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¶ÂÚÈÔ‰ÈÎa \AÓ¿ÏÂÎÙ·

Biblische Notizen (ÙfiÌÔ˜ 147/2010)
™Ùe ÙÂÜ¯Ô˜ 147 ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÊÈÏÔÍÂÓÂÖÙ·È Ùe ÚáÙÔ Ì¤ÚÔ˜ ëÓe˜ àÊÈÂÚÒÌ·ÙÔ˜

ÛÙcÓ fiÏË ÙÉ˜ \∞ÏÂÍ¿Ó‰ÚÂÈ·˜ ÙÉ˜ ∞åÁ‡ÙÔ˘ Î·d ÛÙc ÛËÌ·Û›· ÙË˜ Î·Ùa ÙcÓ àÚ¯·ÈfiÙËÙ·. 
™Ùe ÂåÛ·ÁˆÁÈÎe ÛËÌÂ›ˆÌ· Î·d àÓÙd ÚÔÏfiÁÔ˘ («Alexandria Stadt der Bildung und

der Religion») ï Reinhard Feldmeier ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ âÈÁÚ·ÌÌ·ÙÈÎa Ùe ÚfiÏÔ ÙÉ˜ \∞ÏÂ-
Í¿Ó‰ÚÂÈ·˜ ó˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÔÜ Î·d ÔÏÈÙÈÛÙÈÎÔÜ Î¤ÓÙÚÔ˘. ^∏ Balbina Bäbler («Zur
Arch‰ologie Alexandrias»), ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, Î¿ÓÂÈ Ì›· Û‡ÓÙÔÌË ·ÚÔ˘Û›·ÛË ÙÉ˜ îÛÙÔ-
Ú›·˜ ÙÉ˜ \∞ÏÂÍ¿Ó‰ÚÂÈ·˜ Ìb ‚¿ÛË Ùd˜ ÊÈÏÔÏÔÁÈÎb˜ ËÁb˜ Î·d Ùa Ï›Á· àÚ¯·ÈÔÏÔÁÈÎa ÂñÚ‹-
Ì·Ù·. ∫˘Ú›ˆ˜ ëÛÙÈ¿˙ÂÈ Ùe âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ÙË˜ ÛÙc µÈ‚ÏÈÔı‹ÎË, ÛÙeÓ º¿ÚÔ Î·d ÛÙÔf˜ Ù¿-
ÊÔ˘˜, Ôî ïÔÖÔÈ ‰È·ÛÒ˙Ô˘Ó ëÏÏËÓÈÎa Î·d ·åÁ˘ÙÈ·Îa ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎ¿. ™Ùe ëfiÌÂÓÔ
ôÚıÚÔ («Isis in Alexandria») ï Martin Bommas Û˘˙ËÙÄ Ùd˜ ËÁb˜ ÁÈa Ùc Ï·ÙÚÂ›· ÙÉ˜
ıÂÄ˜ òπÛÈ‰·˜ àe ÙcÓ Ê·Ú·ˆÓÈÎc Î·d ÙcÓ ëÏÏËÓÈÛÙÈÎc âÔ¯c Û˘ÌÂÚÈÏ·Ì‚·ÓÔÌ¤ÓˆÓ
Î·d ÙáÓ ÂåÎÔÓÔÁÚ·ÊÈÎáÓ ÙË˜ ·Ú·ÛÙ¿ÛÂˆÓ àe ÙcÓ ëÏÏËÓÈÛÙÈÎc âÔ¯‹. ∫·Ù·Ï‹ÁÂÈ ÛÙe
Û˘Ì¤Ú·ÛÌ· ¬ÙÈ Ôî à·Ú¯b˜ ÙÉ˜ Ï·ÙÚÂ›·˜ ÙÉ˜ ıÂfiÙËÙ·˜ Î·Ùa ÙcÓ ÂÚ›Ô‰Ô ·éÙc Û˘Ó‰¤-
ÔÓÙ·È Ìb ÙcÓ å‰ÈˆÙÈÎc Ï·ÙÚÂ›· ÛÙcÓ ÚÒÈÌË \∞ÏÂÍ¿Ó‰ÚÂÈ· ÎÈ ù¯È Ìb Ùa ÔÏÈÙÈÎa âÓ‰È·-
Ê¤ÚÔÓÙ· ÙÉ˜ Î˘Ú›·Ú¯Ë˜ Ù¿ÍË˜.

\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ùe ôÚıÚÔ ÙÉ˜ Dorit Engster («Alexandria als Stadt der Forschung und
Technik»), ÛÙe ïÔÖÔ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÙ·È ì Û˘Ì‚ÔÏc ÙÉ˜ \∞ÏÂÍ¿Ó‰ÚÂÈ·˜ ó˜ ÙfiÔ˘ öÚÂ˘Ó·˜
Î·d ÙÂ¯ÓÔÏÔÁÈÎÉ˜ àÓ¿Ù˘ÍË˜. ^∏ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘Ó‰¤ÂÈ ·éÙc ÙcÓ ÚfiÔ‰Ô Ìb ÙÔf˜ ¶ÙÔÏÂ-
Ì·›Ô˘˜, Ôî ïÔÖÔÈ Ê·›ÓÂÙ·È ¬ÙÈ ÙcÓ ÛÙ‹ÚÈÍ·Ó Î˘Ú›ˆ˜ ÁÈa ÏfiÁÔ˘˜ ÔÏÈÙÈÎÉ˜ ÚÔ·Á¿Ó-
‰·˜. ∆e ªÔ˘ÛÂÖÔ ÙÉ˜ \∞ÏÂÍ¿Ó‰ÚÂÈ·˜, ì ¥‰Ú˘Û‹ ÙÔ˘, ì çÚÁ¿ÓˆÛ‹ ÙÔ˘ Î·d ì ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›·
ÙÔ˘ Ì¤¯ÚÈ Ùe Ù¤ÏÔ˜ ÙÔÜ 4Ô˘ ·å. Ì.Ã. àÔÙÂÏÔÜÓ Ùe ı¤Ì· ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ ÙÔÜ Heinz-Günther
Nesselrath, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Das Museion von Alexandria»). ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ì Ilinca
Tanaseanu-Döbler («Philosophie in Alexandria. Der Kreis um Ammonios Sakkas»)
·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎb˜ Ù˘¯b˜ ÙÉ˜ àÏÂÍ·Ó‰ÚÈÓÉ˜ ÊÈÏÔÛÔÊ›·˜ Î·Ùa ÙcÓ ·éÙÔÎÚ·ÙÔ-
ÚÈÎc âÔ¯c Î·d ëÛÙÈ¿˙ÂÈ Ùe âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ÙË˜ Î˘Ú›ˆ˜ ÛÙe ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÙÔÜ \∞ÌÌˆÓ›Ô˘
™·ÎÎÄ. ^√ Jürgen Zangenberg Û˘˙ËÙÄ ÛÙe ôÚıÚÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Fragile Vielfalt.
Beobachtungen zur Sozialgeschichte Alexandrias in hellenistisch-römischer Zeit») ÙcÓ
ÎÔÈÓˆÓÈÎÔÔÏÈÙÈÎc Î·Ù¿ÛÙ·ÛË ÙáÓ ‰È·ÊfiÚˆÓ âıÓÈÎáÓ ïÌ¿‰ˆÓ, Ôf âÁÎ·Ù·ÛÙ¿ıËÎ·Ó
ÛÙcÓ \∞ÏÂÍ¿Ó‰ÚÂÈ· Î·Ùa Ùa ëÏÏËÓÈÛÙÈÎa Î·d ÚˆÌ·˚Îa ¯ÚfiÓÈ·. ¢È·ÎÚ›ÓÂÈ ÙÚÂÖ˜ ‚·ÛÈÎb˜
ïÌ¿‰Â˜ –ÙÔf˜ ∞åÁ˘Ù›Ô˘˜, ÙÔf˜ ≠∂ÏÏËÓÂ˜ Î·d ÙÔf˜ \πÔ˘‰·›Ô˘˜– Î·d ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùc ÓÔ-
ÌÈÎc Î·d ÎÔÈÓˆÓÈÎ‹ ÙÔ˘˜ ı¤ÛË ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Óa ÂÚÈÁÚ¿„ÂÈ ÙcÓ ÂÚÈÚÚ¤Ô˘Û· àÙÌfi-
ÛÊ·ÈÚ· ÛÙcÓ fiÏË Î·d Ùd˜ ·åÙ›Â˜ Ôf ÙÂÏÈÎa ï‰‹ÁËÛ·Ó ÛÙd˜ ‰ÈÒÍÂÈ˜ ÙáÓ \πÔ˘‰·›ˆÓ ÛÙcÓ
âÔ¯c ÙÔÜ ∫·ÏÈÁÔ‡Ï·.
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∆e ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎe ÎÏ›Ì· Ôf âÈÎÚ·ÙÔÜÛÂ ÛÙcÓ fiÏË ÙÉ˜ \∞ÏÂÍ¿Ó‰ÚÂÈ·˜ Î·Ùa ÙcÓ
âÔ¯c Ôf â›ÛÎÔÔ˜ ÙÉ˜ ÙÔÈÎÉ˜ âÎÎÏËÛ›·˜ qÙ·Ó ï £ÂfiÊÈÏÔ˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ï Stefan
Schmidt ÛÙe ‰ÈÎfi ÙÔ˘ ôÚıÚÔ («Der Sturz des Serapis. Zur Bedeutung paganer
Götterbilder im spät-antiken Alexandria»). ^ø˜ ÛËÌÂÖÔ àÊÂÙËÚ›·˜ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜
·›ÚÓÂÈ ÙcÓ Î·Ù·ÛÙÚÔÊc ÙÔÜ âÈ‚ÏËÙÈÎÔÜ àÁ¿ÏÌ·ÙÔ˜ ÙÔÜ ™·Ú¿È‰Ô˜ Ìb âÓÙÔÏc ÙÔÜ âÈ-
ÛÎfiÔ˘. ∫·ıg˜ ï ™¿Ú·È˜ qÙ·Ó ≤Ó·˜ àe ÙÔf˜ ÛËÌ·ÓÙÈÎfiÙÂÚÔ˘˜ ıÂÔf˜ ÙÉ˜ fiÏË˜ Î·d
Ùe îÂÚfi ÙÔ˘ qÙ·Ó Î¤ÓÙÚÔ âÎ·›‰Â˘ÛË˜ Î·d ÊÈÏÔÛÔÊÈÎáÓ Û˘˙ËÙ‹ÛÂˆÓ ì Î·Ù·ÛÙÚÔÊc ÙÔÜ
àÁ¿ÏÌ·ÙÔ˜ Ú¤ÂÈ Óa àÓ¿ÁÎ·ÛÂ ÙÔf˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÔf˜ ÙÉ˜ fiÏË˜ Óa ÍÂÎ·ı·Ú›ÛÔ˘Ó Ùc ı¤ÛË
ÙÔ˘˜ à¤Ó·ÓÙÈ ÛÙd˜ âıÓÈÎb˜ ·Ú·‰fiÛÂÈ˜ ÙÉ˜ fiÏË˜. ™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï
Hinrich Biesterfeldt («“Von Alexandrien nach Bagdad”») Û˘˙ËÙÄ Ùd˜ àÚ·‚ÈÎb˜ àÊË-
Á‹ÛÂÈ˜ Ìb ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «\∞e ÙcÓ \∞ÏÂÍ¿Ó‰ÚÂÈ· Ì¤¯ÚÈ Ùc µ·Á‰¿ÙË» Î·d âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ â›-
‰Ú·ÛË Ôf Èı·ÓeÓ ôÛÎËÛÂ ì àÏÂÍ·Ó‰ÚÈÎc ‰È·ÓfiËÛË ÛÙcÓ ÔÚÂ›· ˘îÔı¤ÙËÛË˜ ÙÉ˜
ëÏÏËÓÈÛÙÈÎÉ˜ ÊÈÏÔÛÔÊ›·˜ Î·d ÙáÓ ëÏÏËÓÈÛÙÈÎáÓ âÈÛÙËÌáÓ àe ÙÔf˜ ò∞Ú·‚Â˜. 

Biblische Notizen (ÙfiÌÔ˜ 148/2011)
™ÙeÓ ÙfiÌÔ 148 ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ Û˘ÓÂ¯›˙ÂÙ·È Ùe àÊÈ¤ÚˆÌ· ÛÙcÓ fiÏË ÙÉ˜ \∞ÏÂÍ¿Ó-

‰ÚÂÈ·˜ Î·d ÊÈÏÔÍÂÓÔÜÓÙ·È ≤ÍÈ Û‡ÓÙÔÌ· ôÚıÚ·, ÛÙa ïÔÖ· ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÔÓÙ·È Ù˘¯b˜ ÙÉ˜
˙ˆÉ˜ ÙÉ˜ åÔ˘‰·˚ÎÉ˜ ‰È·ÛÔÚÄ˜ âÎÂÖ Î·d ÙáÓ ÚÒÙˆÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓáÓ \∞ÏÂÍ·Ó‰ÚÈÓáÓ ıÂÔ-
ÏfiÁˆÓ. ™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ì Anna Maria Schwemer («Die griechischen und jüdischen
Gründungslegenden Alexandrias») Û˘ÁÎÚ›ÓÂÈ ÙÔf˜ ëÏÏËÓÈÎÔf˜ Î·d ÙÔf˜ åÔ˘‰·˚ÎÔf˜
î‰Ú˘ÙÈÎÔf˜ Ì‡ıÔ˘˜ ÁÈa ÙcÓ fiÏË Î·d Û˘ÌÂÚ·›ÓÂÈ ¬ÙÈ Î·d Ôî \πÔ˘‰·ÖÔÈ, ¬ˆ˜ Ôî âıÓÈ-
ÎÔd ÁÂ›ÙÔÓ¤˜ ÙÔ˘˜, ‰ÈËÁÔÜÓÙ·Ó îÛÙÔÚ›Â˜ ÁÈa ÙcÓ ¥‰Ú˘ÛË ÙÉ˜ fiÏË˜, ÛÙd˜ ïÔÖÂ˜ ¬Ìˆ˜
àÓÙÈÎ·Ù¤ÛÙËÛ·Ó Ùd˜ âıÓÈÎb˜ ·Ú·‰fiÛÂÈ˜ ÁÈa ÙeÓ \∞Á·ıe ¢·›ÌÔÓ· Î·d Ùc Ï·ÙÚÂ›· ÙáÓ ÊÈ-
‰ÈáÓ Ìb îÛÙÔÚ›Â˜ ÁÈa ÙeÓ \πÂÚÂÌ›· Î·d ÙeÓ ª. \∞Ï¤Í·Ó‰ÚÔ. ^∏ Maren Niehoff ÛÙc Û˘Ó¤-
¯ÂÈ· («Jüdische Bibelexegese im Spiegel alexandrinischer Homerforschung») âÍÂÙ¿˙ÂÈ
ÙcÓ Èı·Óc â›‰Ú·ÛË ÙÉ˜ åÔ˘‰·˚ÎÉ˜ ‚È‚ÏÈÎÉ˜ âÍ‹ÁËÛË˜ ÛÙd˜ ïÌËÚÈÎb˜ ÛÔ˘‰¤˜, Ôf
àÓ·Ù‡¯ıËÎ·Ó ÛÙcÓ fiÏË ÙÉ˜ \∞ÏÂÍ¿Ó‰ÚÂÈ·˜ Î·Ùa Ùa ëÏÏËÓÈÛÙÈÎa ¯ÚfiÓÈ·. ^ÀÔÛÙËÚ›-
˙ÂÈ ¬ÙÈ Ôî \πÔ˘‰·ÖÔÈ Û˘ÁÁÚ·ÊÂÖ˜ âÓÂÏ¿ÎËÛ·Ó ÛÙc Û‡Á¯ÚÔÓË Ìb âÎÂ›ÓÔ˘˜ Û˘˙‹ÙËÛË ÙáÓ
^∂ÏÏ‹ÓˆÓ ÁÈa ÙcÓ ëÚÌËÓÂ›· Î·d ·ÚÂÖ¯·Ó ÚˆÙÔÔÚÈ·Îb˜ ÌÔÚÊb˜ ëÚÌËÓÂ›·˜ (.¯. Û˘-
ÛÙËÌ·ÙÈÎa ñÔÌÓ‹Ì·Ù·). ™Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ ì Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÈÎÂÓÙÚÒÓÂ-
Ù·È ÛÙe ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÙÔÜ º›ÏˆÓ·. ^∏ ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË ÙáÓ √ã Î·d ì ÙÚ¤¯Ô˘Û· Î·Ù¿ÛÙ·ÛË ÛÙcÓ
öÚÂ˘Ó¿ ÙË˜ àÔÙÂÏÂÖ Ùe ı¤Ì· ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ ÙÔÜ Felix Albrecht, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Die
Septuaginta. Einführung und Forschungsstand»). ^∏ Beatrice Wyss ÛÙe ëfiÌÂÓÔ
ôÚıÚÔ Ú·ÁÌ·ÙÂ‡ÂÙ·È Ùc Û¯¤ÛË ÙÔÜ º›ÏˆÓ· Ìb ÙÔf˜ ÊÈÏÔÏfiÁÔ˘˜ Î·d Ùd˜ ÌÂıfi‰Ô˘˜ Ôf
âÎÂÖÓÔÈ àÓ¤Ù˘Í·Ó. ª›· ÚÔÛˆÔÁÚ·ÊÈÎc öÚÂ˘Ó· ï‰ËÁÂÖ ÛÙc ‰È·›ÛÙˆÛË ÙÔÜ ÛËÌ·-
ÓÙÈÎÔÜ ÚfiÏÔ˘ Ôf ‰È·‰Ú·Ì¿ÙÈ˙·Ó Ôî ÊÈÏfiÏÔÁÔÈ («ÁÚ·ÌÌ·ÙÈÎÔ›») ÌÂÙ·Íf ÙáÓ ‰È·ÓÔÔ˘-
Ì¤ÓˆÓ. ^√ º›ÏˆÓ ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖ Ùd˜ ÌÂıfi‰Ô˘˜ ÙÔ˘˜, Ùd˜ ÚÔÛ·ÚÌfi˙ÂÈ ¬Ìˆ˜ ÛÙÔf˜ ‰ÈÎÔ‡˜
ÙÔ˘ âÍËÁËÙÈÎÔf˜ ÛÎÔÔ‡˜. ^∏ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÛÙe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ ÙË˜ Û˘˙ËÙÄ
≤Ó· Ù¤ÙÔÈÔ ·Ú¿‰ÂÈÁÌ·: ≤Ó· àfiÛ·ÛÌ· àe Ùe ¶ÂÚd ÁÂÓ¤ÛÂˆ˜ ò∞‚ÂÏ, Ùe ïÔÖÔ ·ÚÔ˘-
ÛÈ¿˙ÂÈ ÌÂÁ¿ÏÂ˜ ïÌÔÈfiÙËÙÂ˜ Ìb Ùe \√ÓÔÌ·ÛÙÈÎe ÙÔÜ ¶ÔÏ˘‰Â‡ÎË.
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\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ≤Ó· àÎfiÌË ôÚıÚÔ ÙÉ˜ Anna Maria Schwemer, ÛÙe ïÔÖÔ ì Û˘ÁÁÚ·Ê¤-
·˜ Û˘˙ËÙÄ ÙcÓ â·Ó¿ÛÙ·ÛË ÙáÓ \πÔ˘‰·›ˆÓ ÙÉ˜ ∞åÁ‡ÙÔ˘, ÙÉ˜ ∫˘Ú‹ÓË˜ Î·d ÙÉ˜ ∫‡ÚÔ˘
ÛÙa ¯ÚfiÓÈ· ÙÔÜ ∆Ú·˚·ÓÔÜ Î·d Ùd˜ Û˘Ó¤ÂÈÂ˜ Ôf ·éÙc Âr¯Â ÛÙcÓ åÔ˘‰·˚Îc ‰È·ÛÔÚa ÙÉ˜
ÂÚÈÔ¯É˜. √î ôÏÏÔÙÂ ÂéËÌÂÚÔÜÛÂ˜ åÔ˘‰·˚Îb˜ ÎÔÈÓfiÙËÙÂ˜ àÊ·Ó›ÛÙËÎ·Ó Î·d ÌfiÓÔ ≤Ó· Ì¤-
ÚÔ˜ ÙÔ˘˜, ÛÙcÓ \∞ÏÂÍ¿Ó‰ÚÂÈ·, ‰È·ÛÒıËÎÂ. ∆a ‰‡Ô ÙÂÏÂ˘Ù·Ö· ôÚıÚ· ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ
ö¯Ô˘Ó ó˜ ı¤Ì· ÙÔ˘˜ Ùc ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc \∞ÏÂÍ¿Ó‰ÚÂÈ· ÙáÓ ÚÒÙˆÓ ÌÂÙ·¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎáÓ
·åÒÓˆÓ. ∂å‰ÈÎfiÙÂÚ· ÛÙe ÚáÙÔ àe ·éÙa ï Ralf Alexander Sedlak («Klemens - ein
christlicher Autor in Alexandria») Û˘˙ËÙÄ Ùe öÚÁÔ ÙÔÜ ∫Ï‹ÌÂÓÙÔ˜ ÙÔÜ \∞ÏÂÍ·Ó‰Ú¤ˆ˜
™ÙÚˆÌ·ÙÂÖ˜ Î·d ÙcÓ âÎÏÂÎÙÈÎc Ì¤ıÔ‰Ô Ôf ˘îÔıÂÙÂÖ Ûb ·éÙe ï âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎe˜ Û˘ÁÁÚ·-
Ê¤·˜. ∫·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ·éÙe Ùe öÚÁÔ ÙÔÜ ∫Ï‹ÌÂÓÙÔ˜ âÓ·ÚÌÔÓ›˙ÂÙ·È àfiÏ˘Ù· Ìb ÙeÓ ÏÔ˘-
Ú·ÏÈÛÌe ÙÉ˜ ˙ˆÉ˜ ÙÉ˜ \∞ÏÂÍ¿Ó‰ÚÂÈ·˜. ^√ \øÚÈÁ¤ÓË˜, ì ™¯ÔÏ‹ ÙÔ˘ Î·ıg˜ Î·d ì âÓ·ÓÙ›ÔÓ
ÙÔ˘ ÔÏÂÌÈÎc ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÔÜ ëfiÌÂÓÔ˘ ôÚıÚÔ˘ («Schola animarum. Bildung und
Religion in der Schule des Origenes»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔ˘ Peter Gemeinhardt ÍÂÎÈÓÄ
àe ÙeÓ ¶ÚÔÛÊˆÓËÙÈÎe ÏfiÁÔ Âå˜ \øÚÈÁ¤ÓËÓ ÙÔÜ êÁ. °ÚËÁÔÚ›Ô˘ ÙÔÜ £·˘Ì·ÙÔ˘ÚÁÔÜ
ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ Ùc Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf ‰·ÛÎ¿ÏÔ˘ Î·d Ì·ıËÙÉ Î·ıg˜ Î·d Ùe Úfi-
ÁÚ·ÌÌ· ÛÔ˘‰áÓ ÛÙc ™¯ÔÏc ÙÔÜ ÚÒÙÔ˘. ∫·Ù·Ï‹ÁÂÈ ÛÙcÓ ÎÚÈÙÈÎc Ôf àÛÎ‹ıËÎÂ âÓ·-
ÓÙ›ÔÓ ÙáÓ èÚÈÁÂÓÈÎáÓ ı¤ÛÂˆÓ, Ùd˜ ïÔÖÂ˜ ¬Ìˆ˜ ıÂˆÚÂÖ ¬ÙÈ ÂrÓ·È ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎb˜ ÁÈa
ÙcÓ ÚÒÈÌË ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc \∞ÏÂÍ¿Ó‰ÚÂÈ·.

