ· Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓË ıÚËÛÎÂ›·, àe ÙcÓ ôÏÏË, óÛÙfiÛÔ, ‰bÓ ÛËÌ·›ÓÂÈ ÙcÓ ÚfiÎÚÈÛË
Ì›·˜ ÎÔÛÌÈÎÉ˜ ÎÔÛÌÔıÂˆÚ›·˜ àÚÓÔ‡ÌÂÓÔ Ùc ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎc âÏÂ˘ıÂÚ›·. \∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ
ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Christian Polke ÁÈa ÙcÓ àÓıÚÒÈÓË àÍÈÔÚ¤ÂÈ· Î·d Ùd˜ Û‡Á¯ÚÔÓÂ˜
äıÈÎb˜ ıÂˆÚ›Â˜ Û¯ÂÙÈÎa Ìb ·éÙ‹Ó («Die Idee der Menschenwürde. Zwischen
Sakralität der Person und Versprachlichung des Sakralen»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘-
˙ËÙÄ Ùd˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙáÓ Jürgen Habermans Î·d Hans Joas Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ÛÙe Û˘Ì¤Ú·-
ÛÌ· ¬ÙÈ ì ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc äıÈÎc ‚Ú›ÛÎÂÙ·È âÁÁ‡ÙÂÚ· ÛÙc ı¤ÛË ÙÔÜ Joas ÁÈa ÙcÓ îÂÚfiÙË-
Ù· ÙÔÜ àÓıÚÒÈÓÔ˘ ÚÔÛÒÔ˘.

^√ Tsvi Blanchard, ÛÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË («Social Conflict and Cultural Mea-
ning. A Rabbinic View of Religious Symbols and Law»), Û˘˙ËÙÄ ÙÚfiÔ˘˜ ÚÔÛ¤Á-
ÁÈÛË˜ ˙ËÙËÌ¿ÙˆÓ, ÛÙa ïÔÖ· ıÚËÛÎÂ›· Î·d ÓfiÌÔ˜ ‰›ÓÔ˘Ó ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎe ÓfiËÌ·
(¬ˆ˜, ÁÈa ·Ú¿‰ÂÈÁÌ·, Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙÉ˜ ‰ËÌfiÛÈ·˜ ¯Ú‹ÛË˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎáÓ Û˘Ì‚fi-
ÏˆÓ). ò∂¯ÔÓÙ·˜ ó˜ àÊÂÙËÚ›· Ùc Ú·‚‚ÈÓÈÎc ·Ú¿‰ÔÛË ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ≤Ó·
ÌÔÓÙ¤ÏÔ â›Ï˘ÛË˜ Ù¤ÙÔÈˆÓ ˙ËÙËÌ¿ÙˆÓ Ôf ‚·Û›˙ÂÙ·È ÛÙc ‰È·ÌÂÛÔÏ¿‚ËÛË Î·d ÛÙeÓ
Û˘Ì‚È‚·ÛÌfi. ^√ ÓfiÌÔ˜ ÙÉ˜ Û·Ú›· Î·È ì Èı·Óc Û‡ÁÎÚÔ˘Û‹ ÙÔ˘ Ìb ÙeÓ ÓfiÌÔ ÙáÓ
ÎÔÛÌÈÎáÓ ÎÚ·ÙáÓ ‰ÈÎ·›Ô˘ ÙÉ˜ ∂éÚÒË˜ ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ Matthias
Rohe Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Scharia und deutsches Recht»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÈÛËÌ·›-
ÓÂÈ ÙcÓ àÓ¿ÁÎË àÔÊ˘ÁÉ˜ ïÔÈˆÓ‰‹ÔÙÂ ñÂÚ·ÏÔ˘ÛÙÂ‡ÛÂˆÓ Î·d ÙcÓ ˘îÔı¤ÙËÛË
Ì›·˜ ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË˜ ÙÔÜ ı¤Ì·ÙÔ˜ Ôf ıa ‰È·ÊÔÚÔÔÈÂÖÙ·È àÓ¿ÏÔÁ· Ìb Ùa ëÎ¿ÛÙÔÙÂ
‰Â‰ÔÌ¤Ó·.

\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Christian Wadhoff, ï ïÔÖÔ˜ âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe ÚfiÁÚ·ÌÌ·
öÓÙ·ÍË˜ ÙÔÜ Ì·ı‹Ì·ÙÔ˜ ÙÉ˜ åÛÏ·ÌÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÛÙa ·ÓÂÈÛÙ‹ÌÈ· ÙÉ˜ °ÂÚÌ·Ó›·˜
(«Islamische Theologie an staatlichen Hochschulen»). ò∏‰Ë Ûb Ù¤ÛÛÂÚ· ÁÂÚÌ·-
ÓÈÎa ·ÓÂÈÛÙ‹ÌÈ· âÊ·ÚÌfi˙ÂÙ·È ÈÏÔÙÈÎa Ùe ÚfiÁÚ·ÌÌ· Î·È âÓÙ¿ÛÛÂÙ·È ÛÙe ÁÂÓÈ-
ÎfiÙÂÚÔ ÚfiÁÚ·ÌÌ· ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÉ˜ âÎ·›‰Â˘ÛË˜ ÛÙa ‰ËÌfiÛÈ· Û¯ÔÏÂÖ·. ^√ Û˘ÁÁÚ·-
Ê¤·˜ ñÔÁÚ·ÌÌ›˙ÂÈ Ùe Úfi‚ÏËÌ· âÍÂ‡ÚÂÛË˜ Î·Ù¿ÏÏËÏÔ˘ âÎ·È‰Â˘ÙÈÎÔÜ ÚÔÛˆÈ-
ÎÔÜ Î·d ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùe ÌÔÓÙ¤ÏÔ ‰È·¯Â›ÚÈÛË˜ ·éÙáÓ ÙáÓ ÚÔÁÚ·ÌÌ¿ÙˆÓ ÛÙa ÁÂÚ-
Ì·ÓÈÎa ·ÓÂÈÛÙ‹ÌÈ·. ^√ ıÂÔÏÔÁÈÎe˜ ÚÔ‚ÏËÌ·ÙÈÛÌe˜ Ôf ÚÔÎ‡ÙÂÈ àe ÙcÓ
âÊ·ÚÌÔÁc ÙÔÜ âÚÁ·ÙÈÎÔÜ ‰ÈÎ·›Ô˘ ÛÙcÓ ÂÚ›ÙˆÛË ÎÔÈÓˆÊÂÏáÓ çÚÁ·ÓÈÛÌáÓ ÙÉ˜
\∂ÎÎÏËÛ›·˜, ¬ˆ˜ ÂrÓ·È ·éÙe˜ ÙÉ˜ Diakonie, ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ Michael
Haspel Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Diakonie und Arbeitsrecht in theologischer Perspektive.
Evangelisches Profil und kirchlicher Auftrag der Diakonie nach dem Ende des
Konzepts der Dienstgemeinschaft»). ™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜
ï Hendrik Munsonius ÚÔÛÂÁÁ›˙ÂÈ Ùe ú‰ÈÔ ı¤Ì· àe Ì›· Û¯ÂÙÈÎa ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎc
çÙÈÎ‹ Î·È âÍÂÙ¿˙ÂÈ Î·Ùa fiÛÔ Ùe ÌÔÓÙ¤ÏÔ ÙÉ˜ «ñËÚÂÛ›·˜ ÁÈa ÙcÓ ÎÔÈÓfiÙËÙ·» Ôf
ÚÔÎÚ›ÓÂÈ ì \∂ÎÎÏËÛ›· ÙÉ˜ °ÂÚÌ·Ó›·˜ ÛÙd˜ ÎÔÈÓˆÓÈÎ¤˜ ÙË˜ ñËÚÂÛ›Â˜ ÂrÓ·È Û˘Ì-
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‚·Ùe Ìb Ùe âÚÁ·ÙÈÎe ‰›Î·ÈÔ Î·d Ùa ÙÚ¤¯ÔÓÙ· ÔåÎÔÓÔÌÈÎa ÌÔÓÙ¤Ï· ÛÙc °ÂÚÌ·Ó›·
(«Kirchliches Arbeitsrecht zwischen Glaube und Ökonomie»).

