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¶ÂÚÈÔ‰ÈÎa \∞Ó¿ÏÂÎÙ·

Biblische Notizen (ÙfiÌÔ˜ 152/2012)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Christoph Berner («Wie Laien zu
Leviten wurden. Zum Ort der Korachbearbeitung innerhalb der Redaktionsge-
schichte von Num 16-17») Û˘Ó‰¤ÂÈ ÙcÓ ·ÚÔ˘Û›· §Â˘ÈÙáÓ Î·d Ï·˚ÎáÓ ÛÙc ‰È‹ÁËÛË
ÙáÓ ÎÂÊ·Ï·›ˆÓ \∞Ú 16-17 Ìb ÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ ÊÈÏÔÏÔÁÈÎÉ˜ âÂÍÂÚÁ·Û›·˜ ·éÙáÓ ÙáÓ
ÎÂÊ·Ï·›ˆÓ. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ÌfiÓÔ ÛÙe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ÛÙ¿‰ÈÔ ·éÙÉ˜ ÙÉ˜
âÂÍÂÚÁ·Û›·˜ Ùe Î¤ÓÙÚÔ ÙÉ˜ ‰È‹ÁËÛË˜ ÌÂÙ·Ê¤ÚÂÙ·È ÛÙc Û‡ÁÎÚÔ˘ÛË ÙáÓ §Â˘ÈÙáÓ Î·d
îÂÚ¤ˆÓ ÎÈ Ôî Ï·˚ÎÔd ÌÂÙ·ÙÚ¤ÔÓÙ·È Ûb ÏÂ˘›ÙÂ˜. ™b ·éÙe Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ÛÙ¿‰ÈÔ â›ÛË˜
ï ∫ÔÚb ÌÂÙ·ÙÚ¤ÂÙ·È Ûb àÔÛÙ¿ÙË Ôf âÈ‰ÈÒÎÂÈ Óa ·Ú·Û‡ÚÂÈ ïÏfiÎÏËÚË ÙcÓ ÎÔÈ-
ÓfiÙËÙ·. ^√ Shuichi Hasegawa, àÎÔÏÔ‡ıˆ˜ («Samson and Mill [Judg 16,21]»), âÍÂ-
Ù¿˙ÂÈ ÙcÓ àÊ‹ÁËÛË ÁÈa ÙeÓ âÍÂ˘ÙÂÏÈÛÌe ÙÔÜ ™·Ì„gÓ ÛÙe ∫Ú 16, 21 Î·d ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ
g˜ ì ÙÈÌˆÚ›· Ôf ÙÔÜ âÂ‚Ï‹ıË ±ÚÌÔ˙Â Ûb Á˘Ó·ÖÎÂ˜ ‰ÔÜÏÂ˜ Î·d ÁÈ\ ·éÙe qÙ·Ó ‰È-
Ïa Ù·ÂÈÓˆÙÈÎ‹.

™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ì Andrea Spans («Eine prophetische Gruppe in Zion und ein
priesterlicher Übersetzer in der Diaspora. Zur Deutung der Sprecheridentität in
Jes 61 MT und Jes 61 LXX») Û˘ÁÎÚ›ÓÂÈ Ùe ë‚Ú·˚Îe Î·d Ùe ëÏÏËÓÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ \∏Û
61 Î·d ‰È·ÈÛÙÒÓÂÈ ¬ÙÈ Ûb Î¿ıÂ ÂÚ›ÙˆÛË Ùe ÓfiËÌ· ÂrÓ·È ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎe Î·d àÓÙÈÎ·-
ÙÔÙÚ›˙ÂÈ ÙcÓ ÎÔÈÓˆÓÈÎc Î·Ù¿ÛÙ·ÛË Î¿ıÂ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·. ò∂ÙÛÈ ì ë‚Ú·˚Îc âÎ‰Ô¯c ÙÔÜ
ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ ÂÚÈ¤¯ÂÈ Ùe ¬Ú·Ì· Ì›·˜ îÂÚ·ÙÈÎÉ˜ ïÌ¿‰·˜ ÛÙc ÌÂÙ·È¯Ì·ÏˆÛÈ·Îc \πÂÚÔ˘-
Û·Ï‹Ì, âÓá ì ëÏÏËÓÈÎc ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË ÌÂÙ·Ê¤ÚÂÈ Ùe âÏÈ‰ÔÊfiÚÔ Ì‹Ó˘Ì· ÙÉ˜ âÈ-
ÛÙÚÔÊÉ˜ àe Ùc ¢È·ÛÔÚa ÛÙcÓ \πÂÚÔ˘Û·Ï‹Ì. 

\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Luke Macnamara («How the wind blows? God’s role
in human origins and humanity’s response: Qoh 11,5»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›-
˙ÂÈ ¬ÙÈ ï ÛÙ›¯Ô˜ \∂ÎÎÏ 11, 5 ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùc ı¤ÛË ÙÔÜ \∂ÎÎÏËÛÈ·ÛÙÉ ÁÈa Ùc Û¯¤ÛË
àÓıÚÒÔ˘ Î·d £ÂÔÜ Ûb çÓÙÔÏÔÁÈÎe Î·d äıÈÎe â›Â‰Ô. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï Ruben
Zimmermann («Auslegungskunst. Sehepunkte zur Wundererzählung vom
Besessenen aus Gerasa [Mk 5,1-20]») ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖ Ùe ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÙÔÜ ı·‡Ì·ÙÔ˜
Ìb ÙeÓ ‰·ÈÌÔÓÈÛÌ¤ÓÔ ÛÙa °¤Ú·Û· ÁÈa Óa Î·Ù·‰Â›ÍÂÈ ¬ÙÈ ì âÍ‹ÁËÛË ëÓe˜ ‚È‚ÏÈÎÔÜ
ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ ÂrÓ·È Ì›· ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc Ù¤¯ÓË, ÛÙcÓ ïÔ›· âÌÏ¤ÎÔÓÙ·È Ôî çÙÈÎb˜ ÙÉ˜ îÛÙÔ-
Ú›·˜, ÙÉ˜ ÁÏÒÛÛ·˜ Î·d ÙÉ˜ ÚfiÛÏË„Ë˜. ¶·Ú·Ì¤ÓÂÈ ñÔÎÂÈÌÂÓÈÎc Î·Ù·ÓfiËÛË, ì
ïÔ›· ·ÏÂ‡ÂÈ Ìb ÙcÓ àÏ‹ıÂÈ·, âÓá Ù·˘Ùfi¯ÚÔÓ· ÂrÓ·È öÚÁÔ ÙÉ˜ ëÚÌËÓÂ‡Ô˘Û·˜ ÎÔÈ-
ÓfiÙËÙ·˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ÙfiÛÔ ì âÍ‹ÁËÛË ¬ÛÔ Î·d ì ıÂÔÏÔÁ›· ıa Ú¤-
ÂÈ Óa ·Ú·ÌÂ›ÓÔ˘Ó ÛÙeÓ ·ÓÂÈÛÙËÌÈ·Îe ¯áÚÔ ó˜ Ì›· ÁÓˆÛÙÈÎc ÂÚÈÔ¯c sui
generis.

∆a ·åÁ˘ÙÈ·Îa çÓfiÌ·Ù· Ôf âÙ˘ÌÔÏÔÁÔÜÓÙ·È àe çÓfiÌ·Ù· ÊÈ‰ÈáÓ ÂrÓ·È Ùe ı¤-
Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ Stefan Bojowald, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Ein neues Beispiel für eine
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Schlangenbezeichnung in ägyptischen Personennamen»). ∆¤ÏÔ˜, ï Herbert Migsch
ÛÙc ÌÂÏ¤ÙË ÙÔ˘ («Anmerkungen zu der dritten Auflage der Quartausgabe der
bombergischen Rabbinerbibel») Û˘˙ËÙÄ ‰È¿ÊÔÚ· ˙ËÙ‹Ì·Ù· Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙcÓ ÙÚ›ÙË
öÎ‰ÔÛË ÙÉ˜ ‚ÔÌ‚ÂÚÁÈ·ÓÉ˜ Ú·‚ÈÓÈÎÉ˜ µ›‚ÏÔ˘ (ÂÚ›Ô˘ 1525), ¬ˆ˜ ı¤Ì·Ù· ¯ÚÔÓÔ-
ÏfiÁËÛË˜ Î·d ÎÚÈÙÈÎÉ˜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘.

Biblische Notizen (ÙfiÌÔ˜ 153/2012)

^∏ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÂrÓ·È ÙÔÜ Emmanuel O. Nwaoru Î·È
ö¯ÂÈ ó˜ ı¤Ì· ÙË˜ ÙcÓ âÓÙÔÏc ÙÔÜ £ÂÔÜ Úe˜ ÙÔf˜ ÚˆÙÔÏ¿ÛÙÔ˘˜ ÛÙe °ÂÓ 1,28
(«Genesis 1,28 and the Divine Imperatives for Sustainable Ecology»). ^√ Û˘ÁÁÚ·-
Ê¤·˜ âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùd˜ ÚÔÛÙ·ÎÙÈÎb˜ ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Î·d ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì ÛˆÛÙ‹ ÙÔ˘˜ Î·-
Ù·ÓfiËÛË ÌÔÚÂÖ Óa ï‰ËÁ‹ÛÂÈ Ûb ÌÈa ñÁÈ¤ÛÙÂÚË Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘ Î·d
ÙÔÜ ÂÚÈ‚¿ÏÏÔÓÙÔ˜. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï Martin Mulzer («Der kranke und der gesunde
Gehasi. Zum Verhältnis von 2 Kön 5 zu 2 Kön 8,1-6») Û˘ÁÎÚ›ÓÂÈ ÙcÓ àÊ‹ÁËÛË ÁÈa
ÙeÓ àÛıÂÓc Gehasi (¢ã µ·Û 5) Ìb âÎÂ›ÓË ÙÔÜ ñÁÈÔÜ˜ Gehasi (¢ã µ·Û 8, 1-6). ^√ Û˘Á-
ÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ·éÙc ì àÓÙ›Ê·ÛË ÌÔÚÂÖ Óa âÈÏ˘ıÂÖ âaÓ ıÂˆÚËıÂÖ ¬ÙÈ Ùe
‰Â‡ÙÂÚÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ àÔÙÂÏÂÖ ÂÚ·ÈÙ¤Úˆ àÓ¿Ù˘ÍË ÙÔÜ ÚÒÙÔ˘.