∑eitschrift für die alttestamentliche Wissenchaft (ÙfiÌÔ˜ 123, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2011)

™Ùe ÚáÙÔ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÁÈa Ùe ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÔÓÙ·È 8 ÌÂÏ¤ÙÂ˜
Û¯ÂÙÈÎa Ìb ˙ËÙ‹Ì·Ù· îÛÙÔÚ›·˜ ÙÉ˜ ¶·Ï·ÈÄ˜ ¢È·ı‹ÎË˜ Î·d ëÚÌËÓÂ›·˜ âÈÌ¤ÚÔ˘˜ ÂÚÈ-
ÎÔáÓ.

^∏ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÂrÓ·È ÙÔÜ Otto Kaiser («Der historische und der biblische König
Saul») ÎÈ àÔÙÂÏÂÖ Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ ÌÈÄ˜ âÎÙÂÓÔÜ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùe ÚfiÛˆÔ ÙÔÜ
™·ÔfÏ (Ùe ÚáÙÔ Âr¯Â ‰ËÌÔÛÈÂ˘ıÂÖ ÛÙe ÚÔËÁÔ‡ÌÂÓÔ ÙÂÜ¯Ô˜). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ·Ú·ÙË-
ÚÂÖ ¬ÙÈ ì ÌÔÚÊc ÙÔÜ îÛÙÔÚÈÎÔÜ ™·ÔfÏ ÎÚ‡‚ÂÙ·È Î¿Ùˆ àe ‰È¿ÊÔÚÂ˜ ÌÂÙ·ÁÂÓ¤ÛÙÂÚÂ˜
àÊËÁ‹ÛÂÈ˜ ÁÈa ·éÙfiÓ, Ôî ïÔÖÂ˜ ÙeÓ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙Ô˘Ó ¿ÓÙÔÙÂ Ûb ñÔ‰Â¤ÛÙÂÚË ı¤ÛË öÓ·-
ÓÙÈ ÙÔÜ ™·ÌÔ˘cÏ Î·d ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ÙÔÜ ¢·˘d‰ Î·d ÙÔÜ \πˆÓ¿ı·Ó. ª›· âÍ·›ÚÂÛË àÔÙÂ-
ÏÂÖ Ùe ∞ã ™·Ì. 31 Î·d Ùe µã ™·Ì. 1, 19-27 Ìb Ùe ÌÂÙ·ÁÂÓ¤ÛÙÂÚÔ ıÚÉÓÔ ÙÔ˘ ÁÈa ÙeÓ ™·ÔfÏ
Î·d ÙÔf˜ ÁÈÔ‡˜ ÙÔ˘. ^√ Michael B. Hundley, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Before YHWH at the
Entrance of the Tent of Meeting: A Study of Spatial and Conceptual Geography in the
Priestly Texts»), âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ îÂÚ·ÙÈÎc öÎÊÚ·ÛË ”‚’  ‹‘– Í‰ , «ì ÂúÛÔ‰Ô˜ ÙÉ˜ ™ÎËÓÉ˜ ÙÉ˜ Û˘-
Ó¿ÓÙËÛË˜», ÙcÓ ïÔ›· ÙcÓ Î·Ù·ÓÔÂÖ ñe Ùe Êá˜ ÙÉ˜ àÚ¯ÈÙÂÎÙÔÓÈÎÉ˜ ıÂˆÚ›·˜ Î·d Ú·-
ÎÙÈÎÉ˜ ÛÙcÓ àÚ¯·›· \∂ÁÁf˜ \∞Ó·ÙÔÏ‹. \∂ÎÙe˜ ÙÔÜ ¬ÙÈ ‰ËÏÒÓÂÈ ≤Ó· Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ àÚ¯È-
ÙÂÎÙÔÓÈÎe ÙÌÉÌ· Ûb ≤Ó· Ó·fi, Ù·˘Ùfi¯ÚÔÓ· ì ÂúÛÔ‰Ô˜ ÛÙcÓ ÛÎËÓc àÓÙÈÚÔÛˆÂ‡ÂÈ âÎÂÖÓÔ
Ùe ÛËÌÂÖÔ ÛÙe ïÔÖÔ öÓ·˜ ÎÔÈÓe˜ ıÓËÙe˜ ÌÔÚÂÖ Óa öÚıÂÈ âÁÁ‡ÙÂÚ· ÛÙe £Âfi, ÛÙe Î·ÙÒ-
ÊÏÈ ÙÉ˜ ÚÔÛˆÈÎÉ˜ ÙÔ˘ Î·ÙÔÈÎ›·˜, ¬Ô˘ ï ÔéÚ·Óe˜ Û˘Ó·ÓÙÄ Ùc ÁÉ. 

∆e ı¤Ì· ÙÉ˜ ëfiÌÂÓË˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ («The Tradition of Ketib/Qere and its Relation to
the Septuagint Text of II Samuel») ö¯ÂÈ Óa Î¿ÓÂÈ Ìb ÙcÓ ÎÚÈÙÈÎc ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Î·d Âå‰È-
ÎfiÙÂÚ· Ìb Ùe ‰˘ÛÂ›Ï˘ÙÔ ˙‹ÙËÌ· ÙáÓ ÛËÌÂÈÒÛÂˆÓ Ketib/Qere ÛÙe Ì·ÛˆÚÈÙÈÎe ÎÂ›ÌÂ-
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ÓÔ Î·d Âå‰ÈÎfiÙÂÚ· Ìb Ùe âÚÒÙËÌ·, â¿Ó ·éÙb˜ Ôî ÛËÌÂÈÒÛÂÈ˜ ÚÔ¤Ú¯ÔÓÙ·È àe ÙÔf˜ ª·-
ÛˆÚ›ÙÂ˜ j â¿Ó ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa Û˘ÌÈÏ‹Ì·Ù· ·Ï·ÈfiÙÂÚˆÓ ÎÂÈÌÂÓÈÎáÓ ·Ú·‰fiÛÂˆÓ. ^√
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜, Jong-Hoon Kim, àÔÂÈÚÄÙ·È Óa à·ÓÙ‹ÛÂÈ ÛÙe âÚÒÙËÌ·
âÍÂÙ¿˙ÔÓÙ·˜ Ùc Û¯¤ÛË ÙÔ˘˜ Úe˜ Ùc ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË ÙáÓ √ã ÛÙe µã ™·ÌÔ˘‹Ï. ∫·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ
ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa ·Ï·ÈfiÙÂÚÂ˜ ·Ú·‰fiÛÂÈ˜ ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘, Ôî ïÔÖÂ˜ ¯·Ú·ÎÙËÚ›˙ÔÓÙ·È àe
ÙcÓ ÔÏ˘ÌÔÚÊ›· Î·d ÙcÓ âÏ·ÛÙÈÎfiÙËÙ¿ ÙÔ˘˜. ^√ Bernard Gosse, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Les
Levites, Jérémie et les Chroniques»), âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc Û¯¤ÛË ÙÔÜ ÚÔÊ‹ÙË \πÂÚÂÌ›· ÛÙe
ïÌÒÓ˘ÌÔ ‚È‚Ï›Ô Î·d Î˘Ú›ˆ˜ ÛÙd˜ ÂÚÈÎÔb˜ µã ÃÚÔÓ. 35, 25. 36, 12. 21. 22. ^√ Û˘ÁÁÚ·-
Ê¤·˜ ·Ú·ÙËÚÂÖ ¬ÙÈ ï ÚÔÊ‹ÙË˜ ÛÙe ‚È‚Ï›Ô ÙáÓ ÃÚÔÓÈÎáÓ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÙ·È Î·Ùa ÔÏf
Ìb ÛÙÔÈ¯ÂÖ· Ôf ı˘Ì›˙Ô˘Ó ÙeÓ ªˆ˘ÛÉ Î·d ÙÔf˜ §Â˘›ÙÂ˜. ò∂ÙÛÈ Ùe µã ÃÚÔÓ. 34, 30 ÏÂÈ-
ÙÔ˘ÚÁÂÖ ó˜ öÌÌÂÛË àÓ·ÊÔÚa ÛÙe \πÂÚ. 16, 5-6 Î·d Û˘Ó‰¤ÂÙ·È Î·d Ìb Ùe µã ÃÚÔÓ. 35, 25,
¬Ô˘ ÁÈa ÚÒÙË ÊÔÚa ÛÙe ‚È‚Ï›Ô àÓ·Ê¤ÚÂÙ·È ï ÚÔÊ‹ÙË˜.

™Ùe ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ ï John E. Anderson âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ ÔÚÂ›· àÓ¿Ù˘ÍË˜ ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤-
ÓÔ˘ ÙÔÜ \∞‚‚. 3 («Awaiting an Answered Prayer: The Development and
Reinterpretation of Habakkuk 3 in its Contexts») ÎÈ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ÌÔÚÔÜÓ Óa ‰È·-
ÎÚÈıÔÜÓ ÙÚ›· ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎa ÛÙ¿‰È· Û˘ÓÙ·ÎÙÈÎÉ˜ ·Ú¤Ì‚·ÛË˜ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓÔ: ≤Ó·˜ àÚ¯·ÖÔ˜
˘Ú‹Ó·˜ ıÂÔÊ¿ÓÂÈ·˜, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· Ì›· „·ÏÌÈÎc ·Ú¤Ì‚·ÛË àe ÙcÓ ÚÒÈÌË ÂÚÛÈÎc
ÂÚ›Ô‰Ô, ì ÔÔ›· ÌÂÙ·ÌÔÚÊÒÓÂÈ ÙcÓ ıÂÔÊ¿ÓÂÈ· Ûb ≤Ó· „·ÏÌe ıÚÉÓÔ Úe˜ ÙeÓ °È·¯‚¤
Î·d Ù¤ÏÔ˜ Ûb ≤Ó· ÙÚ›ÙÔ ÛÙ¿‰ÈÔ ì ÂåÛ·ÁˆÁc ÙÔÜ çÓfiÌ·ÙÔ˜ ÙÔÜ \∞‚‚·ÎÔfÌ Î·d ì ¯Ú‹ÛË
ÁÏÒÛÛ·˜ Ôf ı˘Ì›˙ÂÈ ÙeÓ \πˆ‹Ï. ∆ÒÚ· Ùe ÚÔËÁÔ‡ÌÂÓÔ ·Ú¿ÔÓÔ Úe˜ ÙeÓ °È·¯‚b ÌÂ-
Ù·ÙÚ¤ÂÙ·È Ûb ıÂ›· ‰È·‚Â‚·›ˆÛË ¬ÙÈ ì µ·‚˘ÏÒÓ· ‰bÓ ı· ·Ú·ÌÂ›ÓÂÈ àÙÈÌÒÚËÙË. ^√
ÚfiÏÔ˜ ÙÔÜ §Â‚È¿ı·Ó Î·d ÙÔÜ Behemot ÛÙcÓ àÓ¿Ù˘ÍË ÙÉ˜ âÈ¯ÂÈÚËÌ·ÙÔÏÔÁ›·˜ ÛÙa \πÒ‚
38-42 àÔÙÂÏÂÖ Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ Ferdinand Ahuis («Behemot, Leviatan und der
Mensch in Hiob 38-42»). ∫·d Ôî ‰‡Ô ‰bÓ àÔÙÂÏÔÜÓ âÓÛ·ÚÎÒÛÂÈ˜ ÙÉ˜ ÌÂÁ·ÏÔÚ¤ÂÈ·˜
ÙÔÜ °È·¯‚¤, àÏÏa ñfiÎÂÈÓÙ·È ÎÈ âÎÂÖÓÔÈ Ûb ·éÙ‹Ó. ^∂ÔÌ¤Óˆ˜ Î˘ÚÈ·Ú¯ÒÓÙ·˜ Ûb ·éÙa Ùa
‰‡Ô Ù¤Ú·Ù· ï °È·¯‚b àÔ‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ ÙcÓ àÁ¿Ë ÙÔ˘ ÁÈa ÙÔf˜ àÓıÚÒÔ˘˜. ^√ ÏfiÁÔ˜ ÙÔÜ
°È·¯‚b â‰á ıa Ú¤ÂÈ Óa Î·Ù·ÓÔËıÂÖ ó˜ à¿ÓÙËÛË ÛÙe ·Ú¿ÔÓÔ ÙÔÜ \πg‚ ÛÙa ÎÂÊ. 3
Î·d 29-31. ^√ Israel Finkelstein ÛÙe ôÚıÚÔ, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Rehoboam's Fortified
Cities (II Chr. 11,5-12): A Hasmonean Reality?»), ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÎÂÈÌÂÓÈÎb˜, àÚ¯·ÈÔÏÔ-
ÁÈÎb˜ Î·d ÁÂˆÁÚ·ÊÈÎb˜ ÏËÚÔÊÔÚ›Â˜, Ôî ïÔÖÂ˜ ÙeÓ ï‰ËÁÔÜÓ ÛÙe Û˘Ì¤Ú·ÛÌ· ¬ÙÈ ï Î·-
Ù¿ÏÔÁÔ˜ ÙáÓ ç¯˘ÚˆÌ¤ÓˆÓ àe ÙeÓ ƒÔ‚ÔaÌ fiÏÂˆÓ ÛÙe µã ÃÚÔÓ. 11, 5-12 ‰bÓ àÓÙ·Ô-
ÎÚ›ÓÂÙ·È ÛÙcÓ Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ· ÙÉ˜ \∂Ô¯É˜ ÙÔÜ ™È‰‹ÚÔ˘, àÏÏa Ù·ÈÚÈ¿˙ÂÈ Î·Ï‡ÙÂÚ· ÛÙcÓ
âÔ¯c ÙáÓ ^∞ÛÌÔÓ·›ˆÓ, úÛˆ˜ ÛÙa ¯ÚfiÓÈ· ÙÔÜ \πˆ¿ÓÓË ÙÔÜ ^ÀÚÎ·ÓÔÜ (‚ã Ì. ÙÔÜ 2Ô˘ ·å.
.Ã.). ™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ ÙÔ˘ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘˙ËÙÄ ÙÔf˜ îÛÙÔÚÈÎÔf˜ Ïfi-
ÁÔ˘˜ Ôf ÌÔÚÂÖ Óa ï‰‹ÁËÛ·Ó ÛÙc Û‡ÓÙ·ÍË ·éÙÔÜ ÙÔÜ Î·Ù·ÏfiÁÔ˘. ™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂ-
Ï¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ («Jeremia und das Tofet. Bemerkungen zur grammatischen
Interpretation von Jer. 19,11-12») ï Johannes Schiller àÓ·Ï‡ÂÈ Û˘ÓÙ·ÎÙÈÎa Î·d ÁÚ·Ì-
Ì·ÙÈÎa ÙcÓ ÂÚÈÎÔc \πÂÚ. 19, 11-12 Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ÛÙe Û˘Ì¤Ú·ÛÌ· ¬ÙÈ â‰á ‰bÓ Úfi-
ÎÂÈÙ·È ÁÈa Ì›· Û˘Ì‚ÔÏÈÎc Ú¿ÍË Ôf àÊÔÚÄ ÛÙcÓ \πÂÚÔ˘Û·Ï‹Ì, àÏÏa Î·Ùa ÙeÓ Û˘ÁÁÚ·-
Ê¤· â‰á ì àÓ·ÊÔÚa Á›ÓÂÙ·È ÛÙcÓ Tophet.
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Zeitschrift für antikes Christentum (ÙfiÌÔ˜ 14, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2010)

™Ùe ·ÚeÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÔÓÙ·È çÎÙg ÌÂÏ¤ÙÂ˜ Û¯ÂÙÈÎa Ìb ˙ËÙ‹Ì·-
Ù· ÙÔÜ àÚ¯¤ÁÔÓÔ˘ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ Î·d ÙÉ˜ àÚ¯·›·˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ÁÚ·ÌÌ·ÙÂ›·˜.