Zeitschrift für Theologie und Kirche (ÙfiÌÔ˜ 111, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2014)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Albrecht Beutel Û˘˙ËÙÄ Ùc Û¯¤ÛË ·Ú¿‰ÔÛË˜
Î·d îÛÙÔÚ›·˜, Î·ıg˜ Î·d ÙÉ˜ ‰È·ÌfiÚÊˆÛË˜ ÙÉ˜ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÈÎÉ˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜ Ìb ‚¿ÛË
Ùe öÚÁÔ ÙÔÜ Âé·ÁÁÂÏÈÎÔÜ ıÂÔÏfiÁÔ˘ Johann Joachim Spalding («Die aufklärerische
Aktualisierung reformatorischer Basisimpulse bei Johann Joachim Spalding»). ^√
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ï Spalding ÂrÓ·È ≤Ó· ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎe ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÙÉ˜
âÏ·ÛÙÈÎÉ˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜ Î·d ÙÉ˜ ñÔÎÂÈÌÂÓÈÎÉ˜ ÚÔÛ·ÚÌÔÁÉ˜ Î·d àÍÈÔÔ›ËÛË˜ ÙáÓ
âÈÌ¤ÚÔ˘˜ ÛÙÔÈ¯Â›ˆÓ ÙÔÜ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÛÌÔÜ.

^√ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎe˜ ¯·Ú·ÎÙ‹Ú·˜ ÙÉ˜ ÌÔ˘ÛÈÎÉ˜, ¬ˆ˜ ·éÙe˜ àÔÎ·Ï‡ÙÂÙ·È ÛÙe
ÌÔ˘ÛÈÎe ÛÙÔ¯·ÛÌfi (Musikandacht) ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ Martin Fritz
Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Über Herkunft und Bedeutung eines Elements bürgerlicher
Religionskultur»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î¿ÓÂÈ Ì›· îÛÙÔÚÈÎc àÓ·‰ÚÔÌc àe Ùd˜ à·Ú¯b˜
·éÙÔÜ ÙÔÜ Ê·ÈÓÔÌ¤ÓÔ˘ ÛÙcÓ âÔ¯c ÙÔÜ ¶ÈÂÙÈÛÌÔÜ Î·d ÙÉ˜ ¢È·ÊÒÙÈÛË˜ Î·d ÙcÓ Ô-
ÚÂ›· ÙÔ˘ Ì¤Û· àe ÙeÓ ÚÔÌ·ÓÙÈÛÌe Î·d ÙeÓ å‰Â·ÏÈÛÌfi. \∂ÈÏ¤ÔÓ, âÈÛËÌ·›ÓÂÈ ¬ÙÈ
ÙfiÛÔ ì çÚÁ·ÓÈÎc ÌÔ˘ÛÈÎc ¬ÛÔ Î·d ì ÊˆÓËÙÈÎc Î·Ù·Ï·Ì‚¿ÓÔ˘Ó ÛËÌ·ÓÙÈÎc ı¤ÛË
ÛÙc ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎc ÌÔ˘ÛÈÎc Ù¤¯ÓË. ^√ Michael Beintker, ÛÙc ÌÂÏ¤ÙË Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ
(«Europa als unabgegoltene Idee. Ekklesiologisch orientierte Beobachtungen
und Reflexionen»), Û˘˙ËÙÄ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf Î·Ù·ÓÔÂÖÙ·È ì ∂éÚÒË ÛÙd˜ ÂéÚˆ·˚Îb˜
ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎb˜ âÎÎÏËÛ›Â˜ Î·d ÛÙËÚ›˙ÂÈ ÙcÓ ·ÚÔ˘Û›·Û‹ ÙÔ˘ ÛÙa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÉ˜ CPCE
(Community of Protestant Churches in Europe).

∆e ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ Î·d ì Ê‡ÛË ÙÉ˜ äıÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ
Christoph Seibert, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Ethische Theologie»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙË-
Ú›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì äıÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· ÂrÓ·È ≤Ó·˜ Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ˜ ÙÚfiÔ˜ ÛÎ¤„Ë˜ Ôf Î·Ï‡ÙÂÈ
¬ÏÂ˜ Ùd˜ Ù˘¯b˜ ÙÉ˜ Û˘ÛÙËÌ·ÙÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜. ™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï
Wilfried Engemann Û˘˙ËÙÄ ÙcÓ ·éıÂÓÙ›· ÙÉ˜ µ›‚ÏÔ˘ Î·d Ùc ÛËÌ·Û›· ÙË˜ ÛÙc Ï·-
ÙÚÂ›· («Worin besteht die Autorität der »Heiligen Schrift«? Anmerkungen zum
Umgang mit der Bibel im Gottesdienst»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ·Ú·ÙËÚÂÖ ¬ÙÈ ì ÛËÌ·-
Û›· ÙÉ˜ µ›‚ÏÔ˘ ‰bÓ öÁÎÂÈÙ·È ÛÙe ¬ÙÈ ÂrÓ·È ≤Ó· ÎÂ›ÌÂÓÔ ‰ÔÛÌ¤ÓÔ ôÓˆıÂÓ àÏÏa ÛÙe
¬ÙÈ Ì¤Û· àe Ì›· ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc ‰ÈÂÚÁ·Û›· ÌÔÚÂÖ Óa ‰ÒÛÂÈ Î·ÙÂ˘ı‡ÓÛÂÈ˜ Î·d å‰¤-
Â˜ ÁÈa ÙcÓ àÁ¿Ë, ÙcÓ âÏÂ˘ıÂÚ›· Î·d ÙcÓ ÂåÚ‹ÓË. ™˘ÌÂÚ·›ÓÂÈ ¬ÙÈ ì ¯Ú‹ÛË ÙË˜ µ›-
‚ÏÔ˘ ÛÙc Ï·ÙÚÂ›· Ì¤Û· àe Ùa àÓ·ÁÓÒÛÌ·Ù· Î·d Ùe Î‹Ú˘ÁÌ· ÛÎÔfi ö¯ÂÈ Óa ÛÙËÚ›-
ÍÂÈ Ùa Ì¤ÏË ÙÉ˜ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ ÎÔÈÓfiÙËÙ·˜ ÛÙc ˙ˆc ÙÉ˜ ›ÛÙË˜. 