∆e ôÛÌ· ÙÔÜ ¢Ô‡ÏÔ˘ ÙÔÜ °È·¯‚b ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ Û‡ÓÙÔÌË˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ Ôf àÎÔ-
ÏÔ˘ıÂÖ («Lassen wir doch den Gottesknecht endlich am Leben! (Jes 53,7-9)»). ^√
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙË˜, Volker Wagner, ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Ùe ‚ÈÔÁÚ·ÊÈÎe ÙÌÉÌ· ÙÔÜ ôÛÌ·-
ÙÔ˜ ÂÚÈÁÚ¿ÊÂÈ ÙeÓ âÍÂ˘ÙÂÏÈÛÌe Î·d ÙcÓ Ù·Â›ÓˆÛË ÙÔÜ ¢Ô‡ÏÔ˘, ù¯È ¬Ìˆ˜ Î·d Ùe
ı¿Ó·ÙÔ Î·d ÙcÓ àÓ¿ÛÙ·Û‹ ÙÔ˘. ^√ Herbert Migsch, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Selb-
staufforderung statt Selbstbericht – Die Übersetzung in Jeremia 35Tg, 11b von
Robert Hayward»), Û˘˙ËÙÄ Ùc ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË ÙÔÜ Ù·ÚÁÎÔ‡Ì ÛÙeÓ \πÂÚÂÌ›· àe ÙeÓ
Robert Hayward.

^∏ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ÂrÓ·È ÙÔÜ Herbert Migsch («Siebenerfiguren im Jeremia-
buch»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Î·d ÛÙe ‚È‚Ï›Ô ÙÔÜ \πÂÚÂÌ›·, ¬ˆ˜ Î·d Ûb
âÎÂÖÓÔ ÙÔÜ ¢Â˘ÙÂÚÔÓÔÌ›Ô˘, ·Ú·ÙËÚÂÖÙ·È Ì›· ‰ÔÌc Ôf ÛÙËÚ›˙ÂÙ·È ÛÙeÓ àÚÈıÌe
ëÙa Î·d Û˘˙ËÙÄ Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤Ó· ·Ú·‰Â›ÁÌ·Ù· Ì¤Û· ÛÙe ÚÔÊËÙÈÎe ‚È‚Ï›Ô. \∞ÎÔ-
ÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Aron Pinker («The Structure and Meaning of Qohelet 8,5-7»).
^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Ôî ‰˘ÛÎÔÏ›Â˜ ÛÙe \∂ÎÎÏ 8, 5-7 ÚÔÎ‡ÙÔ˘Ó àe Ùe
Êfi‚Ô Ôf ·åÛı¿ÓÂÙ·È ï \∂ÎÎÏËÛÈ·ÛÙc˜ à¤Ó·ÓÙÈ ÛÙd˜ ÙÔÏÂÌ·˚Îb˜ àÚ¯b˜ Î·d ÙcÓ
àÁˆÓ›· ÙÔ˘ Ì‹ˆ˜ ì Û˘ÌÌfiÚÊˆÛ‹ ÙÔ˘ Ìb Ùd˜ âÈÙ·Áb˜ ÙÉ˜ ÎÔÛÌÈÎÉ˜ âÍÔ˘Û›·˜ ñÔ-
Î·Ù·ÛÙ‹ÛÂÈ ÙcÓ ñÔÙ·Á‹ ÙÔ˘ ÛÙe ÓfiÌÔ ÙÔÜ £ÂÔÜ. ^√ Û˘Ó‰˘·ÛÌe˜ ·éÙáÓ ÙáÓ ‰‡Ô
Êfi‚ˆÓ ï‰‹ÁËÛÂ ÙeÓ \∂ÎÎÏËÛÈ·ÛÙc Óa ‰È·Ù˘ÒÛÂÈ Ùd˜ ÛÎ¤„ÂÈ˜ ÙÔ˘ Ìb ≤Ó·Ó Ù¤ÙÔÈÔ
ÙÚfiÔ, œÛÙÂ Óa Ê·›ÓÂÙ·È ¬ÙÈ ÚÔ‚¿ÏÏÂÈ ÙcÓ ñ·ÎÔc ÛÙe ‚·ÛÈÏÈÄ, âÓá ÛÙcÓ Ú·ÁÌ·-
ÙÈÎfiÙËÙ· âÓÓÔÂÖ ÙcÓ ñ·ÎÔc ÛÙe ÓfiÌÔ ÙÔÜ £ÂÔÜ. 

^√ ªarko Marttila ÛÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË («Das Sirachbuch in der finnischen
Kultur. Ein Beitrag zur Rezeptions-geschichte») ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙcÓ â›‰Ú·ÛË Ôf
ôÛÎËÛÂ ÛÙc ÊÈÓÏ·Ó‰ÈÎc ÎÔ˘ÏÙÔ‡Ú· Ùe ‚È‚Ï›Ô ÙÉ˜ ™ÔÊ›·˜ ™ÂÈÚ¿¯. ∆e ‚È‚Ï›Ô ÌÂÙ·-
ÊÚ¿ÛÙËÎÂ ÛÙc ÊÈÓÏ·Ó‰ÈÎc ÁÈa ÚÒÙË ÊÔÚa Î·Ùa ÙeÓ 17Ô ·å., ·Ú¤ÌÂÈÓÂ ¬Ìˆ˜ ·Ú·-
ÁÓˆÚÈÛÌ¤ÓÔ, âÂÈ‰c Ôî ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÂ˜ âÎ‰fiÛÂÈ˜ ÙÉ˜ µ›‚ÏÔ˘ ‰bÓ Û˘ÌÂÚÈÏ¿Ì‚·Ó·Ó Ùa
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‰Â˘ÙÂÚÔÎ·ÓÔÓÈÎa ‚È‚Ï›· ÙÉ˜ ¶·Ï·ÈÄ˜ ¢È·ı‹ÎË˜. ^øÛÙfiÛÔ, Ùe ‚È‚Ï›Ô Ê·›ÓÂÙ·È ¬ÙÈ
qÙ·Ó ÁÓˆÛÙe Ûb àÚÎÂÙÔf˜ Î·ÏÏÈÙ¤¯ÓÂ˜ Î·d Û˘ÁÁÚ·ÊÂÖ˜ ÙÉ˜ ºÈÓÏ·Ó‰›·˜ Ôf Âr¯·Ó
âÓÙ˘ˆÛÈ·ÛÙÂÖ àe ÙcÓ Ú·ÎÙÈÎc ÛÔÊ›· ÙÔÜ ™ÂÈÚ¿¯. ^∏ Û¯¤ÛË ÙÉ˜ ·åÁ˘ÙÈ·ÎÉ˜ Ìb
ÙcÓ àÎÎ·‰ÈÎc ÁÏáÛÛ· ÛÙe Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÙÔÜ Ú‹Ì·ÙÔ˜ «Ì·ÁÂ˘ÚÂ‡ˆ /
èÚÈÌ¿˙ˆ» ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ Stefan Bojowald Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Eine
Gemeinsamkeit zwischen der ägyptischen und akkadischen Sprache bezüglich der
¸bertragenen Verwendung des Wortes “kochen” auf Pflanzen»). 

^√ Christophe Lemardelé âÊ·ÚÌfi˙ÂÈ ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Another Suggestion
Regarding the Etymology of the Hebrew Noun m-er-ea’») Ùc ÁÏˆÛÛÔÏÔÁÈÎc ıÂˆÚ›·
ÙÔÜ Georges Bohas Î·d ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ìd· ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎc âÙ˘ÌÔÏÔÁ›· ÁÈa Ùe ÚÉÌ· m-er-ea’.
™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Werner Grimm («Kain und Abel in
der Bergpredigt [Mt 5,21-24]») âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe á˜ ï \πËÛÔÜ˜ Û˘Ó‰¤ÂÈ Ùe ı¤Ì· ÙÔÜ ∫¿ÈÓ
Î·d ò∞‚ÂÏ Ìb ÙcÓ âÓÙÔÏ‹ «Ôé ÊÔÓÂ‡ÛÂÈ˜». ∞éÙc ì Û‡Ó‰ÂÛË âÍËÁÂÖ ÙeÓ Û˘ÓÂ¯É ¯·Ú·-
ÎÙËÚÈÛÌe ÙÔÜ ÚÔÛÒÔ˘ Ôf ¯Ú‹˙ÂÈ ÚÔÛÙ·Û›·˜ ó˜ «à‰ÂÏÊÔÜ» Î·d ÙcÓ âÌÊ¿ÓÈÛË
ÙÔÜ ı¤Ì·ÙÔ˜ ÙÉ˜ çÚÁÉ˜. ™Ùe ªÙ 5, 21-24 Ùa ‰‡Ô Ì¤ÚË (∫¿ÈÓ Î·d ò∞‚ÂÏ) Î·ÏÔÜÓÙ·È
Óa âÈÏ‡ÛÔ˘Ó Ùd˜ ‰È·ÊÔÚ¤˜ ÙÔ˘˜ ÂåÚËÓÈÎ¿. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ Ôî ÛÙ›¯ÔÈ
MÙ 5, 21-24 àÔÙÂÏÔÜÓ Ì›· ëÓfiÙËÙ· Ôf ‰b ÌÔÚÂÖ Óa àÔ‰ÔÌËıÂÖ.