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË («“Streck dich nicht mit einer Verheirateten zum Weingelage
hin” (Sir 9,9a) Edition von P. Vindob. K. 9670») ï Hans Förster âÎ‰›‰ÂÈ Î·d Û¯ÔÏÈ¿˙ÂÈ
Ùe àfiÛ·ÛÌ· ÌÈÄ˜ ïÌÈÏ›·˜ ÛÙa ÎÔÙÈÎ¿, Ùe ïÔÖÔ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙeÓ ÂÈÚ·ÛÌe ëÓe˜
àÓıÚÒÔ˘ àe Ùc Á˘Ó·ÖÎ· ÙÔÜ Û˘ÓÂÙ·›ÚÔ˘ ÙÔ˘ Î·d ÙeÓ ·Ú·ÏÏËÏ›˙ÂÈ Ìb âÎÂÖÓÔÓ ÙÔÜ
\πˆÛcÊ àe Ùc Á˘Ó·ÖÎ· ÙÔÜ ¶ÂÙÂÊÚÉ. ^øÛÙfiÛÔ ì îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ ïÌÈÏ›·˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ àÔ-
ÎÏ›ÛÂÈ˜ àe Ùc ‚È‚ÏÈÎ‹. \∞e ·éÙa Ùa ÛÙÔÈ¯ÂÖ· ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘ÌÂÚ·›ÓÂÈ ¬ÙÈ ÚfiÎÂÈ-
Ù·È ÁÈa ÌÈa ïÌÈÏ›· Ô˘ ÂúÙÂ ÙÈÌÄ ÙeÓ àÚ¯¿ÁÁÂÏÔ °·‚ÚÈ‹Ï, ï ïÔÖÔ˜ ‰È·‰Ú·Ì·Ù›˙ÂÈ Î¿-
ÔÈÔ ÚfiÏÔ ÛÙcÓ îÛÙÔÚ›·, ÂúÙÂ â·ÈÓÂÖ Ùc Û˘ÌÂÚÈÊÔÚa ëÓe˜ Ù›ÌÈÔ˘ àÓıÚÒÔ˘. ™Ùc Û˘Ó-
¤¯ÂÈ· ì Emanuele Castelli âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe ı¤Ì· ÙÔÜ Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÙÔÜ öÚÁÔ˘ ¶ÂÚd ÙÔÜ ·ÓÙe˜
(De universo), Ùe ïÔÖÔ Î·Ùa ÙcÓ àÚ¯·ÈfiÙËÙ· àÔ‰fiıËÎÂ âÛÊ·ÏÌ¤Ó· ÛÙeÓ ºÏ¿‚ÈÔ \πÒ-
ÛËÔ. ªÂÙa àe Û‡ÁÎÚÈÛË Ìb ‰È¿ÊÔÚ· ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÉ˜ àÚ¯·ÈfiÙËÙ·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ï Û˘Á-
ÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔ˘ ÂrÓ·È ï ú‰ÈÔ˜ Ìb âÎÂÖÓÔÓ ÙÉ˜ Refutatio. ∆e ÎÂ›ÌÂÓÔ ·éÙe qÙ·Ó öÚÁÔ ÙÔÜ Û¯È-
ÛÌ·ÙÈÎÔÜ âÈÛÎfiÔ˘ ƒÒÌË˜ ∫·ÏÏ›ÛÙÔ˘ (217-222) Î·d ÁÈ\ ·éÙe Ùe ÏfiÁÔ ì Refutatio àÔ-
‰fiıËÎÂ ÛÙeÓ \øÚÈÁ¤ÓË. °Èa ÙeÓ ú‰ÈÔ ÏfiÁÔ Ê·›ÓÂÙ·È ¬ÙÈ Ùe öÚÁÔ ¶ÂÚd ·ÓÙe˜ àÔ‰fiıËÎÂ
ÛÙeÓ \πÒÛËÔ.

^√ ÙÚfiÔ˜ Ôf Ùa àÚ¯·Ö· Ì·ÚÙ˘ÚÔÏfiÁÈ· ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙Ô˘Ó ÙÔf˜ Ì¿ÚÙ˘ÚÂ˜ àÔÙÂÏÂÖ Ùe
ı¤Ì· ÙÉ˜ ëfiÌÂÓË˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ («Der frühchristliche Märtyrer und der stoische Weise.
Eine topologische Untersuchung»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙË˜, Jörg Trelenberg, ·Ú·ÙËÚÂÖ
¬ÙÈ Ûb ·éÙa Ùa ÎÂ›ÌÂÓ· Ôî Ì¿ÚÙ˘ÚÂ˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÔÓÙ·È ¬ˆ˜ Ôî ™ÙˆÈÎÔd ÊÈÏfiÛÔÊÔÈ Î·d
ı¤ÙÂÈ Ùe âÚÒÙËÌ· ÙÉ˜ Èı·ÓÉ˜ ÊÈÏÔÏÔÁÈÎÉ˜ âÍ¿ÚÙËÛ‹˜ ÙÔ˘˜ àe Ùa ÛÙˆÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ·. £Â-
ˆÚÂÖ ¬ÙÈ ·éÙe Ùe âÚÒÙËÌ· ÌÔÚÂÖ Óa ö¯ÂÈ ÔÏÏb˜ ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎb˜ à·ÓÙ‹ÛÂÈ˜, Ôf Î˘Ì·›-
ÓÔÓÙ·È àe ÙcÓ àÔ‰Ô¯c ÌÈÄ˜ Ï‹ÚÔ˘˜ âÍ¿ÚÙËÛË˜ ÙÉ˜ Ì·ÚÙ˘ÚÔÏÔÁÈÎÉ˜ ·Ú¿‰ÔÛË˜ àe
Ùc ÛÙˆÈÎ‹, Ì¤¯ÚÈ ÙcÓ Ï‹ÚË àÓÂÍ·ÚÙËÛ›· àe âÎÂ›ÓËÓ. \∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ
Lincoln Blumell («A Note on Dionysius of Alexandria’s Letter to Novatian in Light
of Third-Century Papyri») ÛÙcÓ ïÔ›· âÍÂÙ¿˙ÂÙ·È Î·Ùa fiÛÔ ì âÈÛÙÔÏc ÙÔÜ âÈÛÎfiÔ˘
¢ÈÔÓ˘Û›Ô˘ \∞ÏÂÍ·Ó‰ÚÂ›·˜ Úe˜ ÙeÓ ¡Ô‚·ÙÈ·Óe, ÙcÓ ïÔ›· ‰È·ÛÒ˙ÂÈ ï ∂éÛ¤‚ÈÔ˜ ∫·È-
Û·ÚÂ›·˜ ÛÙe ≤ÎÙÔ ‚È‚Ï›Ô ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ ^πÛÙÔÚ›·˜, ÂrÓ·È ÁÓ‹ÛÈ·. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜
Û˘ÁÎÚ›ÓÂÈ ·éÙe Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb àÓ¿ÏÔÁ· âÈÛÙÔÏÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ· –¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎa Î·d Ì‹– Ûb ·-
‡ÚÔ˘˜ ÙÉ˜ ∞åÁ‡ÙÔ˘  Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ÛÙe Û˘Ì¤Ú·ÛÌ· ¬ÙÈ ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa ÁÓ‹ÛÈÔ ÎÂ›-
ÌÂÓÔ.

^√ Anthony Dupont ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («The Prayer Theme in Augustine’s Sermones
ad Populum at the Time of the Pelagian Controversy: A Pastoral Treatment of a Focal
Point of his Doctrine of Grace» âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ìb ÙeÓ ïÔÖÔ àÓÙÈÌÂÙˆ›˙ÂÈ Ùe ˙‹-
ÙËÌ· ÙÉ˜ ÚÔÛÂ˘¯É˜ ï î. ∞éÁÔ˘ÛÙÖÓÔ˜ ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ àÓÙÈÂÏ·ÁÈ·ÓÉ˜ ÔÏÂÌÈÎÉ˜ ÙÔ˘
ÛÙe öÚÁÔ ÙÔ˘ Sermones ad populum. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ·Ú·ÙËÚÂÖ Ò˜ ï ∞éÁÔ˘ÛÙÖÓÔ˜
¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖ ÙcÓ ÚÔÛÂ˘¯c Ì¤Û· Ûb ·éÙcÓ Ùc Û˘Ó¿ÊÂÈ· ÁÈa Ó· ÙÔÓ›ÛÂÈ àe Ùc Ì›· ÙcÓ
êÌ·ÚÙˆÏfiÙËÙ· ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘ Î·d àe ÙcÓ ôÏÏË Ùc ¯¿ÚË ÙÔÜ £ÂÔÜ Úe˜ ÙeÓ êÌ·ÚÙˆÏe
ôÓıÚˆÔ. ∆e ı¤Ì· ÙÉ˜ ëfiÌÂÓË˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÂrÓ·È ï ÙÚfiÔ˜ Ìb ÙeÓ ïÔÖÔ ÚÔÛÏ‹ÊıËÎÂ ì
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‰È‰·ÛÎ·Ï›· Î·d ì ˙ˆc ÙÔÜ î. ∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘ àe ÙÔf˜ ÌÂÙ·ÁÂÓ¤ÛÙÂÚÔ˘˜ («Alium sub meo
nomine: Augustine between His Own Self-Fashioning and His Later Reception»). ^∏
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜, Karla Pollmann, ·Ú·ÙËÚÂÖ g˜ ï âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎe˜ ôÓ‰Ú·˜ Âr¯Â Û˘ÓÂ›‰Ë-
ÛË ÙÉ˜ ÔÏ˘ÌÔÚÊ›·˜ ÙáÓ ÙÚfiˆÓ ÚfiÛÏË„‹˜ ÙÔ˘ Î·d ÚÔÛ¿ıËÛÂ Óa ÂÚÈÔÚ›ÛÂÈ ·éÙe
Ùe âÓ‰Â¯fiÌÂÓÔ Ìb Ùe öÚÁÔ ÙÔ˘ Confessiones, ¬Ô˘ ·ÚÔ˘Û›·˙Â Ùc ˙ˆ‹ ÙÔ˘ Î·d Ìb Ùe
öÚÁÔ ÙÔ˘ Retractationes, ÛÙe ïÔÖÔ ÚÔÛ·ıÔÜÛÂ Óa âÏ¤ÁÍÂÈ ÙÔf˜ Èı·ÓÔf˜ ‰È·ÊÔÚÂ-
ÙÈÎÔf˜ ÙÚfiÔ˘˜ ÚfiÛÏË„Ë˜ ÙÔÜ öÚÁÔ˘ ÙÔ˘. ^∏ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ â›ÛË˜ âÍÂÙ¿˙ÂÈ fiÛÔ âÈ-
Ù˘¯b˜ qÙ·Ó ·éÙe Ùe âÁ¯Â›ÚËÌ· ÙÔÜ ∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘. ªb àÊÔÚÌc Ùe ‚›Ô ÙÉ˜ ªÂÏ·Ó›·˜ ÙÉ˜
¡ÂÒÙÂÚË˜ Ôî Û˘ÁÁÚ·ÊÂÖ˜ ÙÉ˜ ÙÂÏÂ˘Ù·›·˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜, Roberto Alciati Î·d
Mariachiara Giorda, âÍÂÙ¿˙Ô˘Ó Ùd˜ ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎb˜ ÌÔÚÊb˜ àÛÎËÙÈÎÉ˜ ˙ˆÉ˜ Ùd˜ ïÔÖÂ˜
‰ÔÎ›Ì·ÛÂ ì ªÂÏ·Ó›· («Possessions and Asceticism: Melania the Younger and her
slow way to Jerusalem»). \∂ÍÂÙ¿˙Ô˘Ó Ùd˜ ‚·ı‡ÙÂÚÂ˜ ÔåÎÔÓÔÌÈÎ¤˜, ÓÔÌÈÎb˜ Î·d ıÂÔÏÔ-
ÁÈÎb˜ âÈÙÒÛÂÈ˜ Ôf ö¯ÂÈ ì Î¿ıÂ ÌÔÚÊc ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Óa Î·Ù·ÓÔËıÂÖ ì Ì·ÎÚa ÔÚÂ›·
ÙÉ˜ ªÂÏ·Ó›·˜ Úe˜ ÙcÓ \πÂÚÔ˘Û·Ï‹Ì. 

Zeitschrift für Theologie und Kirche (ÙfiÌÔ˜ 108, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2011)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ («Wenn das Gesetz nicht gesagt hätte ... Röm 7,7b
und antike Äu‚erungen zu paradoxen Wirkungen von Gesetzen») ï Stefan Krauter
Û¯ÔÏÈ¿˙ÂÈ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎa Ùe ƒˆÌ. 7, 7‚. ™˘Ó‰¤ÂÈ Ùc ı¤ÛË ÙÔÜ àÔÛÙfiÏÔ˘ ¶·‡ÏÔ˘ âÎÂÖ ¬ÙÈ
ï ¡fiÌÔ˜ ÔéÛÈ·ÛÙÈÎa ï‰‹ÁËÛÂ ÙÔf˜ àÓıÚÒÔ˘˜ ÛÙcÓ àÎÚ·Û›· Ìb ≤Ó· ÁÓˆÛÙe àÍ›ˆÌ·
ÙÉ˜ àÚ¯·›·˜ äıÈÎÉ˜ ÊÈÏÔÛÔÊ›·˜: Ôî à·ÁÔÚÂ‡ÛÂÈ˜ ÌÔÚÔÜÓ Óa ö¯Ô˘Ó Ùa àÓÙ›ıÂÙ· àÔ-
ÙÂÏ¤ÛÌ·Ù· Î·d Óa ï‰ËÁ‹ÛÔ˘Ó ÙeÓ ôÓıÚˆÔ ÛÙcÓ ·Ú¿‚·ÛË. ^∏ Dorothea
Wendebourg, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Ìb Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙÉ˜ âÎ‰›ˆÍË˜ ëÎ·ÙÔÌÌ˘Ú›ˆÓ °ÂÚ-
Ì·ÓáÓ àe Ùd˜ ¯áÚÂ˜ ÙÉ˜ \∞Ó·ÙÔÏÈÎÉ˜ ∂éÚÒË˜ Î·d ÙÉ˜ âÁÎ·Ù¿ÛÙ·Û‹˜ ÙÔ˘˜ ó˜ ÚÔ-
ÛÊ‡ÁˆÓ Ï¤ÔÓ ÛÙc °ÂÚÌ·Ó›· Î·Ùa Ùe ¢Â‡ÙÂÚÔ ¶·ÁÎfiÛÌÈÔ ¶fiÏÂÌÔ j àÌ¤Ûˆ˜ ÌÂÙa àe
·éÙfiÓ. ªb àÊÔÚÌc ·éÙcÓ ÙcÓ Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ· ì Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘˙ËÙÄ Ùc ÛÙ¿ÛË ÙÉ˜
∂é·ÁÁÂÏÈÎÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ à¤Ó·ÓÙÈ Ûb ·éÙe Ùe ˙‹ÙËÌ· Î·d Ùe ıÂÔÏÔÁÈÎe ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ
Ôf ö‰ˆÛÂ ÛÙe Úfi‚ÏËÌ· ÙÉ˜ ÚÔÛÊ˘ÁÈÄ˜. ^ÀÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ÂrÓ·È à·Ú·›ÙËÙË ì àÔ-
Î·Ù¿ÛÙ·ÛË ÌÈÄ˜ âÎÎÏËÛÈÔÎÂÓÙÚÈÎÉ˜ ÔÏÈÙÈÛÌÈÎÉ˜ ÌÓ‹ÌË˜ Ôf Ó· Û˘ÌÂÚÈÏ·Ì‚¿ÓÂÈ Î·d
ÙcÓ ÏÔ‡ÛÈ· ÎÏËÚÔÓÔÌÈa ÙÔÜ àÓ·ÙÔÏÈÎÔÁÂÚÌ·ÓÈÎÔÜ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÛÌÔÜ. 