Neue Zeitschrift für systematische Theologie (ÙfiÌÔ˜ 55, ÙÂÜ¯Ô˜ 4/2013)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Friedrike Schick ‰ÈÂÚÂ˘ÓÄ á˜ ì
çÚÁ¿ÓˆÛË Ôf ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ï Hegel ÛÙc §ÔÁÈÎ‹ ÙÔ˘ ÌÔÚÂÖ Óa àÓÙÈÛÙÔÈ¯ÈÛıÂÖ Ìb Û˘-
ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÂ˜ ÌÔÚÊb˜ ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ›·˜ («Zur Logik der Formen bestimmter Religion
in Hegels Manuskript zur Religionsphilosophie von 1821»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘-
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˙ËÙÄ ÙcÓ ÙÚÈÌÂÚÉ ‰È¿ÎÚÈÛË Ôf ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ï °ÂÚÌ·Óe˜ ÊÈÏfiÛÔÊÔ˜ («ùÓ», «ÔéÛ›·»
Î·› «öÓÓÔÈ·»). ^ÀÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ·éÙc àÔÙÂÏÂÖ Ì¤ÚÔ˜ ëÓe˜ ÂéÚ‡ÙÂÚÔ˘ âÁ¯ÂÈÚ‹Ì·-
ÙÔ˜ Î·Ù·ÓfiËÛË˜ ÙáÓ ‰È·ÊÔÚáÓ ÌÂÙ·Íf ıÚËÛÎÂÈáÓ Î·d ÙÉ˜ àfiÂÈÚ·˜ ñ¤Ú‚·ÛË˜
ÙÉ˜ àÌÊ›ÛËÌË˜ Û¯¤ÛË˜ ÌÂÙ·Íf ÙÔÜ «àÏËıÈÓÔÜ» Î·d ÙÉ˜ «àÏ‹ıÂÈ·˜». 

^√ Sven Grosse, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («“Radical Orthodoxy” - Darstellung und
Würdigung einer herausfordernden Theologie»), ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùe Î›ÓËÌ· ÙÉ˜ ƒÈ˙Ô-
Û·ÛÙÈÎÉ˜ \√ÚıÔ‰ÔÍ›·˜ Ôf àÓ·Ù‡¯ıËÎÂ ÛÙÔf˜ ÎfiÏÔ˘˜ ÙÉ˜ \∞ÁÁÏÈÎ·ÓÈÎÉ˜ \∂Î-
ÎÏËÛ›·˜ ÛÙc ‰ÂÎ·ÂÙ›· ÙÔ˘ 1990. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘˙ËÙÄ ÙcÓ ÎÚÈÙÈÎc ÛÙ¿ÛË ÙÔÜ ÎÈ-
Ó‹Ì·ÙÔ˜ à¤Ó·ÓÙÈ ÛÙc ÓÂˆÙÂÚÈÎfiÙËÙ· Î·d Ùc ÌÂÙ·ÓÂˆÙÂÚÈÎfiÙËÙ· Î·È âÈÛËÌ·›ÓÂÈ
ÙeÓ Î›Ó‰˘ÓÔ ÙÉ˜ ÌÔÓÔÌ¤ÚÂÈ·˜ ÛÙd˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔ˘, Î·ıg˜ Î·d ÙcÓ àÔ˘Û›· ÙÉ˜ ‚È‚ÏÈÎÉ˜
‚¿ÛË˜ ÙÔÜ ¬ÏÔ˘ âÁ¯ÂÈÚ‹Ì·ÙÔ˜. ™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ï Jan Rohls âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùd˜ ıÂÔ-
ÏÔÁÈÎb˜ ËÁb˜ ÙÔÜ ÏÈÌÚ¤ÙÔ˘ ÙÔÜ çÚ·ÙfiÚÈÔ˘ ÙÔÜ J. Haydn «^∏ ¢ËÌÈÔ˘ÚÁ›·»
(«Haydns» Schöpfung «und ihr theologischer Hintergrund»). ^ÀÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì
öÌÊ·ÛË ÙÔÜ ÏÈÌÚ¤ÙÔ˘ ÛÙcÓ çÌÔÚÊÈa ÙÉ˜ ¢ËÌÈÔ˘ÚÁ›·˜, ÛÙc ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›· Î·d ÙcÓ
àÁ¿Ë ÙÔÜ \∞‰aÌ Î·d ÙÉ˜ ∂û·˜ ÚÔ¤Ú¯ÂÙ·È àe Ùe ñfiÌÓËÌ· ÙÔÜ Herder «Älteste
Urkunde des Menschengeschlechts», ¬Ô˘ à·ÓÙÔÜÓ Ùa ú‰È· ı¤Ì·Ù·. 

√î ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ Kierkegaard ÁÈa Ùc ÌÔ˘ÛÈÎc, ¬ˆ˜ ·éÙb˜ àÓ·Ù‡ÛÛÔÓÙ·È ÛÙe
ÚáÙÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÔÜ ‚È‚Ï›Ô˘ ÙÔ˘ Entweder-Oder, ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ
Michael Heymel, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Musik als Zugang zur ästhetischen Lebensan-
schauung. Das Musikalisch-Erotische in Sören Kierkegaards »Entweder-Oder«
(1843)»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Ùd˜ âÓÙ¿ÛÛÂÈ Ì¤Û· ÛÙe ÁÂÓÈÎfiÙÂÚÔ öÚÁÔ ÙÔÜ Kierkegaard
Î·d ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ÙcÓ ëÚÌËÓÂ›· ÙÔ˘˜ Ì¤Û· ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ ñ·ÚÍÈ·ÎÉ˜ ÊÈÏÔÛÔÊ›·˜. ^∏
ÌÂÏ¤ÙË, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ, ÂrÓ·È ÙÔÜ Johannes Schwanke Î·È ö¯ÂÈ ó˜ ı¤Ì· ÙË˜ Ùc Û¯¤-
ÛË ıÂÔÏÔÁ›·˜ Î·d ÏÔÁÔÙÂ¯Ó›·˜, ¬ˆ˜ ·éÙc àÔÙ˘ÒÓÂÙ·È Ûb ÙÚ›· ÔÈ‹Ì·Ù· ÙÔÜ
Rainer Maria Rilke («“Wir steigen in die wiegenden Gerüste” - Rilkes Theologie
am Rande des Christentums»). ª¤Û· àe Ùa ÙÚ›· ·Ú·‰Â›ÁÌ·Ù· ñÔÁÚ·ÌÌ›˙ÂÈ
g˜ ì Û˘ÛÙËÌ·ÙÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· ÌÔÚÂÖ Óa âÌÏÔ˘ÙÈÛıÂÖ àe ÙcÓ ÔÈËÙÈÎc âÏÂ˘ıÂÚ›·
Î·d Ùd˜ ÏÔÁÔÙÂ¯ÓÈÎb˜ ‰˘Ó·ÙfiÙËÙÂ˜ ÙÉ˜ ÔÈËÙÈÎÉ˜ ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›·˜. ™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤-
ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Paul Silas Peterson ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùe ÊÈÏÔÛÔÊÈÎe öÚÁÔ
ÙÔÜ Friedrich Hermanni, Metaphysics: Attempts at Ultimate Questions Î·d Ùc
ÛÔ˘‰·ÈfiÙËÙ¿ ÙÔ˘ ÁÈa Ùc Û˘ÛÙËÌ·ÙÈÎc Î·d ÙcÓ ÔÈÌ·ÓÙÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· («Friedrich
Hermannis Metaphysics»). 