∫erygma und Dogma (ÙfiÌÔ˜ 58, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2012)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Wolfgang Greive («Wolfhart
Pannenbergs Vorlesung “Theologie der Vernunft”») ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùc ‰È¿ÏÂÍË ÙÔÜ
Pannenberg ÁÈa Ùc ıÂÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ ÏÔÁÈÎÉ˜, ÙcÓ ïÔ›· àÓ¤Ù˘ÍÂ ÛÙc ‰ÂÎ·ÂÙ›· ÙÔÜ
1960. ^√ Pannenberg ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ‰‡Ô ÛËÌ·ÓÙÈÎa ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù·: Ùc Û¯¤ÛË ›ÛÙË˜
Î·d ÏÔÁÈÎÉ˜ Î·d ÏÔÁÈÎÉ˜ Î·d ·éıÂÓÙ›·˜. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ‰È·ÎÚ›ÓÂÈ ¤ÓÙÂ ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎb˜
ÌÔÚÊb˜ ÙÉ˜ ÏÔÁÈÎÉ˜ Ì¤Û· ÛÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ ÊÈÏÔÛÔÊ›·˜ Î·d ‰ÈÂÚÂ˘ÓÄ Ùc Û¯¤ÛË ÙÉ˜
ÏÔÁÈÎÉ˜ Ìb Ùc ÁÏáÛÛ·, Ùe ÓÔÜ, Ùc ÌÂÙ·Ê˘ÛÈÎ‹, ÙcÓ ›ÛÙË Î·d ÙcÓ âÈÛÙ‹ÌË. ∆e ı¤Ì·
ÙÉ˜ ‰È¿ÏÂÍ‹˜ ÙÔ˘ qÙ·Ó ì ·ÚÔ˘Û›· ÙÉ˜ àÏ‹ıÂÈ·˜ ÛÙc ÏÔÁÈÎc Î·d ÛÙcÓ ›ÛÙË, Ï·Ì‚·-
ÓÔÌ¤ÓË˜ ñfi„Ë ÙÉ˜ öÓÙ·ÛË˜ Ôf ñ¿Ú¯ÂÈ ÌÂÙ·Í‡ ·éÙáÓ ÙáÓ ‰‡Ô ÌÂÁÂıáÓ.

^√ Christian Danz, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Christologie als Selbstbeschreibung des
Glaubens»), Û˘˙ËÙÄ ÙcÓ Èı·Óc Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf ‰ÔÁÌ·ÙÈÎÉ˜ Î·d öÚÂ˘Ó·˜ ÁÈa ÙeÓ îÛÙÔ-
ÚÈÎe \πËÛÔÜ. √î ¯ÚÈÛÙÔÏÔÁ›Â˜ Ôf ÂåÛËÁ‹ıËÎ·Ó Ôî Karl Barth Î·d Paul Tillich ‰bÓ
Ï¿Ì‚·Ó·Ó ñfi„Ë ÙeÓ îÛÙÔÚÈÎe \πËÛÔÜ. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì ‰È·ÊÔÚÔ-
Ô›ËÛË ÌÂÙ·Íf ›ÛÙË˜ Î·d âÌÂÈÚÈÎÉ˜ îÛÙÔÚÈÎÉ˜ öÚÂ˘Ó·˜ ÌÔÚÂÖ Óa Û˘Ì‚¿ÏÂÈ ÛÙd˜
Û‡Á¯ÚÔÓÂ˜ Û˘˙ËÙ‹ÛÂÈ˜ ÁÈa ÙeÓ îÛÙÔÚÈÎe \πËÛÔÜ Î·d ÛÙc ‰ÔÁÌ·ÙÈÎc ¯ÚÈÛÙÔÏÔÁ›·. 

∆¤ÏÔ˜, ï Gudrun Holtz ÛÙc ÌÂÏ¤ÙË ÙÔ˘ («Besser und doch gleich – Zur
doppelten Hermeneutik des Hebräerbriefes») âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc ÚÔÛ¤ÁÁÈ-
ÛË ÙÔÜ Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÙÉ˜ Úe˜ ^∂‚Ú·›Ô˘˜ Î·d ‰È·ÎÚ›ÓÂÈ ‰‡Ô Ù¿ÛÂÈ˜ Ûb ·éÙ‹Ó: ÙcÓ àÓˆ-
ÙÂÚfiÙËÙ· Î·d ÙcÓ àÓ·ÏÔÁ›·. ^√ Holtz ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Î·d Ôî ‰‡Ô ÂrÓ·È âÍ›ÛÔ˘ ÛËÌ·-
ÓÙÈÎb˜ ÁÈa ÙeÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÙÉ˜ âÈÛÙÔÏÉ˜ Î·d ¬ÙÈ Î·d Ôî ‰‡Ô ÛÙËÚ›˙ÔÓÙ·È Ûb àÓ¿ÏÔÁÂ˜
ÚËÙÔÚÈÎb˜ ÙÂ¯ÓÈÎ¤˜: ì àÓˆÙÂÚfiÙËÙ· ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖ ÙcÓ comparatio Î·d ÙcÓ â·ÁˆÁc
a minore ad maius Î·d ì àÓ·ÏÔÁ›· ˘îÔıÂÙÂÖ Ùe exemplum. Mb ‚¿ÛË Ùa ·Ú·¿Óˆ
ï Holtz Û˘ÌÏËÚÒÓÂÈ ÙcÓ ôÔ„Ë ÁÈa ÙfiÓ «àÓÙÈıÂÙÈÎe ·Ú·ÏÏËÏÈÛÌfi» ó˜ ëÚÌËÓÂ˘-
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ÙÈÎe âÚÁ·ÏÂÖÔ ÙÉ˜ âÈÛÙÔÏÉ˜ (E. Gräßer) Ìb ÙfiÓ «àÓ·ÏÔÁÈÎe ·Ú·ÏÏËÏÈÛÌfi», ï
ïÔÖÔ˜ ıÂˆÚÂÖ ¬ÙÈ â›ÛË˜ âÊ·ÚÌfi˙ÂÙ·È ÛÙcÓ Úe˜ ^∂‚Ú·›Ô˘˜. 

Zeitschrift für Theologie und Kirche (ÙfiÌÔ˜ 109, ÙÂÜ¯Ô˜ 3/2012)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Stefan Krauter âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ ÂÚÈ-
ÎÔc ƒˆÌ 13, 1-7, ¬Ô˘ Á›ÓÂÙ·È ÏfiÁÔ˜ ÁÈa Ùc ÛÙ¿ÛË ÙáÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓáÓ à¤Ó·ÓÙÈ ÛÙcÓ
ÎÚ·ÙÈÎc âÍÔ˘Û›· («Auf dem Weg zu einer theologischen Würdigung von Röm
13,1-7»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ï ¶·ÜÏÔ˜ ‰bÓ Û˘Ì‚Ô˘ÏÂ‡ÂÈ ÙÔf˜ ¯ÚÈÛÙÈ·-
ÓÔf˜ Óa ñÔÙ¿ÛÛÔÓÙ·È, àÏÏa ÌÄÏÏÔÓ Ùe ƒˆÌ 13, 1-7 ıa Ú¤ÂÈ Óa ıÂˆÚËıÂÖ ó˜ ≤Ó·
ÁÂÓÈÎfiÙÂÚÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ ÛÙÔ¯·ÛÌÔÜ â¿Óˆ ÛÙe ı¤Ì· ÙÉ˜ âÍÔ˘Û›·˜. ∆a âÈ¯ÂÈÚ‹Ì·Ù· ÙÔÜ
àÔÛÙfiÏÔ˘ âËÚÂ¿˙ÔÓÙ·È àe Ùd˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎ¤˜ ÙÔ˘ ÂÔÈı‹ÛÂÈ˜ Î·d Ùd˜ ÔÏÈÙÈÎb˜
Î·d ÎÔÈÓˆÓÈÎb˜ Û˘ÓıÉÎÂ˜ ÙÉ˜ âÔ¯É˜ ÙÔ˘. ^√ Christian Johannes Neddens, ÛÙc Û˘-
Ó¤¯ÂÈ· («“Politische Religion” Zur Herkunft eines Interpretationsmodells
totalitärer Ideologien») Û˘˙ËÙÄ ÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÙÔÜ ¬ÚÔ˘ «ÔÏÈÙÈÎc ıÚËÛÎÂ›·» Î·d ÙÔÜ
àÓ·Ï˘ÙÈÎÔÜ ÌÔÓÙ¤ÏÔ˘ Ôf àÓÙÈÚÔÛˆÂ‡ÂÈ. ^√ ¬ÚÔ˜ àÚ¯ÈÎa ¯ÚËÛÈÌÔÔÈ‹ıËÎÂ ÛÙc
Û˘˙‹ÙËÛË ÙÔÜ âıÓÈÎÈÛÌÔÜ Î·d ÙÔÜ åÌÂÚÈ·ÏÈÛÌÔÜ. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ¯ÚËÛÈÌÔÔÈ‹ıËÎÂ
ÁÈa Óa ÂÚÈÁÚ¿„ÂÈ ‰È¿ÊÔÚÂ˜ âÎÊ¿ÓÛÂÈ˜ ÙÔÜ ÌÔÏÛÂ‚ÈÎÈÛÌÔÜ Î·d Ï›ÁÔ àÚÁfiÙÂÚ·
ÚÔÙÂÛÙ¿ÓÙÂ˜ ıÂÔÏfiÁÔÈ ÙeÓ ˘îÔı¤ÙËÛ·Ó ëÚÌËÓÂ‡ÔÓÙ·˜ Ùe ∆Ú›ÙÔ ƒ¿È¯. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤-
·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ï ¬ÚÔ˜ âÍ·ÎÔÏÔ˘ıÂÖ Óa ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖÙ·È Î·d Û‹ÌÂÚ· Ìb ‰È·ÊÔÚÂ-
ÙÈÎfi, óÛÙfiÛÔ, ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ Ûb ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎa Î·d àıÂ˚ÛÙÈÎa ÌÔÓÙ¤Ï· ÛÎ¤„Ë˜. 