^∏ Û˘˙‹ÙËÛË ÁÈa Ùc Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf ÏÔ˘ıËÚ·ÓÈÎÔÜ Î·d ÌÂÙ·ÚÚ˘ıÌÈÛÌ¤ÓÔ˘ ÚÔÙÂÛÙ·-
ÓÙÈÛÌÔÜ Î·Ùa Ùe 19Ô ·å. àÔÙÂÏÂÖ Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ Martin Laube, Ôf àÎÔÏÔ˘-
ıÂÖ («“Innere Differenzen des religiösen Lebens” Die Debatte um das Verhältnis von
lutherischem und reformiertem Protestantismus im 19. Jahrhundert»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜
âÓÙÔ›˙ÂÈ Ùc ‰È·ÊÔÚa ÛÙcÓ ≈·ÚÍË ÌÈÄ˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÉ˜ ñÔÎÂÈÌÂÓÈÎfiÙËÙ·˜. √î ıÂÔÏfi-
ÁÔÈ Ôf âÓÂÏ¿ÎËÛ·Ó Ûb ·éÙcÓ Ùc Û˘˙‹ÙËÛË (Alexander Schweizer, Ferdinand
Christian Baur Î·d Matthias Schneckenburger) Î·ÙfiÚıˆÛ·Ó Óa Ê¤ÚÔ˘Ó ÛÙe ÚÔÛÎ‹-
ÓÈÔ Ùc ‰ÔÁÌ·ÙÈÎc ó˜ à·Ú·›ÙËÙÔ Ì¤ÛÔ ·éÙÔÚÔÛ‰ÈÔÚÈÛÌÔÜ ÙáÓ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎáÓ ïÌ¿-
‰ˆÓ. ^√ Dietz Lange, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, Û˘˙ËÙÄ ÙcÓ ÂÚd âÎÎÏËÛ›·˜ àÓÙ›ÏË„Ë ÙÔÜ °ÂÚÌ·-
ÓÔÜ ıÂÔÏfiÁÔ˘ Gerhard Ebeling («Kirche im Zeichen der Zwei-Reiche-Lehre Ein
Beitrag zur Ekklesiologie Gerhard Ebelings»). ^√ Ebeling ÛÙcÓ ÂÚd âÎÎÏËÛ›·˜ ı¤ÛË
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ÙÔ˘ ö‰ˆÛÂ Î˘Ú›ˆ˜ öÌÊ·ÛË ÛÙcÓ ÎÔÈÓˆÓ›· ÙáÓ ÈÛÙáÓ ó˜ àÔ‰ÂÎÙáÓ ÙÔÜ ÏfiÁÔ˘ ÙÔÜ £Â-
ÔÜ. ÀîÔıÂÙÂÖ ‚¤‚·È· Ùc ı¤ÛË ÙÔÜ §Ô˘ı‹ÚÔ˘ ÁÈa Ù›˜ «‰‡Ô âÍÔ˘Û›Â˜», ÂrÓ·È ¬Ìˆ˜ å‰È·›-
ÙÂÚ· âÈÊ˘Ï·ÎÙÈÎe˜ à¤Ó·ÓÙÈ ÛÙc ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›· ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ó˜ ıÂÛÌÔÜ. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤-
·˜ ÈÛÙÂ‡ÂÈ ¬ÙÈ ·éÙb˜ Ôî ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ Ebeling ÌÔÚÔÜÓ Óa ö¯Ô˘Ó ÙcÓ ·Í›· ÙÔ˘˜ Ûb Ì›·
âÔ¯c Ôf Ôî âÎÎÏËÛ›Â˜ àÂÈÏÔÜÓÙ·È àe ÙcÓ ñbÚ-âÎÎÔÛÌ›ÎÂ˘ÛË. ™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ
ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ì Julia Koll Û˘˙ËÙÄ Ùe Úfi‚ÏËÌ· ÙÉ˜ ‰È·Ù‹ÚËÛË˜ ÙÉ˜ âÎÎÏËÛÈÔÏÔ-
ÁÈÎÉ˜ ÔÈfiÙËÙ·˜ ÙáÓ Ï·ÙÚÂ˘ÙÈÎáÓ Û˘Ó¿ÍÂˆÓ ÙÉ˜ ∫˘ÚÈ·ÎÉ˜ ÛÙeÓ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎe ¯áÚÔ
(«Gott interaktiv: Gottesdienstliche Beteiligung zwischen Anspruch und
Wirklichkeit»). \∞ÍÈÔÔÈÒÓÙ·˜ Ùa ÔÚ›ÛÌ·Ù· ÙÉ˜ ıÂˆÚ›·˜ ÙÉ˜ àÏÏËÏÂ›‰Ú·ÛË˜ Î·d ÙÉ˜
‰È·‰Ú·ÛÙÈÎfiÙËÙ·˜, ì Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ïÚ›˙ÂÈ Ùc Û˘ÌÌÂÙÔ¯c ÛÙcÓ ÎÔÈÓfiÙËÙ· ó˜ ·ÚÔ˘Û›·,
âÓÂÚÁe ‰Ú¿ÛË Î·d àÓ¿Ù˘ÍË àÌÔÈ‚·›ˆÓ Û¯¤ÛÂˆÓ Ìb Ùa ñfiÏÔÈ· Ì¤ÏË ÙË˜. 

Evangelische Theologie (ÙfiÌÔ˜ 71, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2011)

∆a ‰‡Ô ÚáÙ· ôÚıÚ· ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ú·ÁÌ·ÙÂ‡ÔÓÙ·È Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙÉ˜ ÏÂÁfiÌÂÓË˜ «‰È·-
ÔÏÈÙÈÛÌÈÎÉ˜» / «‰È·ÔÏÈÙÈÛÌÈÎÉ˜» ıÂÔÏÔÁ›·˜, âÓá Ùa ñfiÏÔÈ· ö¯Ô˘Ó ó˜ ı¤Ì· ÙÔ˘˜
˙ËÙ‹Ì·Ù· ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ Î·d Ú·ÎÙÈÎÉ˜. ™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ («Interkultu-
relle Theologie als interreligiöse Theologie») ï Perry Schmidt-Leukel àÓÙÈ·Ú·‚¿ÏÏÂÈ
ÙcÓ àÎ·‰ËÌ·˚Îc ıÂÔÏÔÁ›· Úe˜ Ù‹ «‰È·ıÚËÛÎÂÈ·Î‹» ıÂÔÏÔÁ›· Î·d ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì
‰Â‡ÙÂÚË ÌÔÚÂÖ Óa àÔÙÂÏ¤ÛÂÈ Ùe Ì¤ÏÏÔÓ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜, Î·ıg˜ ÂrÓ·È Ûb ı¤ÛË Óa ÍÂÂ-
Ú¿ÛÂÈ Ùa ÛÙÂÓa ¬ÚÈ· ÌÈÄ˜ Î·ı·Úa ïÌÔÏÔÁÈ·ÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜. ¶·Ú·ÙËÚÂÖ ¬ÙÈ ·éÙc õ‰Ë
âÊ·ÚÌfi˙ÂÙ·È Ûb ÔÏÏb˜ ÂÚÈÔ¯b˜ ÙÉ˜ Û‡Á¯ÚÔÓË˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ Î·d àÓ·Ù‡ÛÛÂÈ ó˜ ıÂÌÂÏÈÒ-
‰ÂÈ˜ àÚ¯b˜ ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ àÓÙ›ÏË„Ë˜ Ù‹Ó «ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc ÙÉ˜ ‰È¿ıÂÛË˜ âÌÈÛÙÔÛ‡-
ÓË˜», ÙcÓ å‰¤· ÙÉ˜ ›ÛÙË˜ ÛÙcÓ ëÓfiÙËÙ· ÙÉ˜ Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ·˜, ÙcÓ âÈÛÙÚÔÊc ÛÙe ‰È·-
ıÚËÛÎÂÈ·Îe ‰È¿ÏÔÁÔ Î·d Ù¤ÏÔ˜ Ì›· âÍ·Ú¯É˜ àÓÔÈÎÙc ‰È¿ıÂÛË Úe˜ ÙcÓ ëÙÂÚfiÙËÙ·. 

^∏ Angela Standhartinger ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe ÚfiÏÔ Ôf ‰È·‰Ú·Ì¿ÙÈÛÂ ï
Rudolf Bultmann ÛÙe ‰È·ıÚËÛÎÂÈ·Îe ‰È¿ÏÔÁÔ («Rudolf Bultmann im interreligiösen
Dialog»). •ÂÎÈÓÒÓÙ·˜ àe Ùd˜ Û˘˙ËÙ‹ÛÂÈ˜ ÙÔÜ ÌÂÁ¿ÏÔ˘ °ÂÚÌ·ÓÔÜ ıÂÔÏfiÁÔ˘ Ìb ÙÔf˜
\πÔ˘‰·›Ô˘˜ Ì·ıËÙ¤˜ ÙÔ˘ Hans Jonas Î·d Hannah Arendt Î·d Ìb Ùe Û‡Á¯ÚÔÓfi ÙÔ˘ Leo
Baeck ì Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ‰ÈÂÚÂ˘ÓÄ ÛÙcÓ àÚ¯c Î·Ùa fiÛÔ ·éÙb˜ âËÚ¤·Û·Ó ÙcÓ ëÚÌËÓÂ›·
ÙÔÜ Bultmann ÛÙe Î·Ùa \πˆ¿ÓÓËÓ Âé·ÁÁ¤ÏÈÔ. \∂ÈÏ¤ÔÓ àÓ·˙ËÙÄ ÙcÓ â›‰Ú·ÛË Ôf
ÌÔÚÂÖ Óa ôÛÎËÛ·Ó Ôî ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ Bultmann Î·d Ôî ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎ¤˜ ÙÔ˘ ÚÔÙ¿ÛÂÈ˜ ÛÙe
‰È·ıÚËÛÎÂÈ·Îe ‰È¿ÏÔÁÔ Î·d âÓÙÔ›˙ÂÈ Ù¤ÙÔÈ· ·Ú·‰Â›ÁÌ·Ù· ıÂÙÈÎÉ˜ âÈÚÚÔÉ˜. ^√ ÙÚfi-
Ô˜ Ôf Î·Ù·ÓÔ‹ıËÎÂ ì ÂÚd ‰ÈÎ·ÈÒÛÂˆ˜ ‰È‰·ÛÎ·Ï›· ÙÔÜ §Ô˘ı‹ÚÔ˘ àe Ùc ÊÈÓÏ·Ó-
‰ÈÎc ıÂÔÏÔÁÈÎc ÛÎ¤„Ë àÔÙÂÏÂÖ Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ëfiÌÂÓË˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ («Gottes Gnade als
Teilgewährung an ihm. Überlegungen zur finnischen Luther-Interpretation - Kristlieb
Adloff zum 75. Geburtstag gewidmet»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙË˜ Martin Hailer ÛËÌÂÈÒÓÂÈ
ÙcÓ öÌÊ·ÛË Ôf ‰›ÓÂÈ ì ÊÈÓÏ·Ó‰ÈÎc ÚfiÛÏË„Ë ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ ‚·ÛÈÎÉ˜ ‰È‰·ÛÎ·Ï›·˜ ÙÔÜ
§Ô˘ı‹ÚÔ˘ ÛÙcÓ çÓÙÈÎc ·ÚÔ˘Û›· ÙÔÜ £ÂÔÜ Î·d ÛÙc ‰È¿ÛÙ·ÛË ÙÉ˜ ıÂÒÛÂˆ˜ Ôf âÓ˘-
¿Ú¯ÂÈ Ûb ·éÙ‹Ó. ª¤Û· àe Ì›· Û‡ÓÙÔÌË ëÚÌËÓÂ›· ÙÉ˜ ÂÚd ‰ÈÎ·ÈÒÛÂˆ˜ ‰È‰·ÛÎ·Ï›·˜
ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘ÌÊˆÓÂÖ ÁÂÓÈÎa Ìb ÙcÓ ÊÈÓÏ·Ó‰ÈÎc ëÚÌËÓÂ›· Î·d ÙÔÓ›˙ÂÈ ÙeÓ ÎÂÓÙÚÈÎe
ÚfiÏÔ ÙÔÜ £ÂÔÜ ó˜ ‰ˆÚËÙÉ ÙÉ˜ ¯¿ÚÈÙÔ˜. ^√ Jobst Reller, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Laßt uns
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hinauf gen Bethel ziehen. Pilgern und Wallen in der deutschen Missionsbewegung des
19. Jahrhunderts: Eine Blütenlese»), ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùe Ê·ÈÓfiÌÂÓÔ ÙáÓ ÚÔÛÎ˘ÓËÌ·-
ÙÈÎáÓ âÈÛÎ¤„ÂˆÓ ÛÙe ÁÂÚÌ·ÓÈÎe Âé·ÁÁÂÏÈÎe ¯áÚÔ Î·Ùa Ùe ·ÚÂÏıfiÓ Î·d âÓÙÔ›˙ÂÈ
‰È¿ÊÔÚ· Ù¤ÙÔÈ· ÚÔÛÎ˘Ó‹Ì·Ù· (Bethel, Hermannsburg Î.ô.). ^√ ÔÈÌ·ÓÙÈÎe˜ ÚfiÏÔ˜
ÙÔÜ âÊËÌ¤ÚÈÔ˘ ÛÙe Á¿ÌÔ àÔÙÂÏÂÖ Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÙÂÏÂ˘Ù·›·˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ («Es war
sehr persönlich. Pastorale Präsenz in der Wahrnehmung von Brautpaaren»). ^√ Û˘Á-
ÁÚ·Ê¤·˜ ÙË˜, Konrad Merzyn, âÓÙÔ›˙ÂÈ ÙeÓ ÔÈÌ·ÓÙÈÎe ÚfiÏÔ Ôf Ú¤ÂÈ Óa ‰È·‰Ú·-
Ì·Ù›˙ÂÈ ï îÂÚ¤·˜ Î·d ÙcÓ ÚÔÛˆÈÎc Û¯¤ÛË Ôf Ú¤ÂÈ Óa àÓ·Ù‡ÍÂÈ Ìb Ùe ˙Â˘Á¿ÚÈ ÚdÓ
Î·d Î·Ùa Ùc ‰È¿ÚÎÂÈ· ÙÔÜ Á¿ÌÔ˘ àÊ·ÈÚÒÓÙ·˜ àe ·éÙe Ùe ÚfiÏÔ Î¿ıÂ ñÔ„›· âÍÔ˘Û›·˜
Î·d ·éıÂÓÙ›·˜.

Neue Zeitschrift für systematische Theologie (ÙfiÌÔ˜ 53, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2011)

^√ Oswald Bayer Û˘˙ËÙÄ ÛÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÙcÓ å‰¤· ÙÔÜ °ÂÚÌ·ÓÔÜ ıÂ-
ÔÏfiÁÔ˘ Johann Georg Hamann ÁÈa Ù‹ «ÁÂ‡ÛË ÙáÓ ÛËÌÂ›ˆÓ» (Geschmack an Zeichen
Zweifel und Gewissheit im Briefgespräch zwischen Lavater und Hamann). °Èa ÙeÓ
Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ·éÙc ËÁ¿˙ÂÈ àe ÙcÓ ›ÛÙË ÙÔ˘ ÛÙe £Âe ó˜ ‰ËÌÈÔ˘ÚÁe Î·d ïÚ›˙ÂÙ·È ¯ÚÈ-
ÛÙÔÏÔÁÈÎa Î·d âÛ¯·ÙÔÏÔÁÈÎ¿. ∆e ÁÂÁÔÓe˜ ¬ÙÈ Ùa ÛËÌÂÖ· ¯·Ú·ÎÙËÚ›˙ÔÓÙ·È àe Ùe ÂÂ-
Ú·ÛÌ¤ÓÔ, ‰bÓ àÔÎÏÂ›ÂÈ Ùc ‚›ˆÛ‹ ÙÔ˘˜ ÛÙe ·ÚeÓ ÛÙcÓ ÏËÚfiÙËÙ¿ ÙÔ˘˜ Ìb êÙe ÙÚfiÔ.
∞éÙe ï‰ËÁÂÖ ÙeÓ Hamann ÛÙcÓ ÛÎ¤„Ë ¬ÙÈ Î·ÓÂd˜ Ú¤ÂÈ Óa àÔÏ·Ì‚¿ÓÂÈ Ùc ˙ˆc Î·d Ùd˜
êÏb˜ ¯·Ú¤˜ ÙË˜ Î·d ÛÙËÚ›˙ÂÈ ·éÙc Ùc ı¤ÛË Î·d ‚È‚ÏÈÎa ÛÙe ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÙÔÜ \πËÛÔÜ ï
ïÔÖÔ˜, âÓá ›ÛÙÂ˘Â ÛÙcÓ âÈÎÂ›ÌÂÓË öÏÂ˘ÛË ÙÉ˜ ‚·ÛÈÏÂ›·˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ, Ù·˘Ùfi¯ÚÔÓ· Û˘Ì-
ÌÂÙÂÖ¯Â Ûb âÎ‰ËÏÒÛÂÈ˜ ¬ˆ˜ qÙ·Ó Ùa ‰ÂÖÓ·. ^∏ ÌÂÙ·-ÎÚÈÙÈÎc Ôf ôÛÎËÛÂ ï Hamann
ÛÙcÓ ÛÙ¿ÛË ÙÔÜ ∫ant à¤Ó·ÓÙÈ ÛÙcÓ Î·ı·Úc ÏÔÁÈÎ‹, àÔÙÂÏÂÖ Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ
Knut Martin Stünkel, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Als Spermologe gegen Baubo - Hamanns
Metakritik der philosophischen Reinheit»). ^√ Hamann ·Ú·ÙËÚÂÖ ¬ÙÈ ì ÊÈÏÔÛÔÊÈÎc
ÛÎ¤„Ë, ì ïÔ›· Ìb öÌÊ·ÛË âÈÌ¤ÓÂÈ ÛÙcÓ Î·ı·ÚfiÙËÙ· Û˘ÌÂÚÈÊ¤ÚÂÙ·È ó˜ ıÚËÛÎÂ›·.
™ÙcÓ ÎÚÈÙÈÎc ÛÙ¿ÛË ÙÔÜ Kant àÓÙÈ·Ú·‚¿ÏÏÂÈ Ì›· Û˘ÓÂÈ‰ËÙa Ìc Î·ı·Úc ÛÎ¤„Ë, ì
ïÔ›· ÛÙËÚ›˙ÂÙ·È ÛÙd˜ ·åÛı‹ÛÂÈ˜, ÛÙe Û˘Ó·›ÛıËÌ· Î·d ÛÙcÓ îÛÙÔÚ›·. £ÂˆÚÂÖ ¬ÙÈ ÌÈa Ù¤-
ÙÔÈ· ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÂrÓ·È ÔÏf Èe ÁfiÓÈÌË àe ÙcÓ àÔÛÙÂÈÚˆÌ¤ÓË Î·ı·Úc ÏÔÁÈÎc ÛÎ¤„Ë.