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

™‡Ó·ÍË (ÙÂÜ¯Ô˜ 129, \π·ÓÔ˘¿ÚÈÔ˜-ª¿ÚÙÈÔ˜ 2014)

∆e ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÊÈÏÔÍÂÓÂÖ ÎÂ›ÌÂÓ· ÔÈÎ›ÏÔ˘ âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓÙÔ˜.
™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «ÃÚÈÛÙÈ·ÓÔd Î·d ÔÏÈÙÈÎc âÍÔ˘Û›·» ï ƒÔÌ¿ÓÔ ¶¤ÓÓ·
âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc Û¯¤ÛË ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ Ìb ÙcÓ ÔÏÈÙÈÎc ñe Ùe Êá˜, å‰›ˆ˜ ÙáÓ Î·È-
ÓÔ‰È·ıËÎÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ (ï îÛÙÔÚÈÎe˜ \πËÛÔÜ˜ Î·d ì âÔ¯‹ ÙÔ˘, ì ÔÏÈÙÈÎc ÛÎ¤„Ë
ÙÔÜ à. ¶·‡ÏÔ˘ Î.ô.). ™Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ ñe ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «^√ ¿Û¯ˆÓ £Â-
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fi˜, ï Û‡ÓÙÚÔÊÔ˜ £Âfi˜», ï £·Ó¿ÛË˜ ¡. ¶··ı·Ó·Û›Ô˘, Ìb àÊÂÙËÚ›· Ì·ÚÙ˘Ú›Â˜
àe Ùa ÙÚ·ÁÈÎa ÁÂÁÔÓfiÙ· ÙÔÜ ò∞Ô˘Û‚ÈÙ˜, âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ ÛÙe ÚfiÛˆÔ ÙÔÜ
ÃÚÈÛÙÔÜ ÙcÓ Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ· ëÓe˜ £ÂÔÜ Ôf Û˘Ì¿Û¯ÂÈ Ì·˙d Ìb Ùa ı‡Ì·Ù· ÙÉ˜
îÛÙÔÚ›·˜.

^√ °ÂÒÚÁÈÔ˜ ª·ÓÙ˙·Ú›‰Ë˜ ÛÙe ÌÂÏ¤ÙËÌ¿ ÙÔ˘ «^√ ÙfiÎÔ˜ Î·Ùa ÙÔf˜ ¶·Ù¤ÚÂ˜ ÙÉ˜
\∂ÎÎÏËÛ›·˜» ‰ÈÂÚÂ˘ÓÄ ÙcÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc ÛÙ¿ÛË à¤Ó·ÓÙÈ ÛÙeÓ ÙÔÎÈÛÌfi, ¬ˆ˜
àÔÙ˘ÒÓÂÙ·È Ûb ÎÂ›ÌÂÓ· ¶·Ù¤ÚˆÓ (ª. µ·Û›ÏÂÈÔ˜, °ÚËÁfiÚÈÔ˜ ¡‡ÛÛË˜ Î.ô.) Î·d
Î·ÓfiÓˆÓ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜. ^√ ¶·ÓÙÂÏc˜ ∫·Ï·˚Ù˙›‰Ë˜ ÛÙe ÌÂÏ¤ÙËÌ¿ ÙÔ˘ «∂é·ÁÁÂ-
ÏÈÎe qıÔ˜ Î·d ÔÏÈÙÈÎb˜ ¯Ú¤Ô˘˜ ÛÙc ÌÂÙ·-¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc ∂éÚÒË» àÔÂÈÚÄÙ·È, ÌÂ-
Ù·Íf ôÏÏˆÓ, Óa ñÂÓı˘Ì›ÛÂÈ ïÚÈÛÌ¤ÓÂ˜ ıÂÌÂÏÈÒ‰ÂÈ˜ ‰È‰·¯b˜ ÙÔÜ ∂é·ÁÁÂÏ›Ô˘ ÁÈa
Ùa ÎÔÈÓˆÓÈÎa ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù· Î·d Âå‰ÈÎa ÁÈa Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙÔÜ ¯Ú¤Ô˘˜, ‰ÈÂÚÂ˘ÓÒÓÙ·˜
Î·Ùa fiÛÔ ÛÙcÓ ÔÚÂ›· ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜ Ùe ÎÔÈÓˆÓÈÎe qıÔ˜ ÙÔÜ Âé·ÁÁÂÏ›Ô˘ ÌfiÚÂÛÂ
Óa ÌÂÙ·Û¯ËÌ·ÙÈÛÙÂÖ Ûb ÔÏÈÙÈÎc Î·d ÎÔÈÓˆÓÈÎc Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ·. ™Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ôf
àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «‘¢áÛÂ ÙÚfiÔ ÛÙcÓ çÚÁ‹’: √î àÚÂÙb˜ ÙÔÜ ı˘ÌÔÜ Î·Ùa ÙeÓ ±ÁÈÔ
ª¿ÍÈÌÔ ^√ÌÔÏÔÁËÙ‹» ï ¢ÈÔÓ‡ÛÈÔ˜ ™ÎÏ‹ÚË˜ ‰È·Û˘Ó‰¤ÂÈ Ìb ≤Ó·Ó å‰È·›ÙÂÚ· ‰ËÌÈ-
Ô˘ÚÁÈÎe ÙÚfiÔ ÙeÓ ı˘Ìe Ìb ÙcÓ àÁ¿Ë, àÓ·˙ËÙÒÓÙ·˜ ÙeÓ ‰¤ÔÓÙ· ÙÚfiÔ ‰È·Ù‡ˆÛË˜
ÙÔÜ Û˘ÛÛˆÚÂ˘Ì¤ÓÔ˘ ı˘ÌÔÜ ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘ ÛÙc Û‡Á¯ÚÔÓË âÔ¯‹. 