™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ï Martin Laube («Tätige Freiheit Zur Aktualität des
reformierten Freiheitsverständnisses») Û˘˙ËÙÄ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf Î·Ù·ÓÔÂÖÙ·È ì öÓÓÔÈ·
ÙÉ˜ âÏÂ˘ıÂÚ›·˜ àe ÙcÓ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎc ıÂÔÏÔÁ›·. ™Ùc ‚¿ÛË ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ Î·Ù·ÓfiËÛË˜
‚Ú›ÛÎÂÙ·È ì å‰¤· unio cum Christo, ì ïÔ›· ¬Ìˆ˜ ëÚÌËÓÂ‡ÂÙ·È Ìb ≤Ó·Ó Û˘ÁÎÂÎÚÈ-
Ì¤ÓÔ ÙÚfiÔ. ^√ ÈÛÙe˜ ö¯ÂÈ ÎÔÈÓˆÓ›· ıÂÏ‹Ì·ÙÔ˜ Ìb ÙeÓ ÃÚÈÛÙfi, âÓá Ù·˘Ùfi¯ÚÔÓ·
âÓı·ÚÚ‡ÓÂÙ·È Óa àÔÊ·Û›ÛÂÈ Î·d Óa âÓÂÚÁ‹ÛÂÈ ·éÙfiÓÔÌ·. ^∏ ıÂ›· ÎÈ ì àÓıÚÒÈÓË
‰Ú¿ÛË, ëÔÌ¤Óˆ˜, Û˘Û¯ÂÙ›˙ÔÓÙ·È. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙeÓ
ÙÚfiÔ Ôf ·éÙc ì å‰¤· àÓ·Ù‡ÛÛÂÙ·È ÛÙe öÚÁÔ ÙÔÜ Karl Barth Î·d ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ
ì ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔ˘ ıa Ú¤ÂÈ Óa ıÂˆÚËıÂÖ ó˜ ≤Ó· ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· âÓ·Û¯fiÏËÛË˜ Ìb Ùc ‰È·-
ÏÂÎÙÈÎc Ôf ¯·Ú·ÎÙËÚ›˙ÂÈ Ùc Û‡Á¯ÚÔÓË àÓÙ›ÏË„Ë ÂÚd âÏÂ˘ıÂÚ›·˜.

™Ùc ÌÂÏ¤ÙË Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («“... nur in wenigen Fragen Eindeutigkeit oder gar
Einstimmigkeit”. Zur Genealogie jüngerer bioethischer Stellungnahmen der
EKD»), ï Peter Dabrock àÓ·ÙÚ¤¯ÂÈ Ûb ¬ÏÂ˜ Ùd˜ ÚfiÛÊ·ÙÂ˜ ÁÓˆÌ·ÙÂ‡ÛÂÈ˜ ÁÈa ‚ÈÔË-
ıÈÎa ˙ËÙ‹Ì·Ù· ÙÉ˜ ∂é·ÁÁÂÏÈÎÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÙÉ˜ °ÂÚÌ·Ó›·˜ (EKD). ¶·Ú·ÙËÚÂÖ g˜
ì ˘îÔı¤ÙËÛË ÙÔÜ ÌÔÓÙ¤ÏÔ˘ ÙÉ˜ «Î·Ù·Ê·ÙÈÎÉ˜ ÁÂÓÂ·ÏfiÁËÛË˜» (H. Joas) â¤ÊÂÚÂ Ì›·
àÏÏ·Ác âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ ÔÏÈÙÈÎÉ˜ ÛÙe ‰È¿ÛÙËÌ· 2002-2008: àÓÙd ÙÉ˜ àÚ¯É˜ «ñ¤Ú
ÙÉ˜ ÚÔÛÙ·Û›·˜ ÙÉ˜ ˙ˆÉ˜» (pro-life) ˘îÔıÂÙÔÜÓÙ·È ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÔ àÓ·Ï˘ÙÈÎa ÌÔÓÙ¤Ï·
ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË˜ Ôf àÊ‹ÓÔ˘Ó ¯áÚÔ ÁÈa àÓÙÈ·Ú·ı¤ÛÂÈ˜ Î·d Ùa ïÔÖ· Ï·Ì‚¿ÓÔ˘Ó ÛÔ-
‚·Úa ñfi„Ë Ùc ‰È¿ÎÚÈÛË ÌÂÙ·Íf ÓfiÌÔ˘ Î·d äıÈÎÉ˜. ^∏ ˘îÔı¤ÙËÛË ÙÉ˜ «Î·Ù·Ê·-
ÙÈÎÉ˜ ÁÂÓÂ·ÏfiÁËÛË˜» ó˜ ‚¿ÛË˜ ÙáÓ ‚ÈÔËıÈÎáÓ àÔÊ¿ÛÂˆÓ ÙÉ˜ EKD ÍÂÎÈÓÄ àe Ùc
‰È¿ıÂÛË ÙáÓ âÎÎÏËÛÈáÓ Óa Û˘ÌÌÂÙ¿Û¯Ô˘Ó ÛÙc Û‡Á¯ÚÔÓË Û˘˙‹ÙËÛË ÁÈa ‚ÈÔËıÈÎa
˙ËÙ‹Ì·Ù·. ™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Traugott Roser
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(«Lebenssättigung als Programm: Praktisch-theologische Überlegungen zu
Seelsorge und Liturgie an der Grenze») Ú·ÁÌ·ÙÂ‡ÂÙ·È Ùe ÔÈÌ·ÓÙÈÎe Úfi‚ÏËÌ·
ÙÉ˜ ·Ú·›ÙËÛË˜ àe Ùc ˙ˆc Ô‡ ‚ÈÒÓÔ˘Ó Ôî ôÓıÚˆÔÈ Ûb ÂÚÈfi‰Ô˘˜ ÎÚ›ÛË˜ Î·d
ÙÔf˜ ÙÚfiÔ˘˜ àÓÙÈÌÂÙÒÈÛ‹˜ ÙÔ˘ Ì¤Û· àe Ùc Ï·ÙÚÂ›· Î·d Ùc ‰È‰·ÛÎ·Ï›·. 

Evangelische Theologie (ÙfiÌÔ˜ 72, ÙÂÜ¯Ô˜ 4/2012)

∆e ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓÔ ÛÙcÓ ıÂÔÏÔÁÈÎc ëÚÌËÓÂ›·
ÙáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ. ™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Ulrich Luz («Theologische
Hermeneutik des Neuen Testaments als Hilfe zum Reden von Gott: Für Hans
Weder zum Übergang in die dritte Lebensphase») ı¤ÙÂÈ Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙÉ˜ å‰È·ÈÙÂÚfiÙË-
Ù·˜ ÌÈÄ˜ ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎÉ˜. ∞éÙc Û˘Ó›ÛÙ·Ù·È ÛÙe ÁÂÁÔÓe˜ ¬ÙÈ Ùa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÉ˜
∫·ÈÓÉ˜ ¢È·ı‹ÎË˜ ö¯Ô˘Ó ó˜ àÓÙÈÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘˜ ÙeÓ £Âfi. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜
àÓ·˙ËÙÄ ≤Ó· ÌÔÓÙ¤ÏÔ ëÚÌËÓÂ›·˜, Ùe ïÔÖÔ Óa ÌÔÚÂÖ Óa àÓÙ·ÔÎÚÈıÂÖ Ûb ·éÙcÓ ÙcÓ
å‰È·ÈÙÂÚfiÙËÙ· ÙáÓ Î·ÈÓÔ‰È·ıËÎÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ. ^√ Luz ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ g˜ Ùa Î·ÈÓÔ-
‰È·ıËÎÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ· ıa Ú¤ÂÈ Óa Î·Ù·ÓÔËıÔÜÓ ó˜ «ÁÓˆÛÙÔÔÈ‹ÛÂÈ˜ Ì›·˜ Âú‰ËÛË˜».
^∏ Âú‰ËÛË Î·ı›ÛÙ·Ù·È ÁÓˆÛÙc àe ÙeÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·, ï ïÔÖÔ˜ ‰bÓ ÂrÓ·È ÓÂÎÚfi˜, àÏÏa
âÈ‰ÚÄ ÛÙÔf˜ ·Ú·ÏÉÙÂ˜ ÙÔ˘. ∂rÓ·È, ëÔÌ¤Óˆ˜, Û˘Ó·ÊÂÈ·Î‹. ™˘Ó‰˘¿˙ÔÓÙ·˜ Ùa ·-
Ú·¿Óˆ ï Luz ÛÙe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔ˘ ‰È·Ù˘ÒÓÂÈ Ùc ÛÎ¤„Ë Ò˜, âaÓ
Ùa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÉ˜ ∫·ÈÓÉ˜ ¢È·ı‹ÎË˜ ıÂˆÚËıÔÜÓ ó˜ ì Âú‰ËÛË ÁÈa ÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÙÔÜ ÃÚÈ-
ÛÙÔÜ, ÙfiÙÂ Ôî Û˘ÁÁÚ·ÊÂÖ˜ ÙË˜ ÂrÓ·È «Ì¿ÚÙ˘ÚÂ˜» ÁÈa Ùfi «Û¯ÂÙÈÎfi-àfiÏ˘ÙÔ». ™b ·éÙcÓ
ÙcÓ ÂÚ›ÙˆÛË ï £Âe˜ ÙÉ˜ ∫·ÈÓÉ˜ ¢È·ı‹ÎË˜ ÂrÓ·È «ÌÈa àÏ‹ıÂÈ· ÙÉ˜ ›ÛÙË˜» Î·d ù¯È
ÌÈ¿ «·åÒÓÈ· àÏ‹ıÂÈ· ÙÉ˜ ÏÔÁÈÎÉ˜».