^√ Thomas Wabel, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, Û˘˙ËÙÄ Ùc ı¤ÛË ÙÔÜ §Ô˘ı‹ÚÔ˘ ÁÈa àfiÏ˘ÙË àfi-
ÎÚ˘„Ë ÙÔÜ £ÂÔÜ («Verborgenheit und Entzogenheit Gottes»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÓÙÔ›-
˙ÂÈ Ùd˜ ‰˘ÛÎÔÏ›Â˜ Ôf ÚÔÎ·ÏÂÖ Ì›· Ù¤ÙÔÈ· ı¤ÛË ÛÙc Û˘ÛÙËÌ·ÙÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· Î·d ÚÔÙÂ›-
ÓÂÈ Ì¤Û· àe  Ì›· Ó¤· àÓ¿ÁÓˆÛË àÔÛ·ÛÌ¿ÙˆÓ ÙÔÜ öÚÁÔ˘ ÙÔÜ §Ô˘ı‹ÚÔ˘ De servo
arbitrio Î·ıg˜ Î·d ÙÉ˜ ëÚÌËÓÂ›·˜ ÙÔ˘˜ àe ÙeÓ Eberhard Jüngel ó˜ Ï‡ÛË Ùc Ê·ÈÓÔÌÂ-
ÓÔÏÔÁÈÎc å‰¤· ÙÉ˜ «àfiÛ˘ÚÛË˜». \∞ÎfiÌË Î·d ì Ï‹ÚË˜ àÔÎ¿Ï˘„Ë ÙÔÜ £ÂÔÜ ÛÙe Úfi-
ÛˆÔ ÙÔÜ \πËÛÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ Û˘ÓÔ‰Â‡ÂÙ·È àe Ùc ‰È¿ÛÙ·ÛË ÙÔÜ àÚfiÛÈÙÔ˘, Î·ıg˜ ï
£Âe˜ àÔÎ·Ï‡ÙÂÙ·È âÓ ÃÚÈÛÙ̌á \πËÛÔÜ, ‰È·ÎÚ›ÓÂÙ·È ¬Ìˆ˜ Ù·˘Ùfi¯ÚÔÓ· àe ·éÙfiÓ.
\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Christian Danz ÁÈa ÙcÓ â›‰Ú·ÛË Ôf ôÛÎËÛÂ ì ·Ú¿ÛÙ·ÛË
ÙÉ˜ ¢Â˘Ù¤Ú·˜ ¶·ÚÔ˘Û›·˜ ÛÙcÓ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· («“Und sie werden hingehen:
diese zur ewigen Strafe, aber die Gerechten in das ewige Leben” (Mt 25,46). Überle-
gungen zur Funktion und Bedeutung des Letzten Gerichts in der protestantischen
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Theologie»). \∞Ó·ÁÓˆÚ›˙ÔÓÙ·˜ Ùc ‰˘ÛÎÔÏ›· Ôf ÚÔÎ·ÏÂÖ ì å‰¤· ÙÉ˜ ·åÒÓÈ·˜ ÙÈÌˆÚ›·˜
Î·d ÙÉ˜ ·åÒÓÈ·˜ Ì·Î·ÚÈfiÙËÙ·˜ àe ÙcÓ ôÏÏË, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ì›· Ó¤· Î·Ù·-
ÓfiËÛË ·éÙáÓ ÙáÓ âÛ¯·ÙÔÏÔÁÈÎáÓ âÍ·ÁÁÂÏÈáÓ. ™‡ÌÊˆÓ· Ìb ·éÙcÓ ì ÎfiÏ·ÛË Î·d ï ·-
Ú¿‰ÂÈÛÔ˜ ‰bÓ ıa Ú¤ÂÈ Óa ıÂˆÚËıÔÜÓ ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÌÔd Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓˆÓ ÙfiˆÓ, àÏÏa ıa
Ú¤ÂÈ Óa Û˘Ó‰ÂıÔÜÓ Ìb ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf Î·Ù·ÓÔÂÖ ï ôÓıÚˆÔ˜ Ùe ÚfiÏÔ ÙÔ˘ Ì¤Û· ÛÙcÓ
îÛÙÔÚ›·. \∞ÍÈÔÔÈÒÓÙ·˜ Ùc ‰È‰·ÛÎ·Ï›· ÂÚd àÓÙÈ‰fiÛÂˆÓ ÙáÓ å‰ÈˆÌ¿ÙˆÓ Î·d ÁÂÓÈÎfiÙÂ-
Ú· Ùe ¯ÚÈÛÙÔÏÔÁÈÎe ‰fiÁÌ·, ¬ˆ˜ ·éÙe ‰È·Ù˘ÒıËÎÂ ÛÙc Û‡ÓÔ‰Ô ÙÉ˜ Ã·ÏÎË‰fiÓÔ˜, ï
Ulrik Becker Nissen ÛÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ («Responsibility and Respon-
siveness. Reflections on the Communicative Dimension of Responsibility») ‰È·Ù˘Ò-
ÓÂÈ Î¿ÔÈÂ˜ ÛÎ¤„ÂÈ˜ Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙcÓ àÓ¿Ù˘ÍË ëÓe˜ ·åÛı‹Ì·ÙÔ˜ Âéı‡ÓË˜ Ôf âÎ‰ËÏÒ-
ÓÂÙ·È ó˜ à¿ÓÙËÛË Ùd˜ ÚÔÎÏ‹ÛÂÈ˜ ÙÔÜ ÂÚÈ‚¿ÏÏÔÓÙÔ˜. ^ÀÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ÌÈa Ù¤ÙÔÈ· ÛÙ¿-
ÛË ÂrÓ·È ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÔ ÁfiÓÈÌË Î·d ÌÔÚÂÖ Óa âÍ·ÛÊ·Ï›ÛÂÈ ÙcÓ åÛÔÚÚÔ›· ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜
ÎÔÈÓÉ˜ ÔÏÈÙÈÎÉ˜ ÛÙ¿ÛË˜ ÙÔÜ ÎÔÈÓˆÓÈÎÔÜ Û˘ÓfiÏÔ˘ Î·d ÙÉ˜ ‰È·Ù‹ÚËÛË˜ ÙÉ˜ ÚÔÛˆÈÎÉ˜
ëÙÂÚfiÙËÙ·˜.

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

International Journal of Orthodox Theology (ÙfiÌÔ˜ 1, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2010)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «In the Spirit through the Son to the
Father» ï Sigurd Bergmann ÍÂÎÈÓÒÓÙ·˜ àe ÙcÓ ÚfiÙ·ÛË «ï £Âe˜ Î·d ¶·ÙcÚ ÛÙc ˙ˆc
ÙÉ˜ ^∞Á›·˜ ∆ÚÈ¿‰·˜» ‰È·Ù˘ÒÓÂÈ Ù¤ÛÛÂÚÈ˜ ÛÎ¤„ÂÈ˜: ·. ≠√ÙÈ Î¿ÔÈÔ˜ ÌÔÚÂÖ Óa ÌÈÏ‹ÛÂÈ
ÁÈa ÙeÓ £Âe ó˜ ¶·Ù¤Ú· ÌfiÓÔ Ûb ∆ÚÈ·‰ÈÎe Ï·›ÛÈÔ, ‚. ^∏ öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ ÌÔÓ·Ú¯›·˜ ö¯ÂÈ
ÓfiËÌ· ÌfiÓÔ âaÓ ëÚÌËÓÂ˘ÙÂÖ ¬ˆ˜ Î·Ù·ÓÔÔÜÓÙ·Ó ÛÙcÓ ≈ÛÙÂÚË àÚ¯·ÈfiÙËÙ· ÛÙcÓ ÚÔÔ-
ÙÈÎc ÙÉ˜ âÍÔ˘Û›·˜ Î·d ‰‡Ó·ÌË˜, Á. ^∏ ÙÚÈ·‰ÈÎc ÎÔÛÌÔÏÔÁ›· ·Ú·Ì¤ÓÂÈ ·ÚÔÜÛ· Ûb
Ì›· ÔrÎÔ-ıÂÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›·˜, ì ïÔ›· ıa ÌÈÏÄ ÛˆÙËÚÈÔÏÔÁÈÎa Î·d ù¯È çÓÙÔÏÔ-
ÁÈÎa ÁÈa ÙeÓ ¶·Ù¤Ú· Î·d ‰. ^∏ \∞Ú¯c ÙÔÜ ¶·Ù¤Ú· ıa Ú¤ÂÈ Óa ëÚÌËÓÂ‡ÂÙ·È ó˜ ≤Ó·˜
«¯áÚÔ˜ Î›ÓËÛË˜».

^∏ Elizabeth Johnson ÛÙe ôÚıÚÔ ÙË˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «Female Symbols for God», àÊÔÜ
àÓ·Ï‡ÛÂÈ Ùa ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù· Ôf ÚÔÎ·ÏÔÜÓÙ·È àe ÙcÓ àÔÎÏÂÈÛÙÈÎc ¯Ú‹ÛË àÓ‰ÚÈÎáÓ
Û˘Ì‚fiÏˆÓ ÁÈa ÙeÓ £Âfi, ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì ¯Ú‹ÛË Î·d Á˘Ó·ÈÎÂ›ˆÓ Û˘Ì‚fiÏˆÓ Ûb Û˘Ó‰˘·-
ÛÌe Ìb àÓ‰ÚÈÎa j ôÏÏ· ·ÚÌ¤Ó· àe Ùe ˙ˆ˚Îe ‚·Û›ÏÂÈÔ Î·d Ùc ¢ËÌÈÔ˘ÚÁ›· àÔÙÂÏÂÖ
Ì›· ñÁÈa ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›· ÛÙcÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc ˙ˆ‹. ™Ùe ÌÂÏ¤ÙËÌ· Ìb ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «God the
Father, the basis of intertrinitarian unity. An approach according to Father D.
Staniloae’s theological perspective» ï Adrian Lemeni ıa âÈ¯ÂÈÚ‹ÛÂÈ Ì›· ÚÔÛˆÔÎÂ-
ÓÙÚÈÎc ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÙÔÜ ÙÚÈ·‰ÈÎÔÜ £ÂÔÜ Ì¤Û· àe Ùe öÚÁÔ ÙÔÜ ÌÂÁ¿ÏÔ˘ ƒÔ˘Ì¿ÓÔ˘ ıÂ-
ÔÏfiÁÔ˘ . ¢ËÌËÙÚ›Ô˘ ™Ù·ÓÈÏÔ¿Â. ™‡ÌÊˆÓ· Ìb Ùe Û˘ÁÁÚ·Ê¤· Ùe ÚfiÛˆÔ ‰bÓ ÌÔÚÂÖ
Óa ÌÂÙ·ÙÚ·ÂÖ Ûb Ì›· êÏc å‰¤· j öÓÓÔÈ· j Óa ·éÙÔÎ·Ù·ÓÔËıÂÖ, àÎÚÈ‚á˜ âÂÈ‰c ÁÈa Óa
ÓÔËıÂÖ ó˜ ÚfiÛˆÔ Ì›· Ù·˘ÙfiÙËÙ· çÊÂ›ÏÂÈ Óa ‚Ú›ÛÎÂÙ·È Ûb àÁ·ËÙÈÎc Û¯¤ÛË Úe˜
ôÏÏ· ÚfiÛˆ·. ∞éÙc ì Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ· Ê·ÓÂÚÒÓÂÙ·È ÛÙcÓ ∆ÚÈ·‰ÈÎc ˙ˆ‹. ò∂ÙÛÈ Ùe
ÚfiÛˆÔ ÙÔÜ ¶·ÙÚe˜ àÔÙÂÏÂÖ Ùc ‚¿ÛË ÙÉ˜ ÙÚÈ·‰ÈÎÉ˜ ëÓfiÙËÙ·˜, ï ïÔÖÔ˜ Î·d àÔÙÂÏÂÖ
ÙcÓ ËÁc Î¿ıÂ ≈·ÚÍË˜, âÓá ì ^∞Á›· ∆ÚÈ¿‰· àÔÙÂÏÂÖ Ùc ‰ÔÌc ÙÉ˜ Ù¤ÏÂÈ·˜ ≈·ÚÍË˜. ^√
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Adrian Niculcea ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ «Historical and systematic modern
observation concerning the Filioque addition» àÔÂÈÚÄÙ·È Óa ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ ÙcÓ îÛÙÔ-
ÚÈÎa ÛˆÛÙc àÚ¯ÈÎc ëÚÌËÓÂ›· ÙÉ˜ Ó›ÎË˜ ÙáÓ §·Ù›ÓˆÓ öÓ·ÓÙÈ ÙáÓ \∞ÚÂÈ·ÓáÓ, ÚÔÛ‰ÈÔ-
Ú›˙ÔÓÙ·˜ ÙcÓ àÎÚÈ‚É ÛËÌ·Û›· ÙÉ˜ ñÂÚ¿ÛÈÛË˜ ÌÈÄ˜ a Patre Filioque âÎfiÚÂ˘ÛË˜ ÙÔÜ
¶ÓÂ‡Ì·ÙÔ˜, âÓ·ÓÙ›ÔÓ ÙÉ˜ àÚÂÈ·ÓÈÎÉ˜ ¶ÓÂ˘Ì·ÙÔÏÔÁ›·˜ ÙáÓ µÈÛÈÁfiÙıˆÓ. ™‡ÌÊˆÓ· Ìb
Ùe Û˘ÁÁÚ·Ê¤· Ùe â›ÎÂÓÙÚÔ ÙÔÜ âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓÙÔ˜ ÙÉ˜ ™˘Ófi‰Ô˘ ÙÔÜ ∆ÔÏ¤‰Ô (589) ‰bÓ
àÊÔÚÔÜÛÂ ÛÙcÓ âÎfiÚÂ˘ÛË ÙÔÜ ¶ÓÂ‡Ì·ÙÔ˜ àÏÏa Âå‰ÈÎa ÛÙc ıÂ›· Ê‡ÛË ÙÔ˘. ∆e ÙÂÜ¯Ô˜
ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb Ùe ôÚıÚÔ ÙÔÜ Daniel Munteanu Ìb ı¤Ì· «The Filioque controversy
as contemporary challenge of the Trinitarian theology» Î·d ÛËÌ·ÓÙÈÎb˜ ‚È‚ÏÈÔÎÚÈÛ›Â˜.

International Journal of Orthodox Theology (ÙfiÌÔ˜ 2, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2011)

^√ Stoyan Tanev àÓÔ›ÁÂÈ Ùe ÚáÙÔ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ öÙÔ˘˜ ‰È·Ú·ÁÌ·ÙÂ˘fiÌÂ-
ÓÔ˜ Ùe ı¤Ì· «\∂Ó¤ÚÁÂÈ· vs ™ÔÊ›·. The contribution of Fr Georges Florovsky to the
rediscovery of the Orthodox teaching on the dinstiction between the Divine essence
and energies». \∂ÈÎÂÓÙÚÒÓÔÓÙ·˜ ÛÙcÓ ÛÔÊÈÔÏÔÁÈÎc öÚÈ‰· Ôf öÏ·‚Â ¯ÒÚ· ÛÙe ÚáÙÔ
ÌÈÛe ÙÔÜ 20Ô˘ ·åáÓ·, Î¿ÓÔÓÙ·˜ Âå‰ÈÎc àÓ·ÊÔÚa ÛÙc ıÂÔÏÔÁ›· ÙáÓ ºÏˆÚfiÊÛÎ˘ Î·d
Bulgakov, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘˙ËÙ¿ÂÈ ÙcÓ âÎ Ó¤Ô˘ àÓ¿‰˘ÛË ÛÙe ÚÔÛÎ‹ÓÈÔ ÙÔÜ ıÂÔÏÔÁÈ-
ÎÔÜ ÚÔ‚ÏËÌ·ÙÈÛÌÔÜ ÙÉ˜ ÎÏ·ÛÈÎÉ˜ ‰È¿ÎÚÈÛË˜ ÌÂÙ·Íf ıÂ›·˜ ÔéÛ›·˜ Î·d âÓÂÚÁÂÈáÓ. √
Bernd Oberdorfer ÛÙe ÌÂÏ¤ÙËÌ¿ ÙÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ «Principaliter, Aequaliter, Mutualiter?»
âÈı˘ÌÂÖ Óa ëÚÌËÓÂ‡ÛÂÈ ÙcÓ àÓ·ÙÔÏÈÎc Î·d ‰˘ÙÈÎc ¶·Ú¿‰ÔÛË Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙcÓ ∆ÚÈ·‰ÈÎc
ıÂÔÏÔÁ›· ÛÙcÓ ÚÔÔÙÈÎc ÙÉ˜ ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎÉ˜ «ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎÉ˜ ÙÉ˜ âÌÈÛÙÔÛ‡ÓË˜», ÍÂÎÈÓÒ-
ÓÙ·˜ àe ÙcÓ ÂÔ›ıËÛË ¬ÙÈ ÙfiÛÔ ÛÙcÓ \∞Ó·ÙÔÏc ¬ÛÔ Î·d ÛÙc ¢‡ÛË ì ¶·Ú¿‰ÔÛË àÎÔ-
ÏÔ˘ıÂÖ Ùd˜ ‚·ÛÈÎb˜ å‰¤Â˜ Î·d öÓÓÔÈÂ˜ ÙáÓ ¶·Ù¤ÚˆÓ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ àe Ùc ¡›Î·È· ≤ˆ˜
ÙcÓ ∫ˆÓÛÙ·ÓÙÈÓÔ‡ÔÏË. ™Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ «Eternal Intra-trinitarian relations and their
Economic consequences» ï Sorin Selaru Ìb ‚¿ÛË Ùc ıÂÔÏÔÁÈÎc ÛÎ¤„Ë ÙÔÜ . ¢ËÌ. ™Ù·-
ÓÈÏÔ¿Â âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ì›· çÚıfi‰ÔÍË àÓ¿ÁÓˆÛË ÁÈa Ùc Û¯¤ÛË £ÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ ∆ÚÈ¿-
‰Ô˜ Úe˜ ÙcÓ √åÎÔÓÔÌÈÎc ∆ÚÈ¿‰·, ó˜ à¿ÓÙËÛË ÛÙcÓ Û¯ÂÙÈÎc ÚfiÙ·ÛË ÙÔÜ °ÂÚÌ·ÓÔÜ
ıÂÔÏfiÁÔ˘ Karl Rahner, ÙcÓ ïÔ›· Î·d àÚ¯ÈÎa ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ. ^√ Cristinel Ioga ÛÙe
ôÚıÚÔ ÙÔ˘ Ìb ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «The mystery of the Holy Trinity and the Experience of God
in Liturgy» âÈı˘ÌÂÖ Óa ‰Â›ÍÂÈ ¬ÙÈ ÛÙcÓ çÚıfi‰ÔÍË ıÂÔÏÔÁÈÎc ÚÔÔÙÈÎc Î·d ›ÛÙË Ùe
‰fiÁÌ· ÙÉ˜ ∆ÚÈ¿‰Ô˜ ‰bÓ àÔ¯ˆÚ›˙ÂÙ·È àe Ùc ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎc Ú¿ÍË Î·d ÓÂ˘Ì·ÙÈÎfiÙËÙ·.
^ÀÊ›ÛÙ·Ù·È Ì›· à‰È¿ÏÂÈÙË ëÓfiÙËÙ· ÌÂÙ·Íf ‰fiÁÌ·ÙÔ˜, Ï·ÙÚÂ›·˜ Î·d ÓÂ˘Ì·ÙÈÎfiÙËÙ·˜
Î·d öÙÛÈ Ùe ‰fiÁÌ· ÙÉ˜ ∆ÚÈ¿‰Ô˜ ö¯ÂÈ ÚÔÊ·ÓÂÖ˜ çÓÙÔÏÔÁÈÎ¤˜-ÚÔÛˆÈÎb˜ Û˘Ó¤ÂÈÂ˜ Î·d
‰bÓ Î·Ù·ÓÔÂÖÙ·È ó˜ Ì›· àÊËÚËÌ¤ÓË ‰È‰·ÛÎ·Ï›·, àÏÏa ó˜ ì àÏËıÈÓc ˙ˆc ÙÉ˜ \∂ÎÎÏË-
Û›·˜ Î·d ÙÔÜ ÎfiÛÌÔ˘. ∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È àe ÛËÌ·ÓÙÈÎb˜ ‚È‚ÏÈÔÎÚÈÛ›Â˜.