^∏ ò∞ÓÓ·-ª·Ú›· ¶··‰¿ÎË ÛÙe ôÚıÚÔ ÙË˜ «‘∞éÙe˜ Ôf öÚÂÂ Óa Âı¿ÓÂÈ’.
^∏ Û˘Ó¿ÓÙËÛË Ìb ÙeÓ ÃÚÈÛÙe Ûb ‰‡Ô öÚÁ· ÙÉ˜ Û‡Á¯ÚÔÓË˜ ÏÔÁÔÙÂ¯Ó›·˜» âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙeÓ
ÙÚfiÔ Ôf àÔÙ˘ÒÓÂÙ·È Ùe ÚfiÛˆÔ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ Ûb ‰‡Ô ÎÏ·ÛÈÎa öÚÁ· ÙÉ˜ Û‡Á-
¯ÚÔÓË˜ ÏÔÁÔÙÂ¯Ó›·˜ (¡. ∫·˙·ÓÙ˙¿ÎË, ^√ ÃÚÈÛÙe˜ Í·Ó·ÛÙ·˘ÚÒÓÂÙ·È, J. L. Borges,
∆e ∫·Ùa ªÄÚÎÔÓ ∂é·ÁÁ¤ÏÈÔÓ). ^√ . \πˆ¿ÓÓË˜ ÃÚ˘Û·˘ÁÉ˜ ÛÙe ÌÂÏ¤ÙËÌ¿ ÙÔ˘ «^∏
âÈÛÙ·Û›· ó˜ Ì¤ÚÈÌÓ· ÙÉ˜ ¢ËÌÈÔ˘ÚÁ›·˜» âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ ÙcÓ ÓÂ˘Ì·ÙÈÎc
‰È¿ÛÙ·ÛË ÙáÓ ¬ÚˆÓ ‘ÔåÎÔÓÔÌ›·’ Î·d ‘âÈÛÙ·Û›·’ Î·d Ùe Âr‰Ô˜ ÙÉ˜ Û¯¤ÛË˜ ÙÔ˘˜ Úe˜
Ùe âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ÁÈa Ùc ¢ËÌÈÔ˘ÚÁ›·. ∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb Û‡ÓÙÔÌ· ·ÚÂÌ-
‚·ÙÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ·, ÙáÓ \∞ÓÙˆÓ›Ô˘ º›ÎÔ˘ («^∞ÁÈÔÁÚ·Ê›· j ‚˘˙·ÓÙÈÓc ˙ˆÁÚ·ÊÈÎ‹;»),
¢ËÌ‹ÙÚË ∫·Ú·ÁÈ¿ÓÓË («^∏ à·ÙËÏc Ï¿Ì„Ë ÙÔÜ Ì·ÁÈÎÔÜ»), \πˆÛcÊ ƒÔËÏ›‰Ë («^∏
âÏd˜ ìÌáÓ âd ∫‡ÚÈÔÓ...»), ∆¿ÛÔ˘ ªÂÚÎÔ‡ÚË («\∂d Ù·‡ÙË˜ ÙÉ˜ ^∞Á›·˜ ∆Ú·¤˙Ë˜.
™‡Ì‚ÔÏ· j Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙÂ˜;») Î·d Ùd˜ Î·ıÈÂÚˆÌ¤ÓÂ˜ ÛÙÉÏÂ˜ ÁÈa ÙeÓ ‰È¿ÏÔÁÔ Ìb
ÙÔf˜ àÓ·ÁÓáÛÙÂ˜ Î·d Ùc ‚È‚ÏÈÔ·ÚÔ˘Û›·ÛË.

The Ecumenical Review (ÙfiÌÔ˜ 65, ÙÂÜ¯Ô˜ 3, \√ÎÙÒ‚ÚÈÔ˜, 2013)

∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓÔ Ûb Ì›· ÚÒÙË ıÂÔÏÔÁÈÎc àÔÙ›ÌË-
ÛË àe ‰È¿ÊÔÚÂ˜ çÙÈÎb˜ ÁˆÓ›Â˜ ÙÉ˜ ÛËÌ·Û›·˜ ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ The Church: Towards
a Common Vision, Ùe ïÔÖÔ âÎ‰fiıËÎÂ Ùe 2013, Û¯Â‰eÓ ÂúÎÔÛÈ ¯ÚfiÓÈ· ÌÂÙa Ùe Â-
Ú›ÊËÌÔ Baptism, Eucharist and Ministry (µ∂ª, 1982). ∏ Mary Tanner (\∂ÎÎÏË-
Û›· ÙÉ˜ \∞ÁÁÏ›·˜) ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙË˜ «From Ground Breaking to Breaking New
Ground» àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ ÌÂÙ·Íf ôÏÏˆÓ Ùc ÛËÌ·Û›· Ôf Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ ·éÙe ö¯ÂÈ, ÛÙe
‚·ıÌe Ôf àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ ÙeÓ ÚfiÏÔ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ Ûb ˙ËÙ‹Ì·Ù· ‰ÈÎ·ÈÔÛ‡ÓË˜, ÔåÎÔ-
ÏÔÁÈÎÉ˜ ÂåÚ‹ÓË˜, âÓá ·Ú¿ÏÏËÏ· ñÔÁÚ·ÌÌ›˙ÂÈ Ùc ÛËÌ·Û›· ÙÉ˜ âÍÔ˘Û›·˜ ó˜ ‰È·-
ÎÔÓ›·˜, ¬ˆ˜ Î·Ù·ÓÔÂÖÙ·È ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓÔ ·éÙfi. ^√ William Henn (¶ÔÓÙÈÊÈÎe ™˘Ì-
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‚Ô‡ÏÈÔ ÁÈa ÙcÓ ÚÔÒıËÛË ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ëÓfiÙËÙ·˜) ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ «Catholics,
Ecclesiology and the Ecumenical journey» ıÂˆÚÂÖ ¬ÙÈ Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ ·éÙe ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ
Ì›· ÌÔÓ·‰ÈÎc ÂéÎ·ÈÚ›· ÁÈa Óa Û˘ÓÂÈ‰ËÙÔÔÈËıÂÖ ÌÂÙ·Íf ôÏÏˆÓ Î·d Óa âÎÙÈÌËıÂÖ
âÎ Ó¤Ô˘ ì âÎÎÏËÛÈÔÏÔÁÈÎc ‰È·›ÚÂÛË àÓ¿ÌÂÛ· ÛÙcÓ ƒˆÌ·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎc Î·d \√Úıfi‰Ô-
ÍË ıÂÒÚËÛË ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ó˜ Ì˘ÛÙËÚ›Ô˘ Î·d ÙÉ˜ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎÉ˜ Î·Ù·ÓfiËÛ‹˜ ÙË˜
ó˜ ÎÔÈÓfiÙËÙ·˜ Ôf àÔÚÚ¤ÂÈ àe Ùe Î‹Ú˘ÁÌ· ÙÔÜ §fiÁÔ˘ ÙÔÜ £ÂÔÜ.