™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï Philip F. Esler («Die historische Interpretation des Neuen
Testaments als Kommunikation in der Gemeinschaft der Heiligen: Entwurf einer
ekklesialen Hermeneutik») Û˘˙ËÙÄ Ùe ÚfiÏÔ Ôf Ú¤ÂÈ Óa ‰È·‰Ú·Ì·Ù›˙ÂÈ ì îÛÙÔÚ›·
ÛÙc ıÂÔÏÔÁÈÎc ëÚÌËÓÂ›· ÙÉ˜ ∫·ÈÓÉ˜ ¢È·ı‹ÎË˜. \∞ÛÎÂÖ ÎÚÈÙÈÎc ÛÙcÓ Ù¿ÛË Ôf âÎ‰Ë-
ÏÒÓÂÙ·È ÛÙe ¯áÚÔ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÉ˜ ∫·ÈÓÉ˜ ¢È·ı‹ÎË˜ âÈÌ¤ÚÔ˘˜ ıÂÔÏÔÁÈÎa ı¤Ì·-
Ù· Óa àÔÎfiÙÔÓÙ·È àe ÙcÓ îÛÙÔÚÈÎ‹ ÙÔ˘˜ Û˘Ó¿ÊÂÈ· Î·d Óa àÍÈÔÔÈÔÜÓÙ·È öÍˆ
àe Ùe îÛÙÔÚÈÎfi ÙÔ˘˜ Ï·›ÛÈÔ ÛÙc ‰ÔÁÌ·ÙÈÎc Î·d ÛÙe Î·ÓÔÓÈÎe ‰›Î·ÈÔ. ^√ Esler
ÂåÛËÁÂÖÙ·È ≤Ó· ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎe ÌÔÓÙ¤ÏÔ Ì¤Û· ÛÙe ïÔÖÔ âÈÙ˘Á¯¿ÓÂÙ·È ì âÈÎÔÈÓˆÓ›·
ÌÂÙ·Íf ÙáÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓáÓ ÙáÓ Î·ÈÓÔ‰È·ıËÎÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ Î·d ÙÔÜ Û‹ÌÂÚ·. ™Ùe ÙÂÏÂ˘-
Ù·ÖÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔ˘ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÊ·ÚÌfi˙ÂÈ Ùe ÚÔÙÂÈÓfiÌÂÓÔ ÌÔÓÙ¤ÏÔ Ûb
Ì›· ÛÂÈÚa Î·ÈÓÔ‰È·ıËÎÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ ÁÈa Óa âÏ¤ÁÍÂÈ ÙcÓ âÁÎ˘ÚfiÙËÙ¿ ÙÔ˘. ≠∂Ó· ‰È·-
ÊÔÚÂÙÈÎe ÙÚfiÔ àÓ¿ÁÓˆÛË˜ ÙáÓ ‚È‚ÏÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ ÚÔÙÂ›ÓÔ˘Ó Ôî Oliver Reis Î·d
Thomas Ruster ÛÙc ÌÂÏ¤ÙË ÙÔ˘˜, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Die Bibel als »eigenwilliges und
lebendiges« Kommunikationssystem»). ¶·Ú·ÙËÚÔÜÓ g˜ ì µ›‚ÏÔ˜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÂÖ ó˜
≤Ó· å‰È·›ÙÂÚÔ Û‡ÛÙËÌ· âÈÎÔÈÓˆÓ›·˜, Ìb Ùe ïÔÖÔ Û˘Ó‰¤ÔÓÙ·È ‰È¿ÊÔÚ· Û˘ÛÙ‹Ì·Ù·
ÚfiÛÏË„Ë˜. ∆ÔÓ›˙Ô˘Ó ¬ÙÈ ıa Ú¤ÂÈ Óa Á›ÓÂÙ·È Ì›· âÛˆÙÂÚÈÎc ‰È¿ÎÚÈÛË ÌÂÙ·Íf ÙÔÜ
ú‰ÈÔ˘ ÙÔÜ ‚È‚ÏÈÎÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘, ÙÉ˜ ÚfiÛÏË„‹˜ ÙÔ˘ àe ‰È¿ÊÔÚÂ˜ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎb˜
ÎÔÈÓfiÙËÙÂ˜ Î·d ÙÉ˜ îÎ·ÓfiÙËÙ·˜ ÙÉ˜ Û‡Ó‰ÂÛË˜ Ìb Ùe ÂÚÈ‚¿ÏÏÔÓ.

^√ Gerd Theißen, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Bibelhermeneutik als Religionshermeneutik:
Der vierdimensionale Sinn der Bibel»), ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ì›· ‚È‚ÏÈÎc ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc, ì
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ïÔ›· ÛÙËÚ›˙ÂÙ·È Ûb Ì›· ÁÂÓÈÎc ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc ÙáÓ ıÚËÛÎÂÈáÓ. √î ıÚËÛÎÂÖÂ˜ ÂrÓ·È
ÁÏáÛÛÂ˜ Û˘Ì‚fiÏˆÓ Ôf Î·Ù·ÛÎÂ˘¿˙ÔÓÙ·È àe àÓıÚÒÔ˘˜. ¶ÂÚÈÏ·Ì‚¿ÓÔ˘Ó Ù¤ÛÛÂ-
ÚÈ˜ ‰È·ÛÙ¿ÛÂÈ˜: ·Ú·¤ÌÔ˘Ó ÛÙcÓ ñÂÚ‚·ÙÈÎfiÙËÙ·, Ûb ÌÈa îÛÙÔÚ›·, Î·ıÔÚ›˙Ô˘Ó
Ì¤Û· àe âÓÙÔÏb˜ Ùc ˙ˆc Î·d Û˘ÁÎÚÔÙÔÜÓ ÎÔÈÓˆÓ›·. ^∏ µ›‚ÏÔ˜ ÂrÓ·È ì ‚¿ÛË ÙÔÜ
¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÔÜ ÎfiÛÌÔ˘ Û˘Ì‚fiÏˆÓ Ôf Î·ıÔÚ›˙ÂÙ·È àe ‰‡Ô àÍÈÒÌ·Ù· (ÌÔÓÔıÂ˚-
ÛÌe˜ Î·d ¯ÚÈÛÙÔÏÔÁ›·) Î·d ÔÏÏa ‚·ÛÈÎa ÌÔÙ›‚·. ^∂ÚÌËÓÂ‡ÂÈ Î·d Î·ıÈÛÙÄ ‰˘Ó·Ùb˜
‰È¿ÊÔÚÂ˜ ‚·ÛÈÎb˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎb˜ ÂÌÂÈÚ›Â˜, ¬ˆ˜ ÙcÓ öÎÏËÍË ÌÚÔÛÙa ÛÙe ÁÂÁÔÓe˜
ÙÉ˜ ≈·ÚÍË˜ ¬ÏˆÓ ÙáÓ Ú·ÁÌ¿ÙˆÓ, ÙcÓ âÌÂÈÚ›· ÙÔÜ àfiÏ˘ÙÔ˘ Ì˘ÛÙËÚ›Ô˘ Î·d ÙcÓ
âÌÂÈÚ›· ÙÉ˜ âÓÔ¯É˜ Î·d ÙÉ˜ Âéı‡ÓË˜ (L. Wittgenstein). ∞éÙb˜ Ôî âÌÂÈÚ›Â˜ ‰È·ÙÚ¤-
¯Ô˘Ó Î·d Ùd˜ Ù¤ÛÛÂÚÈ˜ ‰È·ÛÙ¿ÛÂÈ˜ ÙÉ˜ µ›‚ÏÔ˘: Ùe Î‹Ú˘ÁÌ·, Ôf ÛÙËÚ›˙ÂÙ·È ÛÙcÓ
ñÂÚ‚·ÙÈÎfiÙËÙ·, ÙcÓ îÛÙÔÚÈÎc àÓ·ÊÔÚa ÛÙe ÚfiÛˆÔ ÙÔÜ \πËÛÔÜ, ÙcÓ äıÈÎc ÙË˜ Î·d
Ùc ÛËÌ·Û›· ÙË˜ ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÔÜ Î·ÓfiÓ·, ‰ËÏ. Ùc ÛËÌ·Û›· ÙË˜ ÁÈa Ùd˜ âÎÎÏËÛ›Â˜. ™Ùe
Û‡Á¯ÚÔÓÔ ÎfiÛÌÔ ì àÓ·ÊÔÚa ÙÉ˜ µ›‚ÏÔ˘ ÛÙcÓ ÎÔÈÓfiÙËÙ· ÛËÌ·›ÓÂÈ Î·d Ùc Û¯¤ÛË
Úe˜ Ùd˜ ôÏÏÂ˜ ıÚËÛÎÂÖÂ˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÚÔÙÂ›ÓÂÈ â›ÛË˜ Ì›· öÎ‰ÔÛË ÙÉ˜ µ›‚ÏÔ˘,
ÛÙcÓ ïÔ›· ıa ÂÚÈ¤¯ÔÓÙ·È Î·d àfiÎÚ˘Ê· ó˜ ·Ú¿ÚÙËÌ·.