New Blackfriars (ÙfiÌÔ˜ 92, ÙÂÜ¯Ô˜ 1039/ª¿ÈÔ˜ 2011)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «Amidst fractured faith and the fragility
of reason», ï Peter Admirand Ìb àÊÔÚÌc ÙcÓ ïÌÈÏ›· ÛÙe Regensburg ÙÔÜ ¶¿· µÂÓ¤-
‰ÈÎÙÔ˘ ÙÔÜ ™Ùã, ï ïÔÖÔ˜ Ì›ÏËÛÂ ÁÈa Ùfi «ÌÂÁ·ÏÂÖÔ ÙÉ˜ ÏÔÁÈÎÉ˜», ıa ñÔÛÙËÚ›ÍÂÈ ¬ÙÈ ï
Î·Ï‡ÙÂÚÔ˜ ÙÚfiÔ˜ ÁÈa Óa âÌÏ·ÎÂÖ Î·ÓÂd˜ ÛÙcÓ Û˘˙‹ÙËÛË ÁÈa ÙcÓ «ÂéÚ‡ÙËÙ· ÙÔÜ ÏfiÁÔ˘»
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ÂrÓ·È Óa ·Ú·ÌÂ›ÓÂÈ Ûb ÛÙÂÓfi, Û˘Ì·ıËÙÈÎe ‰È¿ÏÔÁÔ Ìb Ùd˜ ÚÔÎÏ‹ÛÂÈ˜ Ôî ïÔÖÂ˜ Ê·›-
ÓÂÙ·È Óa ‰È·„Â‡‰Ô˘Ó Ùe ÌÂÁ·ÏÂÖÔ ÙÉ˜ ÏÔÁÈÎÉ˜, ¯ˆÚd˜ Óa  ·Ú·Û‡ÚÂÙ·È àe ·éÙe Ôf ï
¶¿·˜ µÂÓ¤‰ÈÎÙÔ˜ âÈÎÚ›ÓÂÈ ó˜ ÙfiÓ «·éÙÔÂÈ‚·ÏÏfiÌÂÓÔ ÂÚÈÔÚÈÛÌe ÙÔÜ ÏfiÁÔ˘ ÛÙe
âÌÂÈÚÈÎa â·ÏËıÂ‡ÛÈÌÔ». ™ÙcÓ ÚÔÔÙÈÎc ·éÙc ≤Ó· àe Ùa ÎÂÓÙÚÈÎa âÚˆÙ‹Ì·Ù· ÙÔÜ
ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ ÂrÓ·È: ÔÈa ÂrÓ·È ì Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ ïÌÔÏÔÁ›·˜ ÌÈÄ˜ Î·Ù·ÎÂÚÌ·ÙÈÛÌ¤ÓË˜ ›-
ÛÙË˜ Î·d ÙÉ˜ àÓ·ÁÓÒÚÈÛË˜ ÙÔÜ ÂûıÚ·˘ÛÙÔ˘ ¯·Ú·ÎÙÉÚ· ÙÉ˜ ÏÔÁÈÎÉ˜;

^√ P.H. Brazier ÛÙe ëfiÌÂÓÔ ÌÂÏ¤ÙËÌ· Ìb Ù›ÙÏÔ «A theology of Death: the slave
Trade, the Holocaust and Abortion-The delusions of religious atheism» ÛËÌÂÈÒÓÂÈ ¬ÙÈ
≤Ó· àe Ùa ‚·ÛÈÎa âÈ¯ÂÈÚ‹Ì·Ù· ÛÙa ÁÚ·Ùa ÙáÓ ÏÂÁfiÌÂÓˆÓ ¡¤ˆÓ \∞ıÂ˚ÛÙáÓ ÂrÓ·È ¬ÙÈ
Ôî ñÔÛÙËÚÈÎÙb˜ ¬ÏˆÓ ÙáÓ ıÚËÛÎÂÈáÓ Î·Ù·È¤˙Ô˘Ó j Î·d âÍÔÓÙÒÓÔ˘Ó ÙÂÏÈÎa ÙÔf˜ àÓÙÈ-
¿ÏÔ˘˜ ÙÔ˘˜. ^øÛÙfiÛÔ, àÔÙ˘Á¯¿ÓÔ˘Ó Óa àÓ·ÁÓˆÚ›ÛÔ˘Ó ¬ÙÈ Î·d Ôî ú‰ÈÔÈ àÎÔÏÔ˘ıÔÜÓ
ÙcÓ ú‰È· Ú·ÎÙÈÎ‹. ™ÎÔe˜ ÙÔÜ Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÂrÓ·È Óa âÚÂ˘Ó‹ÛÂÈ Ìb ÔÈe ÙÚfiÔ Ì›· ‰È·-
ÊˆÙÈÛÙÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔÜ ı·Ó¿ÙÔ˘ ö¯ÂÈ Ùd˜ Ú›˙Â˜ ÙË˜ ÛÙeÓ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎe àıÂ˚ÛÌfi, ≤Ó· Û‡-
ÛÙËÌ· ›ÛÙË˜ Ôf ÌÔÚÂÖ Óa âÍ··Ù‹ÛÂÈ Ì›· ïÌ¿‰· àÓıÚÒˆÓ Î·d Óa ÙcÓ ï‰ËÁ‹ÛÂÈ
ÛÙe Óa ıÂˆÚÂÖ Ì›· ôÏÏË ïÌ¿‰· ó˜ àÔÙÂÏÔ‡ÌÂÓË àe Ì‹- j ñ·ÓıÚÒÔ˘˜, Ôf ÌÔ-
ÚÔÜÓ Û\ ·éÙc ÙcÓ ÂÚ›ÙˆÛË Óa ñfiÎÂÈÓÙ·È Ûb âÎÌÂÙ¿ÏÏÂ˘ÛË. ™Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb Ù›ÙÏÔ
«Human Reason, the Inclination to procreation and education of offspring and
society» ï Kevin O’ Reilly ÛËÌÂÈÒÓÂÈ ¬ÙÈ ì ñÏÔÌÔÚÊÈÎc àÓıÚˆÔÏÔÁ›· ÙÔÜ £ˆÌÄ ÙÔÜ
\∞ÎÈÓ¿ÙË ‚·Û›˙ÂÈ Ùd˜ ÁÓˆÛÙb˜ ‰È·Ù˘ÒÛÂÈ˜ ÙË˜ ÁÈa ÙÔf˜ Î·ÓfiÓÂ˜ ÙÔÜ Ê˘ÛÈÎÔÜ ÓfiÌÔ˘
ÛÙe ÂÚ›ÊËÌÔ öÚÁÔ Summa Theologiae. \∂ÎÂÖ ÌÔÚÂÖ Óa ‚ÚÂÖ Î¿ÔÈÔ˜ Î·d ÙcÓ ÙÚ›ÙË
âÓÙÔÏc ÙÔÜ Ê˘ÛÈÎÔÜ ‰ÈÎ·›Ô˘, Û‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙcÓ ïÔ›· ï ôÓıÚˆÔ˜ Ú¤ÂÈ Úe˜ Ùe Î·Ïe
Û‡ÌÊˆÓ· Ìb Ùc Ê‡ÛË ÙÉ˜ ÏÔÁÈÎÉ˜, ÁÂÁÔÓe˜ Ôf ö¯ÂÈ Û·ÊÂÖ˜ ÔÏÈÙÈÎb˜ ÚÔÂÎÙ¿ÛÂÈ˜. ^√
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Ìb àÊÔÚÌc Ùc ı¤ÛË ¬ÙÈ ï çÚıe˜ ÏfiÁÔ˜ ÂrÓ·È â›ÛË˜ öÓÛ·ÚÎÔ˜ ÏfiÁÔ˜ àÓ·-
‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ Ùd˜ Û¯ÂÙÈÎb˜ ÚÔÂÎÙ¿ÛÂÈ˜ ÙÉ˜ ¬ÏË˜ ÚÔ‚ÏËÌ·ÙÈÎÉ˜ ÛÙe Â‰›Ô ÙÉ˜ ÙÂÎÓÔÁÔÓ›·˜
Î·d ÙÔÜ Á¿ÌÔ˘.

^√ Michael Knowles ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ «The Galatian Test: Is Islam an
Abrahamic religion?» âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa àÓÙÈÎÚÔ‡ÛÂÈ ÙcÓ ·Ú·‰Â‰ÔÌ¤ÓË ôÔ„Ë Ôf Û˘ÁÎ·-
Ù·Ï¤ÁÂÈ ÌÂÙ·Íf ÙáÓ \∞‚Ú··ÌÈÎáÓ ıÚËÛÎÂÈáÓ Î·d Ùe \πÛÏ¿Ì, âd ÙFÉ ‚¿ÛÂÈ ÌÈÄ˜ ëÚÌËÓÂ˘-
ÙÈÎÉ˜ ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË˜ ÛÙcÓ Úe˜ °·Ï¿Ù·˜ âÈÛÙÔÏÉ˜ ÙÔÜ \∞. ¶·‡ÏÔ˘. ^∏ Martina
Stepinova Ìb Ùe ÌÂÏ¤ÙËÌ¿ ÙË˜ «Aquinas Solution of Aristotles Incontinent Man and
Augustines two wills» âÓ‰È·Ê¤ÚÂÙ·È Óa Û˘Ì‚¿ÏÏÂÈ ÛÙc Û˘˙‹ÙËÛË Á‡Úˆ àe Ùe ı¤Ì·,
«à‰˘Ó·Ì›· ÙÉ˜ ı¤ÏËÛË˜» (àÎÚ·Û›·), ì ïÔ›· ÁÈa Ùc Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÍÂÎÈÓÄ àe ÙeÓ \∞ÚÈ-
ÛÙÔÙ¤ÏË Î·d ÂÚÓÄ Ì¤Û· àe ÙeÓ ∞éÁÔ˘ÛÙÖÓÔ (Ùe Úfi‚ÏËÌ· ÙáÓ «‰‡Ô ıÂÏ‹ÛÂˆÓ») ÁÈa
Óa ÊÙ¿ÛÂÈ ÛÙeÓ \∞ÎÈÓ¿ÙË ï ïÔÖÔ˜ Û˘Ó‰¤ÂÈ ÙcÓ Û¯ÂÙÈÎc Î·Ù·ÓfiËÛ‹ ÙÔ˘ ÁÈa Ùe ı¤Ì· Ìb
Ùc Û˘ÓÂ›‰ËÛË. ™Ùe ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «Structures of virtue and vice» ï Daniel Daly àÊÔÜ
âÈ¯ÂÈÚËÌ·ÙÔÏÔÁ‹ÛÂÈ ÁÈa ÙcÓ àÓ¿ÁÎË ¯Ú‹ÛË˜ Ó¤·˜ ïÚÔÏÔÁ›·˜ ÛÙcÓ ıÂÔÏÔÁÈÎc äıÈÎc
(«‰ÔÌb˜ ÙÉ˜ àÚÂÙÉ˜ Î·d ÙÉ˜ Î·Î›·˜»), àÚ¯ÈÎa àÓ·ÎÂÊ·Ï·ÈÒÓÂÈ ÙcÓ àÓ¿Ù˘ÍË ÙÉ˜ öÓÓÔÈ-
·˜ «‰ÔÌb˜ ÙÉ˜ êÌ·ÚÙ›·˜» àe Ùc µã µ·ÙÈÎ·Óc ™‡ÓÔ‰Ô Ì¤¯ÚÈ ÙcÓ ÚfiÛÊ·ÙË âÁÎ‡ÎÏÈÔ
ÙÔÜ ¶¿· µÂÓ¤‰ÈÎÙÔ˘ Caritas in veritate, âÓá̌ ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ÛÙÔ¯¿˙ÂÙ·È ¿Óˆ ÛÙa Û˘-
ÌÂÚ¿ÛÌ·Ù· Ôf ÚÔ¤Î˘„·Ó Î·d ñÂÚ·Û›˙ÂÙ·È ÙcÓ ÚÔÙÂÈÓfiÌÂÓË Ó¤· ïÚÔÏÔÁ›·, ì
ïÔ›· ÁÈa Ùe Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÌÔÚÂÖ Óa ÂÚÈÁÚ¿„ÂÈ Î·Ï‡ÙÂÚ· ÙcÓ äıÈÎc Ê‡ÛË ÙáÓ ÎÔÈÓˆ-
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ÓÈÎáÓ ‰ÔÌáÓ. ™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ÌÂÏ¤ÙËÌ· ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «The heart of light: God as
Mystery», ï Richard Miller ÚÔÛ·ıÂÖ Óa à·ÓÙ‹ÛÂÈ Ûb ‰‡Ô âÚˆÙ‹Ì·Ù· Ôf àÊÔÚÔÜÓ
ÛÙcÓ àfi‰ÔÛË ÙÉ˜ Î·ÙËÁÔÚ›·˜ ÙÔÜ Ì˘ÛÙËÚ›Ô˘ ÛÙe £Âfi. \∞e Ùc Ì›· ÌÂÚÈ¿, âaÓ ï ÃÚÈ-
ÛÙÈ·ÓÈÛÌe˜ ‰bÓ ıÂˆÚÂÖÙ·È ÔûÙÂ ó˜ çÚıÔÏÔÁÈÛÙÈÎc ÔûÙÂ ó˜ àÁÓˆÛÙÈÎÈÛÙÈÎc ›ÛÙË àÓ·-
ÊÔÚÈÎa Ìb Ùc ÁÓÒÛË ÙÔÜ £ÂÔÜ, ÔÈa ÂrÓ·È ÙfiÙÂ ì Î·Ù¿ÏÏËÏË Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÔÜ ¬ÚÔ˘ Ì˘-
ÛÙËÚ›Ô˘ ¬Ù·Ó àÔ‰›‰ÂÙ·È ÛÙeÓ £Âfi; \∞e ÙcÓ ôÏÏË, âaÓ Ùe Ì˘ÛÙ‹ÚÈÔ ÚÔÛ‰ÈÔÚ›˙ÂÈ Î¿-
ıÂ ıÂÔÏÔÁÈÎc ıÂÒÚËÛË, á˜ ıa ÌÔÚÔÜÛÂ ì Î·Ù¿ÏÏËÏË Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÔÜ Ì˘ÛÙËÚ›Ô˘ Óa
¯ÚËÛÈÌÔÔÈËıÂÖ Û˘ÛÙËÌ·ÙÈÎa Ûb ¬ÏÔ Ùe Ê¿ÛÌ· ÙÔÜ ıÂÔÏÔÁÈÎÔÜ ÛÙÔ¯·ÛÌÔÜ; ∆e ÙÂÜ¯Ô˜
ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb ÙcÓ ÏÔ‡ÛÈ· ÛÙ‹ÏË Ìb Ùd˜ ‚È‚ÏÈÔÎÚÈÛ›Â˜.

International Journal of Systematic Theology (ÙfiÌÔ˜ 13, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/ \∞Ú›ÏÈÔ˜ 2011)

™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «Once more the Logos asarkos» ï Robert
Jenson âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe âÚÒÙËÌ· ÁÈa Ùe âaÓ ì ïÌÔÏÔÁ›· ÁÈa ÙcÓ ÚÔ-≈·ÚÍË ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ
âÈ‚¿ÏÏÂÈ ÙcÓ ıÂÒÚËÛË ÁÈa ≤Ó· §fiÁÔ ï ïÔÖÔ˜ «Ú›Ó» ÙcÓ Û‡ÏÏË„Ë ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ qÙ·Ó
êÏa «ù¯È àÎfiÌË» âÓÛ·ÚÎˆÌ¤ÓÔ˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÔÂÈÚÄÙ·È âÈÌ¤ÚÔ˘˜ ‰È·Û·Ê‹-
ÛÂÈ˜ Ûb ÚÔËÁÔ‡ÌÂÓÂ˜ ÚÔÙ¿ÛÂÈ˜ ÙÔ˘ ¿Óˆ ÛÙe Úfi‚ÏËÌ· ·éÙfi.