^√ P. J. R. Rajkumar (\∂ÎÎÏËÛ›· ¡ÔÙ›Ô˘ \πÓ‰›·˜) ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔÜ «A Prophetic,
Polysemic and Proleptic Prompt» àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Ìb Ù˘¯b˜ ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Ôf Ê¤Ú-
ÓÔ˘Ó ÛÙcÓ âÈÊ¿ÓÂÈ· ÙcÓ ÚÔÊËÙÈÎ‹, ÚÔÏËÙÈÎc Î.Ï. ‰È¿ÛÙ·ÛË ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜.
^∏ Natlalia Vasilievich (\√Úıfi‰ÔÍË \∂ÎÎÏËÛ›· ÙÉ˜ §Â˘ÎÔÚˆÛ›·˜) ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ôf
àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «Already but not yet» ı¤ÙÂÈ Ùe ÎÚ›ÛÈÌÔ âÚÒÙËÌ· ÁÈa ÙcÓ Ú·-
ÎÙÈÎc ÛËÌ·Û›· ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ ·éÙÔÜ, j Ìb ôÏÏ· ÏfiÁÈ· «ÁÈ·Ù› Ôî \√Úıfi‰ÔÍÔÈ îÂÚ¿Ú-
¯Â˜, ıÂÔÏfiÁÔÈ Î·d ÈÛÙÔd ıa Ú¤ÂÈ Óa âÓ‰È·ÊÂÚıÔÜÓ ÁÈa Ùe Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ ÎÂ›ÌÂ-
ÓÔ». ^∏ Minna Hietamaki (∂é·ÁÁÂÏÈÎc §Ô˘ıËÚ·ÓÈÎc \∂ÎÎÏËÛ›· ÙÉ˜ ºÈÏ·Ó‰›·˜)
ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÉ˜ «Walking together in a House of Mirrors» àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ ÙeÓ ¯·Ú·-
ÎÙÉÚ· ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ ó˜ ≤Ó· ÔÏ˘Â›Â‰Ô „ËÊÈ‰ˆÙe Ôf ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ ÛÙeÓ àÓ·ÁÓÒ-
ÛÙË âÈÌ¤ÚÔ˘˜ ÂåÎfiÓÂ˜ ÙÉ˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜. ™Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ
Ìb Ù›ÙÏÔ «The Church and the Church. Fragile Gifts», ï Arne Fritzson (\∂ÎÎÏËÛ›·
ÙÉ˜ ™Ô˘Ë‰›·˜) ñÔÁÚ·ÌÌ›˙ÂÈ ÙcÓ âÎÎÏËÛÈÔÏÔÁÈÎc ÛËÌ·Û›· ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Î·d ÙcÓ
ÎÂÓÙÚÈÎc ÛËÌ·Û›· ÙÔÜ âÚˆÙ‹Ì·ÙÔ˜ ÁÈa ÙcÓ Ù·˘ÙfiÙËÙ· ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜, Î·ıg˜ â›-
ÛË˜ Î·d ÙÉ˜ ÛÙÂÓÉ˜ àÏÏËÏÂÍ¿ÚÙËÛ‹˜ ÙÔ˘ Ìb ÙeÓ Î·ıÔÚÈÛÌe ÙÉ˜ ú‰È·˜ ÙÉ˜ (¯ÚÈÛÙÈ·-
ÓÈÎÉ˜) Ù·˘ÙfiÙËÙ¿˜ Ì·˜. 

^O Hans-Georg Link ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ «The Lima Process. After Thirty Years»
âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa ‰Â›ÍÂÈ Ùc ‰È·¯ÚÔÓÈÎc ÛÔ˘‰·ÈfiÙËÙ· ÙÔÜ îÛÙÔÚÈÎÔÜ ·éÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘
Ì¤¯ÚÈ Î·d Û‹ÌÂÚ·. ^∏ Minna Hietamaki ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙË˜ «Finding Warmth in the
Ecumenical Winter. A Nordic Viewpoint» âÍÂÙ¿˙ÂÈ ˙ËÙ‹Ì·Ù· ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎÉ˜ ÌÂıÔ-
‰ÔÏÔÁ›·˜ Ìb ‚¿ÛË Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÉ˜ §›Ì· ÛÙcÓ ÚÔÔÙÈÎc ÙÉ˜ âÎÎÏËÛÈÔÏÔÁ›·˜. ™Ùc
Û˘Ó¤¯ÂÈ· àÎÔÏÔ˘ıÔÜÓ Ùa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙáÓ Bruce Myers «Keeping Warm. Reception in
the Ecumenical Winter» Î·d John Gibaut «Building up the Body of Christ.
Reflections on Ecclesiology and Ethics in the Dialogue of Faith and Order». ∆e
ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb ÛËÌ·ÓÙÈÎb˜ ‚È‚ÏÈÔ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ˜.

The Ecumenical Review (ÙfiÌÔ˜ 65, ÙÂÜ¯Ô˜ 4, ¢ÂÎ¤Ì‚ÚÈÔ˜, 2013)