∆¤ÏÔ˜, ì Elisabeth Parmentier Û˘˙ËÙÄ Ùc Û¯¤ÛË ÙÉ˜ Ú·ÎÙÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ Ìb Ùe
‚È‚ÏÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ («Praktische Theologie als Resonanz auf die Wirkungsmacht der
biblischen Offenbarung»). ™‡ÌÊˆÓ· Ìb Ùc Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ì Ú·ÎÙÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· Î·Ù·-
ÓÔÂÖÙ·È ó˜ àÓÙ·fiÎÚÈÛË ÛÙcÓ â›‰Ú·ÛË ÙÉ˜ ‚È‚ÏÈÎÉ˜ àÔÎ¿Ï˘„Ë˜. ∞éÙc ì àÓÙ·fi-
ÎÚÈÛË Î·Ù·ÓÔÂÖÙ·È ‰ÈÏ¿: ó˜ àÓÙ‹¯ËÛË ÙÉ˜ ‚È‚ÏÈÎÉ˜ àÔÎ¿Ï˘„Ë˜, ÙcÓ ïÔ›· ÚÔ-
ÛÏ·Ì‚¿ÓÂÈ ì ıÂÔÏÔÁ›· Î·d ˙ÂÖ àe ·éÙ‹Ó, àÏÏa Î·d ó˜ âÓÂÚÁe Û˘ÌÌÂÙÔ¯c Ûb ·éÙcÓ
Ùc ‰È·‰ÈÎ·Û›· ÚfiÛÏË„Ë˜. ¢bÓ ÂrÓ·È, ëÔÌ¤Óˆ˜, ÌfiÓÔ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎe àÏÏa ÎÈ âÈÙÂÏÂ-
ÛÙÈÎfi âÁ¯Â›ÚËÌ·. £a Ú¤ÂÈ Óa Î·Ù·ÓÔÂÖÙ·È ó˜ ≤Ó· öÚÁÔ Ùe ïÔÖÔ Ï·Ì‚¿ÓÂÈ ¿ÓÙÔ-
ÙÂ ñfi„Ë Ùc Û˘Ó¿ÊÂÈ· Î·d ÙÔf˜ ·Ú·ÏÉÙÂ˜, ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Ùe Ì‹Ó˘Ì· ÙÔÜ Âé·ÁÁÂÏ›-
Ô˘ Óa ö¯ÂÈ Ûb Î¿ıÂ ÂÚ›ÙˆÛË Ùc ÌÂÁ·Ï‡ÙÂÚË à‹¯ËÛË. ̂ ∏ Ì¤ÁÈÛÙË Û‡ÁÎÏÈÛË ÙÔÜ Ì¤-
ÛÔ˘, ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ Ì·ÚÙ˘Ú›·˜, ÙÉ˜ àÓ·ÊÔÚÄ˜ ÛÙc Û˘Ó¿ÊÂÈ· Î·d ÛÙÔf˜ ·Ú·ÏÉÙÂ˜
ıa qÙ·Ó Ùa ÎÚÈÙ‹ÚÈ· ÁÈa Óa ‰ÔÎÈÌ·ÛÙÂÖ ì ¯ÚËÛÈÌfiÙËÙ· ÙÉ˜ Ú·ÎÙÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÛÙe
ÛËÌÂÚÈÓe ÎfiÛÌÔ. 

µerliner Theologische Zeitschrift (ÙfiÌÔ˜ 29, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2012)

∆e ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓÔ ÛÙc Û¯¤ÛË ÙÉ˜ £ÚËÛÎÂÈÔ-
ÏÔÁ›·˜ Î·d £ÂÔÏÔÁ›·˜. ™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ï Peter Antes («Religionswissenschaft
und Theologie. Abgrenzung – aber wie?») âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÁÈ·Ù› ì £ÚËÛÎÂÈÔÏÔÁ›· ‰bÓ Î·-
ÙfiÚıˆÛÂ Óa ‰È·‰Ú·Ì·Ù›ÛÂÈ ÛËÌ·ÓÙÈÎe ÚfiÏÔ ÛÙcÓ °ÂÚÌ·Ó›·. \∂ÈÏ¤ÔÓ, âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùa
Û‡ÓÔÚ· ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ £ÂÔÏÔÁ›·˜ Î·d ÙÉ˜ £ÚËÛÎÂÈÔÏÔÁ›·˜ Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ÛÙe Û˘Ì¤-
Ú·ÛÌ· Ì¤Û· àe Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤Ó· ·Ú·‰Â›ÁÌ·Ù· g˜ ÌfiÓÔ ì £ÂÔÏÔÁ›· ÌÔÚÂÖ Óa
Û˘ÌÌÂÙ¿Û¯ÂÈ ó˜ ëÙ·ÖÚÔ˜ ÛÙe ‰È·ıÚËÛÎÂÈ·Îe ‰È¿ÏÔÁÔ, ÛÙeÓ ïÔÖÔ ì £ÚËÛÎÂÈÔÏÔÁ›·
ÌÔÚÂÖ Óa ·›ÍÂÈ Ùe ÚfiÏÔ ÙÔÜ ‰ÈÂÚÌËÓ¤·. ^√ Stefan Schreiner, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ·
(«Islamische Theologie – eine theologische Islamwissenschaft? Zur konzeptionel-
len Differenz und institutionellen Abgrenzung zwischen islamischer Theologie und
Islamwissenschaft»), âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùa ¬ÚÈ· ÌÂÙ·Íf åÛÏ·ÌÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ Î·d ıÚËÛÎÂ›·˜
ÙÔÜ \πÛÏ¿Ì. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ÙcÓ ¥‰Ú˘ÛË Î¤ÓÙÚˆÓ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÉ˜ åÛÏ·ÌÈÎÉ˜
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ıÂÔÏÔÁ›·˜ Ì¤Û· ÛÙa ÁÂÚÌ·ÓÈÎa ·ÓÂÈÛÙ‹ÌÈ·, Ùa ïÔÖ· ıa ÌÔÚÔÜÛ·Ó Óa àÔ‚ÔÜÓ
¯Ú‹ÛÈÌ· ù¯È ÌfiÓÔ ÁÈa Ùc ıÂÔÏÔÁÈÎc àÏÏa Î·d ÁÈa Ùc Ìc ıÂÔÏÔÁÈÎc ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ
\πÛÏ¿Ì.

∆a ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù· Ôf ÌÔÚÂÖ Óa ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ‹ÛÂÈ ÛÙcÓ Ù·˘ÙfiÙËÙ· ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂÈÔÏÔ-
Á›·˜ ì ‚·ÛÈÎc àÚ¯c ÙÔÜ «ÌÂıÔ‰ÔÏÔÁÈÎÔÜ àÁÓˆÛÙÈÎÈÛÌÔÜ», ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤-
ÙË˜ ÙÔÜ Perry Schmidt-Leukel, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Der methodologische Agno-
stizismus und das Verhältnis der Religionswissenschaft zur wissenschaftlichen
Theologie»). ™‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙeÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ñ¿Ú¯Ô˘Ó ‰‡Ô ÌÔÚÊb˜ ÌÂıÔ‰ÔÏÔÁÈÎÔÜ
àÁÓˆÛÙÈÎÈÛÌÔÜ. ^∏ ÚÒÙË âÎ‰Ô¯c ï‰ËÁÂÖ Ûb à‰È¤ÍÔ‰Ô, ÁÈ·Ùd âaÓ ˘îÔıÂÙËıÂÖ, ÙfiÙÂ ì
£ÚËÛÎÂÈÔÏÔÁ›· ‰b ÌÔÚÂÖ Óa ÂrÓ·È ëÚÌËÓÂ›· j âÍ‹ÁËÛË ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ›·˜ Î·d ëÔÌ¤-
Óˆ˜ ‰b ÌÔÚÂÖ Óa àÓÙÈÌÂÙˆÈÛÙÂÖ ó˜ ÍÂ¯ˆÚÈÛÙe âÈÛÙËÌÔÓÈÎe Â‰›Ô. ^∏ ‰Â‡ÙÂÚË,
óÛÙfiÛÔ, âÎ‰Ô¯‹, Û‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙeÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·, ÌÔÚÂÖ Óa ï‰ËÁ‹ÛÂÈ ÛÙc ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›·
Ìc àÓÙ·ÁˆÓÈÛÙÈÎáÓ Û¯¤ÛÂˆÓ ÌÂÙ·Íf £ÚËÛÎÂÈÔÏÔÁ›·˜ Î·d £ÂÔÏÔÁ›·˜. ^√ Jens U.
Schletter, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Methodologie als Shibboleth? Methodische und
theoretische Differenzen zwischen theologischer und religionswissenschaftlicher
Religionsforschung»), â·Ó¤Ú¯ÂÙ·È ÛÙc ‰È¿ÎÚÈÛË ÌÂÙ·Íf £ÚËÛÎÂÈÔÏÔÁ›·˜ Î·d £Â-
ÔÏÔÁ›·˜ Î·d ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ¤Ú· àe Ùd˜ ‰È·ÊÔÚ¤˜, Ôf âÈÛËÌ·›ÓÔÓÙ·È Î·Ùa Î·È-
ÚÔ‡˜ (.¯. ¬ÛÔÓ àÊÔÚÄ ÛÙcÓ Î·ÓÔÓÈÎfiÙËÙ·, ÛÙd˜ çÙÈÎb˜ ÙÔÜ âÓÙe˜ Î·d âÎÙe˜ Ì›·˜
ïÌ¿‰·˜ j ÛÙe ÌÂıÔ‰ÔÏÔÁÈÎe àÁÓˆÛÙÈÎÈÛÌfi), ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÓÙÔ›˙ÂÈ Ùd˜ ÛËÌ·ÓÙÈ-
ÎfiÙÂÚÂ˜ ‰È·ÊÔÚb˜ ÛÙ¿ «ÁÓˆÛÙÈÎa âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓÙ·» ÙÉ˜ Î·ıÂÌÈÄ˜.