^√ Matt Jenson ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ «Suffering the promise of God: Engaging Oswald
Bayer» âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ ‰ËÌÈÔ˘ÚÁÈÎc ÔåÎÂÈÔÔ›ËÛË Î·d àÍÈÔÔ›ËÛË Ôf Á›ÓÂÙ·È àe ÙeÓ
Oswald Bayer ÙÉ˜ ÂÚd §fiÁÔ˘ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÔÜ §Ô˘ı‹ÚÔ˘. ^√ Bayer ıÂÌÂÏÈÒÓÂÈ ÙcÓ ıÂ-
ÔÏÔÁ›· ÛÙe ıÂÖÔ ÏfiÁÔ ÙÉ˜ ñfiÛ¯ÂÛË˜, Î·Ù·ÓÔÒÓÙ·˜ Ùc ıÂÔÏÔÁ›· Î·d Ùc ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc ˙ˆc
ó˜ vita receptiva, ÛÙcÓ ïÔ›· ì àÓıÚÒÈÓË ‰Ú¿ÛË ÂrÓ·È Ûb Î¿ıÂ ÂÚ›ÙˆÛË Âé·›ÛıËÙË
Î·d Î·Ù·‰ÂÎÙÈÎ‹. ^øÛÙfiÛÔ, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ıa ı¤ÛÂÈ Î·d ïÚÈÛÌ¤Ó· ÎÚÈÙÈÎa âÚˆÙ‹Ì·Ù·
ÁÈa Ùc ıÂÔÏÔÁÈÎc ÛÎ¤„Ë ÙÔÜ Oswald Bayer àÓ·ÊÔÚÈÎa Ìb Ùc Û¯¤ÛË ÙÉ˜ \∞ÔÎ¿Ï˘„Ë˜
ÙÔÜ £ÂÔÜ Î·d Ùe àÚfiÛÈÙÔÓ ·éÙÔÜ, ¬ˆ˜ â›ÛË˜ Î·d ÁÈa Ùe âÓ‰Â¯fiÌÂÓÔ ì ·éÙÔ-\∞Ô-
Î¿Ï˘„Ë ÙÔÜ £ÂÔÜ âÓ ÃÚÈÛÙ̌á Óa Ù›ıÂÙ·È ÛÙe ÂÚÈıÒÚÈÔ. ™Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «The
Aesthetic collision: Hans Urs von Balthasar on the Trinity and the Cross» ï David Luy
âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ ^∞Á›·˜ ∆ÚÈ¿‰Ô˜ Î·d ÙÔÜ ¶¿ıÔ˘˜ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ, ¬ˆ˜ ·-
Ú·ÙËÚÂÖÙ·È ÛÙe öÚÁÔ ÙÔÜ von Balthasar Î·d ÙcÓ âÍ·ÈÙ›·˜ ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ Û¯¤ÛË˜ ıÂˆÚÔ‡ÌÂÓË
àe ÔÏÏÔf˜ ÌÂÏÂÙËÙb˜ Û˘ÁÎÂ¯˘Ì¤ÓË ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÙÉ˜ ‰È¿ÎÚÈÛË˜ ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ ·åÒÓÈ·˜
˙ˆÉ˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ ad intra Î·d ÙÉ˜ ‰Ú¿ÛË˜ ÙÔ˘ ÛÙeÓ ÎfiÛÌÔ Ì¤Û̌ˆ ÙÉ˜ √åÎÔÓÔÌ›·˜. ^√ Û˘Á-
ÁÚ·Ê¤·˜ âÈ¯ÂÈÚËÌ·ÙÔÏÔÁÂÖ âÓ·ÓÙ›ÔÓ ÌÈÄ˜ Ù¤ÙÔÈ·˜ ëÚÌËÓÂ›·˜, ì ïÔ›· ·Ú·ÓÔÂÖ ÙcÓ
¬ÏË ÛÎ¤„Ë ÙÔÜ ÌÂÁ¿ÏÔ˘ ıÂÔÏfiÁÔ˘, Î·ıg˜ ‰bÓ Ï·Ì‚¿ÓÂÈ ñfi„Ë Ùd˜ ·åÛıËÙÈÎb˜ Î·ÙËÁÔ-
Ú›Â˜ Ôî ïÔÖÂ˜ ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÔÜÓÙ·È õ‰Ë àe Ùe öÚÁÔ ÙÔÜ The Glory of the Lord. √î Paul
Martens Î·d Tom Millay ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘˜ «The changelessness of God as Kierkegaards
Final Theodicy: God and the Gift of suffering» âÍÂÙ¿˙Ô˘Ó Ùe Û¯ÂÙÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ ¢·-
ÓÔÜ ÊÈÏÔÛfiÊÔ˘, ¬Ô˘ ñÂÚ·Û›˙ÂÙ·È ÙeÓ £Âfi, ï ïÔÖÔ˜ ‰Â›¯ÓÂÈ Óa Î¿ıÂÙ·È ≥Û˘¯Ô˜ Î·d
à‰Ú·Óc˜ ·Ú·ÎÔÏÔ˘ıÒÓÙ·˜ ÙcÓ âÍ·Ê¿ÓÈÛË ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ àe Ùc ¢·Ó›·. ^∏ ñÂ-
Ú¿ÛÈÛË ÙÔÜ £ÂÔÜ àe ÙeÓ ¢·Óe ÛÙÔ¯·ÛÙc àÊÔÚÄ â›ÛË˜ Î·d ÛÙa ‚¿Û·Ó· ÙÔÜ ¯ÚÈÛÙÈ·-
ÓÔÜ, Ìb Ùc ‚Ô‹ıÂÈ· ÌÈÄ˜ ÚÈ˙ÈÎÉ˜ ‰È¿ÎÚÈÛË˜ ÙÉ˜ Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ·˜ ÌÂÙ·Íf ¯ÚÔÓÈÎfiÙËÙ·˜
Î·d ·åˆÓÈfiÙËÙ·˜.
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^√ Jeremy Wynne ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ «The livingness of God; or the place of
substance and dynamism in a theology of the divine perfections» âÈÛËÌ·›ÓÂÈ ¬ÙÈ ì Û˘-
˙‹ÙËÛË ÁÈa Ùc ˙ˆc ÙÔÜ £ÂÔÜ Û¯ÂÙ›˙ÂÙ·È Î·d àÊÔÚÄ ôÌÂÛ· ÛÙe ˙‹ÙËÌ· ÙÔÜ locus de Deo.
∆e ÎÂ›ÌÂÓÔ àÚ¯ÈÎa ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ì›· ‚È‚ÏÈÎ‹-‰ÔÁÌ·ÙÈÎc ıÂÒÚËÛË ÁÈa Ùc ÌÔÚÊc Î·d Ùe Â-
ÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ ˙ˆÉ˜: ì ˙ˆc ÙÔÜ £ÂÔÜ âÓÙe˜ Î·d ÁÈa ÙeÓ ÎfiÛÌÔ ö¯ÂÈ Ùd˜ Ú›˙Â˜ ÙÔ˘
ÛÙc ˙ˆc Ôf ï £Âe˜ ö¯ÂÈ àe ÙeÓ ë·˘ÙfiÓ ÙÔ˘, ó˜ ¶·Ù‹Ú, Àîe˜ Î·d ≠∞ÁÈÔ ¶ÓÂÜÌ·. ^√
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÓ·Ê¤ÚÂÙ·È ÛÙcÓ àÓ¿ÁÎË ì ¬ÏË Û˘˙‹ÙËÛË Óa àÔÌ·ÎÚ˘ÓıÂÖ ÙfiÛÔ àe ÙeÓ
Î›Ó‰˘ÓÔ ÙÉ˜ ıÂˆÚËÙÈÎÉ˜ àfiÚÚÈ„Ë˜ Î¿ıÂ ïÚÔÏÔÁ›·˜ ÂÚd ÔéÛ›·˜, àÏÏa â›ÛË˜ Î·d àe
ÙeÓ Î›Ó‰˘ÓÔ ÙÉ˜ Û‡ÏÏË„Ë˜ ÙÉ˜ Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ·˜ Î¿Ùˆ àe Ì›· ÁÂÓÈÎc ıÂˆÚ›· ÚÔÔ‰Â˘-
ÙÈÎÉ˜ âÍ¤ÏÈÍË˜ ÙÔÜ ÎfiÛÌÔ˘. ™Ùe ÌÂÏ¤ÙËÌ· Ìb Ù›ÙÏÔ «The eschatical perfection of the
world in God» ï Marcus Mühling ÂåÛ¿ÁÂÈ Ì›· ÛËÌ·ÓÙÈÎc ‰È¿ÎÚÈÛË Ûb Û¯¤ÛË Ìb Ùc Û˘-
˙‹ÙËÛË ÂÚd ÙÔÜ Ì¤ÏÏÔÓÙÔ˜ àe ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc ôÔ„Ë, ÌÂÙ·Íf ÚÔ-âÛ¯·ÙÈÎÔÜ Î·d âÛ¯·-
ÙÈÎÔÜ ïÚ›˙ÔÓÙ·. \∂Óá ÛÙcÓ ÚÒÙË ÂÚ›ÙˆÛË ï ïÚ›˙ÔÓÙ·˜ ‰È·ÌÔÚÊÒÓÂÙ·È àe ÙcÓ Î·-
ıËÌÂÚÈÓc âÌÂÈÚ›· âd ÙFÉ ‚¿ÛÂÈ ÙÉ˜ ÏÔÁÈÎÉ˜ ÙÉ˜ â¤ÎÙ·ÛË˜, ÛÙcÓ ‰Â‡ÙÂÚË ÂÚ›ÙˆÛË ï
ïÚ›˙ÔÓÙ·˜ ‰È·ÌÔÚÊÒÓÂÙ·È àe ÙcÓ âÌÂÈÚ›· ÙÉ˜ ·éÙÔ-Ê·Ó¤ÚˆÛË˜ ÙÔÜ ∆ÚÈ·‰ÈÎÔÜ £Â-
ÔÜ ó˜ ÙÔÜ àfiÏ˘ÙÔ˘, ó˜ ÙÔÜ öÛ¯·ÙÔ˘. ^∏ ·åˆÓÈfiÙËÙ· ıa Ú¤ÂÈ Óa Î·Ù·ÓÔËıÂÖ âÛ¯·-
ÙÈÎa ÛÙcÓ ÚÔÔÙÈÎc ÙáÓ âÓ‰ÔÙÚÈ·‰ÈÎáÓ Û¯¤ÛÂˆÓ ÙÉ˜ àÁ¿Ë˜, âÓá Ùe àfiÏ˘ÙÔ Ì¤ÏÏÔÓ
ÁÈa ÙeÓ ôÓıÚˆÔ (Î·d Ùc ¢ËÌÈÔ˘ÚÁ›·) Û˘Ó›ÛÙ·Ù·È ÛÙe Óa ÂÚÈÏËÊıÂÖ Û\ ·éÙb˜ Ùd˜ âÓ‰Ô-
ÙÚÈ·‰ÈÎb˜ Û¯¤ÛÂÈ˜ Î·Ùa ÙÚfiÔ ôÌÂÛÔ. ∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb ÏÉıÔ˜ ‚È‚ÏÈÔÎÚÈ-
ÛÈáÓ Î·d ‚È‚ÏÈÔ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂˆÓ.

Philotheos, International journal for Philosophy and Theology (ÙfiÌÔ˜ 11, 2011)
∆e ÂÚÈÔ‰ÈÎe Philotheos ÂrÓ·È ‰ÈÂıÓb˜ âÈÛÙËÌÔÓÈÎe ÂÚÈÔ‰ÈÎfi, Ùe ïÔÖÔ âÎ‰›‰Â-

Ù·È â‰á Î·d Ì›· ‰ÂÎ·ÂÙ›·, Ì›· ÊÔÚa Ùe ¯ÚfiÓÔ, àe ÙcÓ ≤‰Ú· ÙÉ˜ ºÈÏÔÛÔÊ›·˜ ÙÉ˜ £ÂÔ-
ÏÔÁÈÎÉ˜ ™¯ÔÏÉ˜ ÙÔÜ ¶·ÓÂÈÛÙËÌ›Ô˘ ÙÔÜ µÂÏÈÁÚ·‰›Ô˘, ñe Ùc ‰ÈÂ‡ı˘ÓÛË ÙÔÜ ∫·ı.
Bogoljub Sijakovic. ™Ùe ÂÚÈÔ‰ÈÎe ÊÈÏÔÍÂÓÔÜÓÙ·È ÌÂÏ¤ÙÂ˜ ıÂÔÏÔÁÈÎÔÜ Î·d ÊÈÏÔÛÔÊÈ-
ÎÔÜ ÂÚÈÂ¯ÔÌ¤ÓÔ˘ Ûb ¬ÏÂ˜ Ùd˜ ÂéÚˆ·˚Îb˜ ÁÏáÛÛÂ˜, àÏÏa â›ÛË˜ ÛÙc ÚˆÛÈÎc Î·d ÛÙd˜
ÛÏ·‚ÈÎb˜ ÁÏáÛÛÂ˜.

™ÙeÓ ÙÚ¤¯ÔÓÙ· ÙfiÌÔ ÊÈÏÔÍÂÓÔÜÓÙ·È âÓ‰È·Ê¤ÚÔ˘ÛÂ˜ ÌÂÏ¤ÙÂ˜, ¬ˆ˜ ÌÂÙ·Íf ôÏÏˆÓ
ÙÔÜ Nalin Ranasinghe «Ransoming Homer: Socrates’ Apology and the recovery of
Reality», ¬Ô˘  ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÈı˘ÌÂÖ Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ ÙcÓ âÍ¿ÚÙËÛË ÙÔÜ ¶Ï¿ÙˆÓ· àe
ÙcÓ ÔÏÈÙÈÎ‹ «ıÂˆÚ›·» ÙÔÜ ^√Ì‹ÚÔ˘, ÛÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf ÚÔÛÂÁÁ›˙ÂÈ Î·d ëÚÌËÓÂ‡ÂÈ Ùc ˙ˆc
ÙÔÜ ™ˆÎÚ¿ÙË. ™b ëfiÌÂÓÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ «^∏ àÁ¿Ë ó˜ Û‡Ó‰ÂÛÌÔ˜ ÁÈÁÓÒÛÎÔÓÙÔ˜ Î·d ÁÈÁÓˆ-
ÛÎÔÌ¤ÓÔ˘» ï Porfirije Peric ÌÂÏÂÙÄ Ùc ıÂÔÏÔÁÈÎc ‰È‰·ÛÎ·Ï›· ÙÔÜ àÔÛÙfiÏÔ˘ ¶·‡ÏÔ˘
ÁÈa Ùc ‰˘Ó·ÙfiÙËÙ· ÁÓÒÛÂˆ˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ ñe Ùe Êá˜ ÙÉ˜ ëÚÌËÓÂ›·˜ ÙáÓ ‚È‚ÏÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤-
ÓˆÓ àe ÙeÓ \πˆ¿ÓÓË ÙeÓ ÃÚ˘ÛfiÛÙÔÌÔ. 

^√ Jovan Milanovic «La bapteme et la tradition patristique» àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ ‚·ÛÈÎb˜
ù„ÂÈ˜ ÙÉ˜ ‰È‰·ÛÎ·Ï›·˜ ¶·Ù¤ÚˆÓ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ (àe ÙeÓ ∆ÂÚÙ˘ÏÏÈ·Óe Ì¤¯ÚÈ ÙeÓ \πˆ-
¿ÓÓË ÙeÓ ¢·Ì·ÛÎËÓfi) ÁÈa Ùe ÓfiËÌ· Î·d Ùe ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ ÙÔÜ µ·Ù›ÛÌ·ÙÔ˜. ^√ ÃÚÉÛÙÔ˜
∆ÂÚ¤˙Ë˜ ÛÙe ÌÂÏ¤ÙËÌ¿ ÙÔ˘ «Interpretation and its patristic application study case:
Basil’s of Caesareia ‘To young men, on how they might derive profit from pagan
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literature’» àÔÂÈÚÄÙ·È Ì›· ÎÚÈÙÈÎc âÍ¤Ù·ÛË ÙáÓ ‚·ÛÈÎáÓ ù„ÂˆÓ ÙÉ˜ Û¯¤ÛË˜ ÌÂÙ·Íf
ëÚÌËÓÂ›·˜ ÙáÓ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ Î·d ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÉ˜ àÁˆÁÉ˜ Ì¤Û· àe Ì›·
çÚıfi‰ÔÍË çÙÈÎ‹. ^√ â›ÛÎÔÔ˜ Maksim Vasiljevic ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ «A prolegomenon
to a study on gender and otherness, with particular reference to the theology of John
Zizioulas» âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ Ì›· ÎÚÈÙÈÎc àÓ¿Ï˘ÛË ÙÉ˜ ëÙÂÚfiÙËÙ·˜ ÙÔÜ Ê‡ÏÔ˘ àe
ÙcÓ çÓÙÔÏÔÁÈÎc ÚÔÔÙÈÎc ÙÉ˜ çÚıfi‰ÔÍË˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜, âÓá ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙcÓ âÎÎÏËÛÈ·Îc
Î·d ·ÙÂÚÈÎc ôÔ„Ë ¿Óˆ ÛÙcÓ ıÂÔÏÔÁÈÎc Î·Ù·ÓfiËÛË ÁÈa Ùe ÊÜÏÔ, âd ÙFÉ ‚¿ÛÂÈ Î˘-
Ú›ˆ˜ ÙÔÜ ıÂÔÏÔÁÈÎÔÜ öÚÁÔ˘ ÙÔÜ ªËÙÚÔÔÏ›ÙË ¶ÂÚÁ¿ÌÔ˘ \πˆ¿ÓÓË ∑Ë˙ÈÔ‡Ï·.

™‡Ó·ÍË (ÙÂÜ¯Ô˜ 118, \∞Ú›ÏÈÔ˜ - \πÔ‡ÓÈÔ˜ 2011)

∆e ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ™‡Ó·ÍË ÊÈÏÔÍÂÓÂÖ ÎÂ›ÌÂÓ· –«ÎÚÈÙÈÎb˜ ·ÚÂÌ‚¿-
ÛÂÈ˜»– Ôf ôÏÏ· ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÔ Î·d ôÏÏ· ÏÈÁfiÙÂÚÔ ÂÚÈÛÙÚ¤ÊÔÓÙ·È Á‡Úˆ àe ÙeÓ ÙÚfiÔ
Î·d Ùd˜ ÚÔ¸Ôı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ ‰È·ÏfiÁÔ˘ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ Î·d ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ Ìb Ùe Û‡Á¯ÚÔÓÔ
ÎfiÛÌÔ. \∂›ÛË˜ ñ¿Ú¯ÂÈ ÎÈ ≤Ó· ÌÈÎÚe àÊÈ¤ÚˆÌ· ÛÙeÓ ¡›ÙÛÂ. 

™Ùe ÚáÙÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ «^∏ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc àÓÙ›ÏË„Ë ÁÈa Ùe ·úÛıËÌ· ÙÉ˜ Âéı‡ÓË˜» ï .
¢ËÌ. ™Ù·ÓÈÏÔ¿Â âÈ¯ÂÈÚÂÖ ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÔÜ ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎÔÜ ‰È·ÏfiÁÔ˘ Óa ·Ú¿Û¯ÂÈ Ì›·
Ì·ÚÙ˘Ú›· ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ›ÛÙË˜ Ìb â›ÎÂÓÙÚÔ ÙeÓ ÃÚÈÛÙe Î·d ÙcÓ öÌÚ·ÎÙË Âéı‡ÓË öÓ·-
ÓÙÈ ÙÔÜ ôÏÏÔ˘ àÓıÚÒÔ˘, Ôf ·éÙc ì ›ÛÙË ‰ËÌÈÔ˘ÚÁÂÖ. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï Jurgen
Moltmann ÛÙe ÌÂÏ¤ÙËÌ¿ ÙÔ˘ «^√ £Âe˜ ÙÉ˜ âÏ›‰·˜ Î·d ì ıÂÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ âÏ›‰·˜» âÈÌ¤-
ÓÂÈ Î˘Ú›ˆ˜ ÛÙd˜ ‚·ÛÈÎb˜ ù„ÂÈ˜ Ì›·˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÉ˜ âÏ›‰·˜, ¬ˆ˜ Ï.¯. ÙcÓ å‰¤· ÙÉ˜ ıÂ-
˚ÎÉ˜ ñfiÛ¯ÂÛË˜, ÙcÓ å‰¤· ÙÉ˜ öÁÂÚÛË˜ ÙÔÜ ™Ù·˘ÚˆÌ¤ÓÔ˘ ÃÚÈÛÙÔÜ ó˜ ÙÉ˜ ñfiÛ¯ÂÛË˜
ÙÔÜ £ÂÔÜ ÁÈa ÙeÓ ÎfiÛÌÔ Î·d ÙcÓ Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÉ˜ àÓıÚÒÈÓË˜ îÛÙÔÚ›·˜ ó˜ Ì›·˜ àÔ-
ÛÙÔÏÉ˜ ÁÈa Ùc µ·ÛÈÏÂ›· ÙÔÜ £ÂÔÜ. ^√ ªËÙÚÔÔÏ›ÙË˜ ∫·ÌÂÚÔÜÓ °ÚËÁfiÚÈÔ˜ Ìb Ùe ÎÂ›ÌÂ-
Ófi ÙÔ˘ «^∏ â·Ó·ÊÔÚa ÙÔÜ ıÂÛÌÔÜ ÙáÓ ‰È·ÎÔÓÈÛÛáÓ Âå˜ ÙcÓ \√Úıfi‰ÔÍÔÓ îÂÚ·ÔÛÙÔ-
Ï‹Ó» âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÌÂÙ·Íf ôÏÏˆÓ Ùc ı¤ÛË ÙÉ˜ Á˘Ó·›Î·˜ ÛÙcÓ ∫·ÈÓc ¢È·ı‹ÎË Ìb â›ÎÂÓÙÚÔ Ùe
ÚfiÛˆÔ ÙÉ˜ £ÂÔÙfiÎÔ˘, àÓ·Ê¤ÚÂÙ·È ÛÙd˜ ı¤ÛÂÈ˜ Ùd˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÁÈa Ùe âÈÙÚÂÙe j Ìc
ÙÉ˜ ¯ÂÈÚÔÙÔÓ›·˜ ÙáÓ Á˘Ó·ÈÎáÓ, ÛÙeÓ ıÂÛÌe ÙáÓ ‰È·ÎÔÓÈÛÛáÓ, ¬ˆ˜ ñÉÚ¯Â Ûb ‰È¿ÊÔ-
ÚÂ˜ îÛÙÔÚÈÎb˜ ÂÚÈfi‰Ô˘˜ ÙÉ˜ ˙ˆÉ˜ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜, ¬ˆ˜ â›ÛË˜ Î·d ÛÙcÓ Ú·ÎÙÈÎc ÙÔÜ
êÁ›Ô˘ ¡ÂÎÙ·Ú›Ô˘ ¶ÂÓÙ·fiÏÂˆ˜ Ôf Âr¯Â ¯ÂÈÚÔÙÔÓ‹ÛÂÈ ‰È·ÎfiÓÈÛÛÂ˜.