∆e ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ 2013 ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓÔ ÛÙcÓ 10Ë °ÂÓÈÎc ™˘Ó‰È¿ÛÎÂ„Ë
ÙÔÜ ¶.™.∂. ÛÙe ªÔ˘ÛaÓ ÙÉ˜ ∫ÔÚ¤·˜ àe 30 \√ÎÙˆ‚Ú›Ô˘ Ì¤¯ÚÈ 8 ¡ÔÂÌ‚Ú›Ô˘
2013. ªÂÙa Ùe \∞Ó·ÎÔÈÓˆıbÓ ÙÉ˜ ™˘Ó‰È¿ÛÎÂ„Ë˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÔÓÙ·È Ôî Public Issues
Statements, Ôî ïÔÖÂ˜ ˘îÔıÂÙ‹ıËÎ·Ó Î·Ùa Ùc ‰È¿ÚÎÂÈ· ÙÉ˜ ™˘Ó‰È¿ÛÎÂ„Ë˜ Î·d
àÊÔÚÔÜÛ·Ó Ûb ‰È¿ÊÔÚ· ˙ËÙ‹Ì·Ù·, ¬ˆ˜ ÛÙa àÓıÚÒÈÓ· ‰ÈÎ·ÈÒÌ·Ù· ÙáÓ ÔÏÈÙáÓ
¯ˆÚd˜ åı·Á¤ÓÂÈ·, Ùc ‰›Î·ÈË ÂåÚ‹ÓË Î.Ï. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ·Ú·Ù›ıÂÙ·È ì \∞Ó·ÊÔÚa
ÙÔÜ ™˘ÓÙÔÓÈÛÙÉ ÙÉ˜ 10Ë˜ ™˘Ó‰È¿ÛÎÂ„Ë˜ ÙÔÜ ¶.™.∂. Walter Altmann, ï ïÔÖÔ˜
âÈ¯ÂÈÚÂÖ Ì›· îÛÙÔÚÈÎc âÈÛÎfiËÛË ÙáÓ Î·Ù·ÎÙ‹ÛÂˆÓ Î·d ÙáÓ âÎÎÚÂÌÔÙ‹ÙˆÓ ÙÉ˜
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√åÎÔ˘ÌÂÓÈÎÉ˜ ∫›ÓËÛË˜ àe Ùe Porto Alegre Ì¤¯ÚÈ ÙcÓ ÚfiÛÊ·ÙË ™˘Ó‰È¿ÛÎÂ„Ë.
\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ùe ÏÉÚÂ˜ ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÉ˜ \∞Ó·ÊÔÚÄ˜ ÙÔÜ °ÂÓÈÎÔÜ °Ú·ÌÌ·Ù¤· ÙÔÜ ¶.™.∂.
Olav Fykse Tveit, ï ïÔÖÔ˜, ÌÂÙ·Íf ôÏÏˆÓ, àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ Ùc ÛÔ˘‰·ÈfiÙËÙ·, Ùa âÈ-
ÙÂ‡ÁÌ·Ù· Î·d ÙÔf˜ ÛÙfi¯Ô˘˜ ÙÔÜ ÔÏ‡ÏÂ˘ÚÔ˘ öÚÁÔ˘ ÙÔÜ ¶.™.∂. ÁÈa Ùc ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc
ëÓfiÙËÙ· Î·d ÙcÓ àÓÙÈÌÂÙÒÈÛË ÙáÓ ÚÔ‚ÏËÌ¿ÙˆÓ Ôf à·Û¯ÔÏÔÜÓ ÙÔf˜ ¯ÚÈÛÙÈ·-
ÓÔf˜ Î·d Ùd˜ Î·Ùa ÙfiÔ˘˜ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÎb˜ \∂ÎÎÏËÛ›Â˜. ∆e ÙÂÜ¯Ô˜ Û˘ÓÂ¯›˙ÂÙ·È Ìb ‰È¿-
ÊÔÚ· ÚÔÛ˘ÓÔ‰ÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ· àÏÏa Î·d àÓ·ÎÔÈÓÒÛÂÈ˜ Ôf ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÙËÎ·Ó Î·Ùa Ùc
‰È¿ÚÎÂÈ· ÙáÓ âÚÁ·ÛÈáÓ ÙÉ˜ ™˘Ó‰È¿ÛÎÂ„Ë˜, Ôf àÊÔÚÔÜÓ Ûb âÈÌ¤ÚÔ˘˜ Ù˘¯b˜ ÙÉ˜
ÚÔ‚ÏËÌ·ÙÈÎÉ˜ ÙÉ˜ 10Ë˜ °ÂÓÈÎÉ˜ ™˘Ó‰È¿ÛÎÂ„Ë˜ ÙÔÜ ¶.™.∂.

Scottish Journal of Theology (ÙfiÌÔ˜ 67, ÙÂÜ¯Ô˜ 2 (ª¿ÈÔ˜, 2014)

™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «New Trends in Greek
Orthodox Theology: challenges in the movements towards a genuine renewal and
Christian unity» Ì¤Û· àe Ì›· îÛÙÔÚÈÎ‹ - Û˘ÛÙËÌ·ÙÈÎc ÌÂÏ¤ÙË ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ àÚ¯ÈÎa
Ùa ‚·ÛÈÎa àÓ·ÓÂˆÙÈÎa ÚÂ‡Ì·Ù· ÙÉ˜ ëÏÏËÓfiÊˆÓË˜ çÚıfi‰ÔÍË˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ (å‰È·›ÙÂÚ·
Ùc ÏÂÁfiÌÂÓË ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔÜ \60 Ìb âÎÚÔÛÒÔ˘˜ ¬ˆ˜ ï ªËÙÚÔÔÏ›ÙË˜ ¶ÂÚÁ¿ÌÔ˘
\πˆ¿ÓÓË˜ ∑Ë˙ÈÔ‡Ï·˜, ï ÃÚÉÛÙÔ˜ °È·ÓÓ·ÚÄ˜ Î.ô.), âÓá ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ÂÚÈÁÚ¿ÊÂÈ Ìb
Û˘ÓÙÔÌ›· Ùd˜ ÎÚÈÙÈÎb˜ Ôf ·éÙc ì ıÂÔÏÔÁÈÎc àÓ·Á¤ÓÓËÛË ‰¤¯ıËÎÂ, âÈÛËÌ·›ÓÔÓÙ·˜
ÛÙe Ù¤ÏÔ˜ Ùc Ó¤· ıÂÔÏÔÁÈÎc ıÂÌ·ÙÔÏÔÁ›· (ì ÛËÌ·Û›· ÙÉ˜ ¡ÂˆÙÂÚÈÎfiÙËÙ·˜, ì ÔÏÈ-
ÙÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· Î.Ï.) Ôf Î·ıÈÂÚÒıËÎÂ àe Ùc ÓÂÒÙÂÚË ÁÂÓÈ¿ (ÙÔÜ 2000). 