™Ùc ÌÂÏ¤ÙË Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ, ï Andreas Feldtkeller («Das Menschenbild von
Religionswissenschaft und Theologien als Raum ihrer Abgrenzung und
Kooperation») ı¤ÙÂÈ Ùe âÚÒÙËÌ· Î·Ùa fiÛÔ Ùe âÚÒÙËÌ· ÁÈa ÙeÓ ôÓıÚˆÔ ÌÔÚÂÖ
Óa ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ‹ÛÂÈ ó˜ ÛËÌÂÖÔ Û˘Ó¿ÓÙËÛË˜ ÙÉ˜ £ÚËÛÎÂÈÔÏÔÁ›·˜ Î·d ÙÉ˜ £ÂÔÏÔÁ›·˜.
°Èa Óa Ùe à·ÓÙ‹ÛÂÈ ı¤ÙÂÈ ÙÚ›· âÈÌ¤ÚÔ˘˜ âÚˆÙ‹Ì·Ù·: (·) á˜ ÂÚÈÁÚ¿ÊÂÙ·È ï
ôÓıÚˆÔ˜ Ûb ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎb˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎb˜ ïÌ¿‰Â˜, (‚) ÔÈ¿ ÂåÎfiÓ· ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘
ÚÔ¸Ôı¤ÙÔ˘Ó Ôî ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎb˜ àÎ·‰ËÌ·˚Îb˜ ÚÔÛÂÁÁ›ÛÂÈ˜ ÙÔÜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÔÜ
àÓıÚÒÔ˘, Î·› (Á) ÔÈ¿ ÂrÓ·È Ùa ¬ÚÈ· ÙÉ˜ àÓıÚÒÈÓË˜ Î·Ù·ÓfiËÛË˜ Ôf ÚÔ¸Ôı¤-
ÙÂÈ ì Î¿ıÂ âÚÂ˘ÓËÙÈÎc Ì¤ıÔ‰Ô˜. √î Anna-Katharina Höpflinger Î·d Daria Pezzoli-
Olgiati ÛÙc ÌÂÏ¤ÙË ÙÔ˘˜, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Plurale Blicke auf Religion. Ein Essay
über Gender-Perspektiven im Spannungsfeld zwischen Religionswissenschaft und
Theologie»), âÍÂÙ¿˙Ô˘Ó ÙcÓ ÔÈÎÈÏ›· ÚÔÛÂÁÁ›ÛÂˆÓ Ôf ˘îÔıÂÙÔÜÓÙ·È ÛÙe Ï·›ÛÈÔ
ÙáÓ ıÚËÛÎÂÈÔÏÔÁÈÎáÓ ÛÔ˘‰áÓ. \π‰È·›ÙÂÚ· ·éÙb˜ Ôî ÚÔÛÂÁÁ›ÛÂÈ˜ Ôf ëÛÙÈ¿˙Ô˘Ó Ûb
ı¤Ì·Ù· ÎÔÈÓˆÓÈÎÔÜ Ê‡ÏÔ˘, Î·ıÈÛÙÔÜÓ Û·Êb˜ ¬ÙÈ ÂrÓ·È ‰˘Ó·Ùe Óa Û˘Ó˘¿ÚÍÔ˘Ó Ì¤-
Û· ÛÙeÓ ú‰ÈÔ âÈÛÙËÌÔÓÈÎe ¯áÚÔ ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎb˜ ÎÈ àÓÙ›ıÂÙÂ˜ Î¿ÔÈÂ˜ ÊÔÚb˜ ÌÂÙ·Í‡
ÙÔ˘˜ ÚÔÛÂÁÁ›ÛÂÈ˜. ∞éÙc ì ÔÏ˘ÊˆÓ›· Ì¤Û· ÛÙe ¯áÚÔ ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂÈÔÏÔÁ›·˜ Û˘Ì‚¿Ï-
ÏÂÈ ÛÙeÓ ÏÔÜÙÔ ·éÙÔÜ ÙÔÜ âÈÛÙËÌÔÓÈÎÔÜ Â‰›Ô˘, Î·ıÈÛÙÄ ¬Ìˆ˜ Ù·˘Ùfi¯ÚÔÓ· àÓ·-
ÁÎ·›· ÙcÓ ˘îÔı¤ÙËÛË ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎáÓ âÚÁ·ÏÂ›ˆÓ ÁÈa Óa ÙÈı·ÛÛÂ˘ıÂÖ Ùe ñÏÈÎe.

\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Bertran Schmitz («Zur Verhältnisbestimmung von
Theologie und Religionswissenschaft - Reflexionen über ein schwieriges
Verhältnis und Zukunftsperspektiven»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÛÙcÓ àÚ¯c ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùc
‚·ÛÈÎc ‰È¿ÎÚÈÛË ÌÂÙ·Íf £ÚËÛÎÂÈÔÏÔÁ›·˜ Î·d £ÂÔÏÔÁ›·˜, ¬Ô˘ ì ÚÒÙË Î·Ù·ÓÔÂÖ
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Ùd˜ ıÚËÛÎÂÖÂ˜ ó˜ àÓÙÈÎÂ›ÌÂÓÔ Ôf ÌÔÚÂÖ Óa ÌÂÏÂÙËıÂÖ Î·d Óa ÂÚÈÁÚ·ÊÂÖ, âÓá ì
£ÂÔÏÔÁ›· ÚÔ¸Ôı¤ÙÂÈ Ì›· ‚·ı‡ÙÂÚË âÛˆÙÂÚÈÎc Û¯¤ÛË Ìb ÙcÓ ›ÛÙË. ™Ùc ÌÂÏ¤ÙË
ÙÔ˘ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÔÂÈÚÄÙ·È Óa Î·Ù·‰Â›ÍÂÈ á˜ ·éÙc ì ıÂˆÚËÙÈÎc ‰È¿ÎÚÈÛË
ÛÙcÓ Ú¿ÍË ï‰ËÁÂÖ Ûb Û˘ÁÎÚÔ‡ÛÂÈ˜ Î·d ÌÂıÔ‰ÔÏÔÁÈÎb˜ âÈÎ·Ï‡„ÂÈ˜. 

^∏ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÂrÓ·È ì ‰È¿ÏÂÍË Ôf ö‰ˆÛÂ ï Kjetil Hafstad ÛÙe
µÂÚÔÏ›ÓÔ ÙeÓ \√ÎÙÒ‚ÚÈÔ ÙÔÜ 2010. ^√ Hafstad ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùe öÚÁÔ ÙÉ˜ £ÂÔÏÔÁÈÎÉ˜
™¯ÔÏÉ˜ ÙÔÜ ò√ÛÏÔ. ^∂ÛÙÈ¿˙ÂÈ ÙcÓ ·ÚÔ˘Û›·Û‹ ÙÔ˘ Ûb ‰‡Ô ÛËÌÂÖ·: ÙcÓ Ù·˘ÙfiÙËÙ·
Î·d ÙcÓ ÂÚÈ¯ÒÚËÛË ÁÈa Óa ‰ËÏÒÛÂÈ ÙÔf˜ ‰‡Ô ·Ú¿ÁÔÓÙÂ˜ Ôf ‰È·‰Ú·Ì·Ù›˙Ô˘Ó ÛË-
Ì·ÓÙÈÎe ÚfiÏÔ ÛÙc ˙ˆc ÙÉ˜ Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓË˜ £ÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ ™¯ÔÏÉ˜, Ùe ∫Ú¿ÙÔ˜ Î·d ÙcÓ
\∂ÎÎÏËÛ›·. \∂ÈÏ¤ÔÓ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ‰ÈÂÍÔ‰ÈÎa Ùd˜ ÚÔÎÏ‹ÛÂÈ˜ Ôf ‰¤¯ÂÙ·È Û‹ÌÂÚ·
ì £ÂÔÏÔÁÈÎc ™¯ÔÏc ÙÔÜ ò√ÛÏÔ Î·d ÙeÓ ÙÚfiÔ Ìb ÙeÓ ïÔÖÔ àÓÙÈÌÂÙˆ›˙ÂÈ ˙ËÙ‹Ì·-
Ù·, ¬ˆ˜ ÎÔÈÓˆÓÈÎe Ê‡ÏÔ, Û˘Ó·ÊÂÈ·Îc ıÂÔÏÔÁ›·, ‰È·ıÚËÛÎÂÈ·Îe˜ ‰È¿ÏÔÁÔ˜, ‰È·ÙË-
ÚÒÓÙ·˜ Ù·˘Ùfi¯ÚÔÓ· ÙcÓ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎ‹ ÙË˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ·.

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

International Journal for the Study of the Christian Church (ÙfiÌÔ˜ 12, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/
2012)

™Ùe ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÂÚÈÏ·Ì‚¿ÓÔÓÙ·È ÂåÛËÁ‹ÛÂÈ˜ àe Ùe ™˘Ó¤-
‰ÚÈÔ Ôf öÏ·‚Â ¯ÒÚ· ÛÙc £ÂÛÛ·ÏÔÓ›ÎË ÙeÓ ºÂ‚ÚÔ˘¿ÚÈÔ ÙÔÜ 2012 Ìb ı¤Ì· «\∂Î-
ÎÏËÛ›· Î·d ò∂ıÓÔ˜ ÛÙcÓ çÚıfi‰ÔÍË âÎÎÏËÛÈÔÏÔÁ›·». ™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜
Ìb Ù›ÙÏÔ «Orthodox theology today: trends and tasks» ï ªËÙÚÔÔÏ›ÙË˜ ∫¿ÏÏÈÛÙÔ˜
Ware âÈ¯ÂÈÚÂÖ Ì›· Û‡ÓÙÔÌË âÈÛÎfiËÛË ÙÉ˜ Û‡Á¯ÚÔÓË˜ çÚıfi‰ÔÍË˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜
àÓ·ÊÔÚÈÎa Ìb Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ àfiÎÙËÛË˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜, àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÔÓÙ·˜ Ùa ¬ÚÈ· ÙÔÜ
«¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÔÜ ëÏÏËÓÈÛÌÔÜ» ÙÔÜ ºÏˆÚfiÊÛÎ˘ j ÙcÓ àÓ¿ÁÎË Óa Ï·Ì‚¿ÓÔÓÙ·È ñfi„Ë
ÛÙeÓ âÎÎÏËÛÈÔÏÔÁÈÎe ÚÔ‚ÏËÌ·ÙÈÛÌe Ôî ·Ú¿ÏÏËÏÂ˜ âÍÂÏ›ÍÂÈ˜ Î·d àÏÏËÏÔÂÈ‰Ú¿-
ÛÂÈ˜ Ìb ÙcÓ ¢‡ÛË. ™Ùe Ù¤ÏÔ˜ âÈÛËÌ·›ÓÂÈ ¬ÙÈ ì öÓÓÔÈ· ÙÔÜ ÚÔÛÒÔ˘ ÌÔÚÂÖ Óa Î·-
Ù·ÛÙÂÖ ¯Ú‹ÛÈÌË ÛÙeÓ ÂÚ·ÈÙ¤Úˆ ÚÔ‚ÏËÌ·ÙÈÛÌe Ûb Û¯¤ÛË Ìb Ùc ‰È·ÌfiÚÊˆÛË Ù·˘-
ÙfiÙËÙ·˜. 