™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· àÎÔÏÔ˘ıÔÜÓ Ùa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙáÓ ¶·Ó. £ˆÌÄ «¶Úe˜ àÓ·˙‹ÙËÛË ÙÉ˜ Ûˆ-
ÛÙÉ˜ ‰È¿Ù·ÍË˜-Û¯fiÏÈÔ ÛÙe Ô›ËÌ· ÙÉ˜ ∫ÈÎÉ˜ ¢ËÌÔ˘ÏÄ ‘§¿ıÔ˜ ‰È¿Ù·ÍË’», ™Ù. ª·Ì·-
ÏÔ‡ÎÔ˘ «^∏ îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ àÚ¯ÈÙÂÎÙÔÓÈÎÉ˜ Î·d ì Û‡Á¯ÚÔÓË çÚıfi‰ÔÍË Ó·-
Ô‰ÔÌ›·», ï ïÔÖÔ˜ âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÔÈ¿ ÂrÓ·È Ùa Î·ıÔÚÈÛÙÈÎa âÎÂÖÓ· ÛÙÔÈ¯ÂÖ· Ì¤Û· àe ÙcÓ
îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ àÚ¯ÈÙÂÎÙÔÓÈÎÉ˜ Ôf ıa Ú¤ÂÈ Óa àÔÙÂÏ¤ÛÔ˘Ó Ùd˜ ‰ÂÛÌÂ‡-
ÛÂÈ˜ àÏÏa Î·d Ùd˜ ËÁb˜ öÌÓÂ˘ÛË˜ ÁÈa Ì›· Û‡Á¯ÚÔÓË çÚıfi‰ÔÍË Ó·Ô‰ÔÌ›·, ÚÔÙÂ›ÓÔ-
ÓÙ·˜ ÛÙcÓ ÚÔÔÙÈÎc ·éÙc ïÚÈÛÌ¤ÓÂ˜ ÚÔÙ¿ÛÂÈ˜. \∂Í¿ÏÏÔ˘ ï ^∂ÚÌ.-°Âˆ. ¶ÏÂ˘Ú¿ÎË˜
ÛÙe ÌÂÏ¤ÙËÌ¿ ÙÔ˘ «∫Ú›ÛË, §fiÁÔ˜ Î·d £Âfi˜, ÂÚd ÙÔÜ öÚÁÔ˘ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜» ÛÎÔÂ‡ÂÈ
Óa ÚÔÛ‰ÈÔÚ›ÛÂÈ Ùc Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf ıÂÔÏÔÁ›·˜ Î·d ÎÚ›ÛË˜. \∞ÎfiÌË Ìb àÊÔÚÌc Ùc Û˘-
ÌÏ‹ÚˆÛË 25 âÙáÓ àe ÙcÓ ÎÔ›ÌËÛË ÙÔÜ ¶·Ó. ¡¤ÏÏ·, î‰Ú˘Ùc ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ, ·Ú·Ù›-
ıÂÙ·È ≤Ó· ÎÂ›ÌÂÓÔ-‚È‚ÏÈÔÎÚÈÛ›· ÙÔ˘ ÛÙe ‚È‚Ï›Ô ÙÔÜ ÚÔÛÊ¿Ùˆ˜ Î·Ù·Ù·Á¤ÓÙÔ˜ ÛÙe êÁÈÔ-
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ÏfiÁÈÔÓ ÙÉ˜ \√ÚıÔ‰fiÍÔ˘ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ . \πÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘ ¶fiÔ‚ÈÙ˜ «ò∞ÓıÚˆÔ˜ Î·d £Â¿Ó-
ıÚˆÔ˜. ªÂÏÂÙ‹Ì·Ù· çÚıÔ‰fiÍÔ˘ ıÂÔÏÔÁ›·˜».

\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ùe àÊÈ¤ÚˆÌ· ÛÙeÓ ¡›ÙÛÂ Ìb ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÔÜ ú‰ÈÔ˘ ÙÔÜ °ÂÚÌ·ÓÔÜ ÛÙÔ¯·ÛÙÉ
(«^√ ÂéÚˆ·˚Îe˜ ÌË‰ÂÓÈÛÌfi˜»), ÙÔÜ ¶¤ÙÚÔ˘ °È·Ù˙¿ÎË («\∂›ÌÂÙÚÔ»), ÙÔÜ ÃÚ. ^∏ÏÈfi-
Ô˘ÏÔ˘ («^√ Nietzsche à¤Ó·ÓÙÈ ÛÙeÓ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌfi: ¢ÈfiÓ˘ÛÔ˜ âÓ·ÓÙ›ÔÓ (;) \∂ÛÙ·˘Úˆ-
Ì¤ÓÔ˘») ÙÔÜ ™ˆÙ. °Ô˘ÓÂÏÄ («∫·Ùa ¡›ÙÛÂ, Ìb àÊÔÚÌc ÙcÓ öÎ‰ÔÛË ÙÔÜ \∞ÓÙÈ¯Ú›ÛÙÔ˘»)
Î·d ÙÔÜ ¢ËÌ. ª·ÏÙÄ («∫. §ÂfiÓÙÈÂÊ Î·d ºÚ. ¡›ÙÛÂ»). ∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÙ·È Ìb Ùd˜
ÌfiÓÈÌÂ˜ ÛÙÉÏÂ˜ ÙÔ˘ ÁÈa Ùe ‰È¿ÏÔÁÔ Ìb ÙÔf˜ àÓ·ÁÓáÛÙÂ˜ Î·d Ùe ‚È‚ÏÈÔÎÚÈÙÈÎe ‰ÂÏÙ›Ô.

æ˘¯É˜ ¢ÚfiÌÔÈ, (ÙÂÜ¯Ô˜ 1, \πÔ‡ÓÈÔ˜ 2011)
∆e æ˘¯É˜ ¢ÚfiÌÔÈ ÂrÓ·È ≤Ó· Ó¤Ô ÂÚÈÔ‰ÈÎe Ôf ÊÈÏÔ‰ÔÍÂÖ Óa âÁÎ·ÈÓÈ¿ÛÂÈ ≤Ó· ÓË-

Ê¿ÏÈÔ Î·d ‰ËÌÈÔ˘ÚÁÈÎe ‰È¿ÏÔÁÔ ÌÂÙ·Íf ÙáÓ „˘¯ÔÏÔÁÈÎáÓ âÈÛÙËÌáÓ Î·d ÙÉ˜ ıÂÔÏÔ-
Á›·˜ ó˜ âÎÎÏËÛÈ·ÙÈÎÉ˜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›·˜. ¢ÈÂ˘ı‡ÓÂÙ·È àe ÙeÓ ·È‰Ô„˘¯›·ÙÚÔ Î·d ‰Ú. £ÂÔ-
ÏÔÁ›·˜ . µ·Û. £ÂÚÌe Î·d âÎ‰›‰ÂÙ·È ‰‡Ô ÊÔÚb˜ Ùe ¯ÚfiÓÔ àe Ùd˜ âÎ‰fiÛÂÈ˜ ^∞ÚÌfi˜. ™Ùe
ôÓÔÈÁÌ· ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÊÈÏÔÍÂÓÂÖÙ·È ï ¯·ÈÚÂÙÈÛÌe˜ ÙÔÜ \∞Ú¯ÈÂÈÛÎfiÔ˘ \∞ıËÓáÓ Î·d
¿ÛË˜ ^∂ÏÏ¿‰Ô˜ ^πÂÚˆÓ‡ÌÔ˘ µã Î·d Ùe âÓ Âú‰ÂÈ ÚÔÏÔÁÈÎÔÜ ÛËÌÂÈÒÌ·ÙÔ˜ ÂåÛ·ÁˆÁÈÎe
ÎÂ›ÌÂÓÔ ÁÈa Ùe ¯·Ú·ÎÙÉÚ·, Ùe ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ Î·d Ùd˜ ÚÔÔÙÈÎ¤˜ ÙÔ˘ Ó¤Ô˘ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ
àe ÙeÓ ‰ÈÂ˘ı˘ÓÙc Û‡ÓÙ·ÍË˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ.

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ «¶›ÛÙË, àÈÛÙ›· Î·d ÌÔÚÊ¤˜ ÙÔ˘˜. ^√ ÚfiÏÔ˜ ÙÉ˜
ÚÔÛˆÈÎfiÙËÙ·˜», ï µ·Û. ™·ÚfiÁÏÔ˘ âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎfiÙËÙ· Î¿Ùˆ àe Ùe Êá˜
ÙáÓ ¤ÓÙÂ ‚·ÛÈÎáÓ ·Ú·ÁfiÓÙˆÓ Ôf ‰È·ÌÔÚÊÒÓÔ˘Ó ÙcÓ ÚÔÛˆÈÎfiÙËÙ· (âÍˆÛÙÚ¤-
ÊÂÈ·, ÂéÛ˘ÓÂÈ‰ËÛ›· Î.Ï.). ^√ Ant. Vergote ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ «^√ ôÏÏÔ˜ ó˜ ıÂÌ¤ÏÈÔ ÙÔÜ
âÁg Î·d ÙÉ˜ ‰È˘ÔÎÂÈÌÂÓÈÎfiÙËÙ·˜» âÈÎÂÓÙÚÒÓÂÈ Ùe âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ÙÔ˘ ÛÙcÓ ÚfiÛÎÏËÛË
ÙÔÜ ôÏÏÔ˘ Úe˜ Ùe ñÔÎÂ›ÌÂÓÔ àÏÏa Î·d ÛÙÔf˜ à·Ú·›ÙËÙÔ˘˜ ¬ÚÔ˘˜ ÁÈa Ùc ‰È·ÌfiÚ-
ÊˆÛË Ì›·˜ àÏËıÔÜ˜ ‰È˘ÔÎÂÈÌÂÓÈÎfiÙËÙ·˜ ¤Ú· àe ÙcÓ Î·Ù¿ÛÙ·ÛË ÙÉ˜ êÏÉ˜ Û˘Ó‡-
·ÚÍË˜.

™Ùe ÌÂÏ¤ÙËÌ· «∆› Î¿ÓÂÈ Ùc Û˘Ì‚Ô˘ÏÂ˘ÙÈÎc Óa ÂrÓ·È ÔÈÌ·ÓÙÈÎ‹;» ï St. Muse àÛ¯Ô-
ÏÂÖÙ·È Ìb Ùd˜ ‚·ÛÈÎb˜ ·Ú·Ì¤ÙÚÔ˘˜, Ôî ïÔÖÂ˜ çÊÂ›ÏÔ˘Ó Óa ¯·Ú·ÎÙËÚ›˙Ô˘Ó Ùc Û˘Ì‚Ô˘-
ÏÂ˘ÙÈÎ‹, ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Óa àÔÙÂÏÂÖ ‚·ÛÈÎc ‰È¿ÛÙ·ÛË ÙÔÜ ÛˆÙËÚÈÒ‰Ô˘˜ öÚÁÔ˘ ÙÉ˜ \∂Î-
ÎÏËÛ›·˜. ò∂ÙÛÈ ‰›ÓÂÙ·È å‰È·›ÙÂÚË ‚·Ú‡ÙËÙ· ÛÙcÓ àÁ¿Ë ÛÙe ùÓÔÌ· ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ, ì
ïÔ›· ÚÔÛ‰›‰ÂÈ ÛÙe ¬ÏÔ öÚÁÔ Ì˘ÛÙËÚÈ·Îe ¯·Ú·ÎÙÉÚ·. ™Ùe ëfiÌÂÓÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb Ù›ÙÏÔ
«¢ÈÂÎ‰ÈÎËÙÈÎfiÙËÙ· Î·d ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc àÁ¿Ë» ï . George Morelli â·ÓÂÍ¤Ù·˙ÂÈ ÙcÓ
öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ ‰ÈÂÎ‰ÈÎËÙÈÎfiÙËÙ·˜ àe Ì›· ôÏÏË ÚÔÔÙÈÎ‹, ÚÔÛ‰›‰ÔÓÙ¿˜ ÙË˜ ≤Ó· ıÂÙÈÎe
ÚfiÛËÌÔ ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ˙ˆÉ˜. ^√ . µ·Û›ÏÂÈÔ˜ £ÂÚÌe˜ ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘
«∆e ÛáÌ· ó˜ Â‰›Ô Û‡ÁÎÏÈÛË˜ Î·d Û˘ÓÂÚÁ·Û›·˜ „˘¯·Ó¿Ï˘ÛË˜ Î·d \√Úıfi‰ÔÍË˜ ıÂÔÏÔ-
Á›·˜» ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ó˜ àÓ·ÁÎ·›· ÙcÓ Û‡ÁÎÏÈÛË ÌÂÙ·Íf „˘¯·Ó·Ï˘ÙÈÎÉ˜ ıÂˆÚ›·˜ Î·d ıÂÔÏÔ-
Á›·˜ âd ÙFÉ ‚¿ÛÂÈ, àÊ\ ëÓfi˜, ÙáÓ Û¯¤ÛÂˆÓ àÓÙÈÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Î·d ÙÉ˜ ıÂˆÚ›·˜ ÙÔÜ §·Î¿Ó ÁÈa
Ùc ‰È¿ÎÚÈÛË ÌÂÙ·Íf âÈı˘Ì›·˜ Î·d ÎÈÓ‹ÙÚˆÓ Î·›, àÊÂÙ¤ÚÔ˘, ÙÉ˜ ÛÙ·‰È·ÎÉ˜ àÔ‰Ô¯É˜
ÙÔÜ ÛÒÌ·ÙÔ˜ àe ÏÂÈ¿‰· ÓÂÒÙÂÚˆÓ ıÂÔÏfiÁˆÓ.

™Ùe ëfiÌÂÓÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ «√î Ú›˙Â˜ ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎfiÙËÙ·˜ ÛÙe ·È‰›» ï David Elkind
àÓÙÈÌÂÙˆ›˙ÂÈ Ùd˜ ‚·ÛÈÎb˜ ·È‰ÈÎb˜ àÓ¿ÁÎÂ˜ ó˜ ËÁb˜ ÁÈa Ùc ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎc àÓ¿Ù˘ÍË
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ÙáÓ ·È‰ÈáÓ. ¶ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa ÙcÓ àÓ¿ÁÎË ÙÉ˜ ‰È·Ù‹ÚËÛË˜, ÙÉ˜ àÓ··Ú¿ÛÙ·ÛË˜ Î·d ÙáÓ
Û¯¤ÛÂˆÓ, ¬ˆ˜ â›ÛË˜ Î·d ÁÈa ÙcÓ àÓ¿ÁÎË ÙÉ˜ Î·Ù·ÓfiËÛË˜. ^√ Allan Josephson ÛÙe
ôÚıÚÔ ÙÔÜ «¶ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù· àÏÏËÏÂÈ‰Ú¿ÛÂˆÓ ÛÙd˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎb˜ ÔåÎÔÁ¤ÓÂÈÂ˜ Î·d ì Û¯¤ÛË
ÙÔ˘˜ Ìb ÙcÓ àÓ·Ù˘ÍÈ·Îc „˘¯Ô·ıÔÏÔÁ›·: ÚÔÙ¿ÛÂÈ˜ ÁÈa ıÂÚ·Â›·» âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe ÚfiÏÔ
Ôf ÌÔÚÂÖ Óa ‰È·‰Ú·Ì·Ù›ÛÂÈ ì ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎc ›ÛÙË ÛÙcÓ ñ¤Ú‚·ÛË „˘¯Ô·ıÔÏÔÁÈÎáÓ
ÚÔ‚ÏËÌ¿ÙˆÓ ÛÙcÓ ÔåÎÔÁ¤ÓÂÈ·.

\∞ÚÎÂÙb˜ ÛÂÏ›‰Â˜ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ àÊÈÂÚÒÓÔÓÙ·È Ûb Û˘˙‹ÙËÛË ·Ú·‰ÂÈÁÌ·ÙÈÎáÓ ÎÏÈ-
ÓÈÎáÓ ÂÚÈÙÒÛÂˆÓ àe Ùc ˙ˆc Ú·ÁÌ·ÙÈÎáÓ ÚÔÛÒˆÓ, Ôî ïÔÖÂ˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙Ô˘Ó
ÔÈÌ·ÓÙÈÎe Î·d „˘¯ÔÏÔÁÈÎe âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ. ™Ùc ÛÙ‹ÏË «¶Â˙fi‰ÚÔÌÔÈ» ·Ú·Ù›ıÂÙ·È Û˘Ó¤-
ÓÙÂ˘ÍË Ìb ÙeÓ îÂÚÔÌfiÓ·¯Ô \∞ÓÙÒÓÈÔ ƒˆÌ·ÖÔ ¿Óˆ Ûb ı¤Ì·Ù· Ôf àÊÔÚÔÜÓ ÛÙd˜ „˘¯Ô-
ÏÔÁÈÎb˜ âÈÛÙÉÌÂ˜ àe ÙcÓ çÙÈÎc ÙÔÜ ÔÈÌ·ÓÙÈÎÔÜ öÚÁÔ˘ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜. ∆e ÙÂÜ¯Ô˜
ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb Âå‰‹ÛÂÈ˜ - ¯ÚÔÓÈÎa ÁÈa Û˘Ó¤‰ÚÈ· Î·d Ùe ‚È‚ÏÈÔÎÚÈÙÈÎe ‰ÂÏÙ›Ô.

¡ÈÎfiÏ·Ô˜ \∞ÛÚÔ‡ÏË˜  