™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï Gabriel Torretta Ìb Ùe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ «Our Lady reconsidered:
John Knox and the Virgin Mary», âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc ı¤ÛË ÙÔÜ ÚÔÛÒÔ˘ ÙÉ˜ £ÂÔÙfiÎÔ˘
ÛÙc ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔÜ John Knox ÛÙc ™ÎˆÙ›· ÙÔÜ 16Ô˘ ·åáÓ·. ^√ C. J. White ÛÙe ÌÂ-
Ï¤ÙËÌ¿ ÙÔ˘ «Is it possible to discover the one intended meaning of the biblical
authors?» âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ìb Ùc ‚Ô‹ıÂÈ· ÙÔÜ H.G. Gadamer, ÁÈ·Ùd ÂrÓ·È à‰‡Ó·ÙÔ Óa àÓ·-
˙ËÙËıÂÖ Ì›· Î·d ÌÔÓ·‰ÈÎ‹, Ì¿ÏÈÛÙ· àÓÙÈÎÂÈÌÂÓÈÎa àÔ‰ÂÎÙ‹, ëÚÌËÓÂ›· ÙáÓ ‚È-
‚ÏÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ. ^O Darren Summer ÛÙe ÌÂÏ¤ÙËÌ· Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ
«Fallenness and anhypostasis: a way forward in the debate over Christs humanity»
àÓ·˙ËÙÄ ÙeÓ ÎÔÈÓe ÙfiÔ ÌÂÙ·Íf ÙáÓ ëÚÌËÓÂ˘ÙáÓ (Ï·Ì‚¿ÓÔÓÙ·˜ ó˜ ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎa
·Ú·‰Â›ÁÌ·Ù· ÙeÓ Oliver Crisp Î·d Karl Barth) Ôf ‰È¿ÎÂÈÓÙ·È ıÂÙÈÎa j àÚÓËÙÈÎa
à¤Ó·ÓÙÈ ÛÙeÓ ÙˆÙÈÎe j ù¯È ¯·Ú·ÎÙÉÚ· ÙÉ˜ àÓıÚÒÈÓË˜ Ê‡ÛË˜ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ. ™Ùe
ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «Psalm 2:7 and the concept of Â-
ÚÈ¯ÒÚËÛÈ˜» ï Michael Straus âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙeÓ ÚáÙÔ-ÙÚÈ·‰ÔÏÔÁÈÎe ¯·Ú·ÎÙÉÚ· ÙÔÜ
Û¯ÂÙÈÎÔÜ àÏÌÔÜ, Ûb Û¯¤ÛË Ìb ÙcÓ ÂÚÈ¯ÒÚËÛË ÙÔÜ ¶·ÙÚe˜ Î·d ÙÔÜ ÀîÔÜ, ¬ˆ˜ ‰È·-
Ù˘ÒıËÎÂ ÛÙÔf˜ ‰ÔÁÌ·ÙÈÎÔf˜ ¬ÚÔ˘˜ ÙáÓ ™˘Ófi‰ˆÓ Î·d öÙ˘¯Â Û¯ÂÙÈÎÉ˜ âÂÍÂÚÁ·-
Û›·˜ àe ‚˘˙·ÓÙÈÓÔf˜ ıÂÔÏfiÁÔ˘˜, ¬ˆ˜ ï \πˆ¿ÓÓË˜ ¢·Ì·ÛÎËÓfi˜. ∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔ-
ÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb ÛËÌ·ÓÙÈÎb˜ ‚È‚ÏÈÔ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ˜ ÚfiÛÊ·ÙˆÓ âÎ‰fiÛÂˆÓ.

¡ÈÎfiÏ·Ô˜ \∞ÛÚÔ‡ÏË˜
¢ˆ‰ÂÎ¿ÓËÛÔ˜ (ÙÂÜ¯Ô˜ 8/2012)

^∏ ¢ˆ‰ÂÎ¿ÓËÛÔ˜ àÔÙÂÏÂÖ Ùe â›ÛËÌÔ ‰ÂÏÙ›Ô ÙáÓ âÓ ¢ˆ‰ÂÎ·Ó‹Ûˇ̂  \∂·Ú¯ÈáÓ
ÙÔÜ √åÎÔ˘ÌÂÓÈÎÔÜ ¶·ÙÚÈ·Ú¯Â›Ô˘ Î·d âÎ‰›‰ÂÙ·È àÓa ëÍ¿ÌËÓÔ àe Ùe öÙÔ˜ 2009.
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™Ùe ·ÚeÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÔÓÙ·È Ùa ·ÙÚÈ·Ú¯ÈÎa ÌËÓ‡Ì·Ù· ÁÈa ÙcÓ àÚ¯c ÙÉ˜ \πÓ-
‰›ÎÙÔ˘ ó˜ ìÌ¤Ú·˜ ÚÔÛÂ˘¯É˜ ñbÚ ÙÔÜ Ê˘ÛÈÎÔÜ ÂÚÈ‚¿ÏÏÔÓÙÔ˜ Î·d ÁÈa ÙcÓ ëÔÚÙc
ÙáÓ ÃÚÈÛÙÔ˘Á¤ÓÓˆÓ. \∞ÎÔÏÔ˘ıÔÜÓ Ôî ÌÂÏ¤ÙÂ˜ ÙÔÜ ªÈ¯·cÏ \∞ÛÊÂÓÙ·Á¿ÎË, «ª›·
å‰ÈfiÌÔÚÊË ·Ú¿ÛÙ·ÛË ÙÉ˜ \∞Ó¿ÛÙ·ÛË˜ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ ÛÙeÓ ¡·e ÙÉ˜ ∫ÔÈÌ‹ÛÂˆ˜ ÙÉ˜
£ÂÔÙfiÎÔ˘ ÛÙe \∞ÛÎÏËÈÂÖÔ ÙÉ˜ ƒfi‰Ô˘», ÙÉ˜ ^∂Ï¤ÓË˜ ¶··‚·ÛÈÏÂ›Ô˘, «^∏ ¯ÔÚËÁ›·
ÛÙc ƒfi‰Ô àe ÙeÓ 6Ô ≤ˆ˜ ÙeÓ 16Ô ·åáÓ· ÛÙeÓ ¯áÚÔ ÙÉ˜ °Ï˘ÙÈÎÉ˜ Î·d ÙÉ˜ ∑ˆÁÚ·-
ÊÈÎÉ˜», ÙÔÜ ¡ÈÎfiÏ·Ô˘ ª·ÛÙÚÔ¯Ú‹ÛÙÔ˘, «^√ ¡·e˜ ÙÔÜ ^∞Á›Ô˘ ¡ÈÎÔÏ¿Ô˘ ÛÙa ª·-
ÚÈÙÛ¿ (1434/5)», ÙÔÜ ∫ÒÛÙ· ∆Û·Ï·¯Ô‡ÚË, «™ÂÏ›‰Â˜ îÛÙÔÚ›·˜», ÙÔÜ ∫‡ÚÈÏÏÔ˘ ∫Ô-
ÁÂÚ¿ÎË, «\∞ÎÔÏÔ˘ı›· ÙÔÜ êÁ›Ô˘ âÓ‰fiÍÔ˘ ¶ÚÔÊ‹ÙÔ˘ \∞ÌÒ˜», ÙÔÜ ªËÓÄ \∞ÏÂÍÈ¿-
‰Ë, «∂éÊËÌÈÛÌe˜ ªËÙÚÔÔÏ›ÙÔ˘ ∫ÒÔ˘ Î·d ¡ÈÛ‡ÚÔ˘ ¡·ı·Ó·‹Ï» Î·d ÙÔÜ µ·Û›-
ÏÂÈÔ˘ Ã·Ù˙Ë‚·ÛÈÏÂ›Ô˘, «^√ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎe˜ ‚›Ô˜ ÙáÓ ∫ÒˆÓ. ^∏ ∫á˜ \∂ÈÛÎÔ‹,
\∞Ú¯ÈÂÈÛÎÔc Î·d ªËÙÚfiÔÏË ‰Èa Ì¤ÛÔ˘ ÙáÓ ·åÒÓˆÓ». \∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÛÙ‹ÏË «µÈ-
‚ÏÈÔ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ˜» Ìb ı¤Ì·Ù· ÙÔÈÎÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜ Î·d Ï·ÔÁÚ·Ê›·˜ ÙÉ˜ ¢ˆ‰ÂÎ·Ó‹-
ÛÔ˘.

™Ù·ÜÚÔ˜ °È·ÁÎ¿˙ÔÁÏÔ˘