^√ Norman Russel ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ «One faith, one Church, one Emperor: The
Byzantine approach to ecumenicity and its legacy», àÊÔÜ âÍÂÙ¿ÛÂÈ ÙcÓ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›·
ÙÉ˜ àÚ¯É˜ ÙÉ˜ «Û˘ÌÊˆÓ›·˜» ÛÙe µ˘˙¿ÓÙÈÔ, Î·ıg˜ â›ÛË˜ Î·d ÙeÓ (âıÓ·Ú¯ÈÎfi) ÚfiÏÔ
Î·d Ùc ı¤ÛË ÙÔÜ ¶·ÙÚÈ·Ú¯Â›Ô˘ ∫ˆÓÛÙ·ÓÙÈÓÔ˘fiÏÂˆ˜ ÛÙcÓ \√ıˆÌ·ÓÈÎc ·éÙÔÎÚ·ÙÔ-
Ú›· (Û¯¤ÛÂÈ˜ ^À„ËÏÉ˜ ¶‡ÏË˜ Î·d \∂ÎÎÏËÛ›·˜), àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ Ùa ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù· Ôf
ñÊ›ÛÙ·ÓÙ·È Û‹ÌÂÚ· Ûb Û¯¤ÛË Ìb ÙcÓ àÔ˘Û›· Ì›·˜ àÔÎÏÂÈÛÙÈÎÉ˜ ·éıÂÓÙ›·˜ ÛÙeÓ
âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎe ¯áÚÔ (Ûb Û¯¤ÛË .¯. Ìb ÙcÓ Û‡ÁÎÏËÛË Ì›·˜ √åÎÔ˘ÌÂÓÈÎÉ˜ ™˘Ófi‰Ô˘)
j Ìb ÙeÓ àÎÚÈ‚É ÚfiÏÔ Ôf Î·ÏÔÜÓÙ·È ÛÙeÓ 21Ô ·åáÓ· Óa ‰È·‰Ú·Ì·Ù›ÛÔ˘Ó Ùa \√Úıfi-
‰ÔÍ· ¶·ÙÚÈ·Ú¯ÂÖ·, Ìb Û˘Ó¤ÂÈ· Û˘¯Óa Ùd˜ àÓÙÈ·Ú·ı¤ÛÂÈ˜ Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙcÓ ôÛÎËÛË
ÙÔÜ ÚˆÙÂ›Ô˘ âÍÔ˘Û›·˜ ÌÂÙ·Íf ÙáÓ \∂ÎÎÏËÛÈáÓ.

^√ . ¡ÈÎfiÏ·Ô˜ §Ô˘‰Ô‚›ÎÔ˜ ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔÜ «Nations in the Church: towards an
eschatological political anthropocentrism?», Û˘˙ËÙÒÓÙ·˜ ÙeÓ ¯·Ú·ÎÙÉÚ· Î·d Ùc Ê‡-
ÛË ÙÉ˜ âıÓÈÎfiÙËÙ·˜ Ûb Û¯¤ÛË Ìb ÙcÓ Ù·˘ÙfiÙËÙ· ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ó˜ Ï‡ÛË
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ÙcÓ öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ çÓÙÔÏÔÁÈÎÉ˜ âÛ¯·ÙÔÏÔÁ›·˜. ^√ ™Ù. ∆ÛÔÌ·Ó›‰Ë˜ ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ Ìb
Ù›ÙÏÔ «The Church and the churches in the ecumenical movement» âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe á˜
àÓÙÈÏ·Ì‚¿ÓÂÙ·È ì \√Úıfi‰ÔÍË \∂ÎÎÏËÛ›· ÙcÓ Ù·˘ÙfiÙËÙ¿ ÙË˜ ÛÙe ‚·ıÌe Ôf ıÂˆÚÂÖ
ÙeÓ ë·˘Ùfi ÙË˜ ó˜ Ùc ÌfiÓË \∂ÎÎÏËÛ›·, ÁÂÁÔÓe˜ Ôf Û˘¯Óa ıÂˆÚÂÖÙ·È ¬ÙÈ öÚ¯ÂÙ·È Ûb
àÓÙ›ıÂÛË Ìb Ùc Û˘ÌÌÂÙÔ¯‹ ÙË˜ ÛÙcÓ ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎc Î›ÓËÛË.

^∏ ^∂Ï. ¢È·Ì·ÓÙÔÔ‡ÏÔ˘ ÛÙe ôÚıÚÔ ÙË˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «Religious freedom in the light
of the relationship between the Orthodox Church and the nation in contemporary
Greece» âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÉ˜ âÏÂ˘ıÂÚ›·˜ Ûb Ì›· ¯ÒÚ·, ¬ˆ˜ ì ^∂Ï-
Ï¿‰·, ¬Ô˘ ì \√Úıfi‰ÔÍË \∂ÎÎÏËÛ›· Î·Ù¤¯ÂÈ ÚÔÓÔÌÈ·Îc ı¤ÛË, ¬ˆ˜ Î·d Ùa ÚÔ-
‚Ï‹Ì·Ù· Ôf ÚÔÎ‡ÙÔ˘Ó àe Ì›· Ù¤ÙÔÈ· Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ·. ™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ
ÙÔÜ àÊÈÂÚÒÌ·ÙÔ˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «Bible translation and Greek identity: the Greek case»
ï M. ∫ˆÓÛÙ·ÓÙ›ÓÔ˘ âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùa ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù· Ôf ö¯Ô˘Ó ÚÔÎ‡„ÂÈ ÏfiÁ̌ˆ ÙÉ˜ ·ÚÂÚ-
ÌËÓÂ›·˜ ÙÔÜ ëÏÏËÓÈÎÔÜ ¯·Ú·ÎÙÉÚ· ÙÔÜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ àe ÙÔf˜ ÚÒÙÔ˘˜ ·åáÓÂ˜ Ûb
‚·ıÌe Û‹ÌÂÚ· Óa ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖÙ·È ÛÙcÓ Ï·ÙÚÂ›· ÙÉ˜ \√Úıfi‰ÔÍË˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÛÙcÓ
^∂ÏÏ¿‰· ì «ÎÔÈÓc ëÏÏËÓÈÎc» ÁÏáÛÛ· ¯ˆÚd˜ Óa Á›ÓÂÙ·È Û˘¯Óa Î·Ù·ÓÔËÙc àe ÙeÓ
Ï·fi. ò∂ÙÛÈ ı¤ÙÂÈ Ùe Úfi‚ÏËÌ· ÙÉ˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜ Ûb Û¯¤ÛË Ìb ÙcÓ ‰˘Ó·ÙfiÙËÙ· ÌÂÙ¿ÊÚ·-
ÛË˜ ÙáÓ ‚È‚ÏÈÎáÓ Î·d ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ Ûb ÓÂfiÙÂÚË ÁÏˆÛÛÈÎc ÌÔÚÊ‹. ∆e
ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb ‚È‚ÏÈÔÎÚÈÛ›Â˜.

Scottish Journal of Theology (ÙfiÌÔ˜ 65, ÙÂÜ¯Ô˜ 4/ 2012)

™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «Imagining the Kingdom: Mission and
Theology in early Christianity» o N.T Wright, ıÂˆÚÒÓÙ·˜ ¬ÙÈ ï Û‡Á¯ÚÔÓÔ˜ ıÂÔÏÔ-
ÁÈÎe˜ ÛÙÔ¯·ÛÌe˜ ö¯ÂÈ Ûb ÔÏÏb˜ ÂÚÈÙÒÛÂÈ˜ ·ÚÂÚÌËÓÂ‡ÛÂÈ ÙcÓ ‚È‚ÏÈÎc àÊ‹ÁËÛË
(¬Ô˘ .¯. ‰›ÓÂÙ·È öÌÊ·ÛË ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ÙáÓ ¢È·ıËÎáÓ) âÍ·ÈÙ›·˜ ÙÔÜ ÓÂ‡Ì·ÙÔ˜
ÙÉ˜ ÓÂˆÙÂÚÈÎfiÙËÙ·˜ Î·d ôÏÏˆÓ ·Ú·ÁfiÓÙˆÓ, âÈı˘ÌÂÖ Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ âÎ Ó¤Ô˘ Ùc ÛË-
Ì·Û›· ÙÉ˜ ‚È‚ÏÈÎÉ˜ àÊ‹ÁËÛË˜, ì ïÔ›· ÌÔÚÂÖ Óa ‰ÒÛÂÈ Ì›· àÓ·ÓÂˆÌ¤ÓË Î·Ù·ÓfiË-
ÛË ÙÔÜ ÙÚfiÔ˘ Ôf àÓÙÈÏ·Ì‚¿ÓÔÓÙ·Ó Ôî ÚáÙÔÈ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÔd Ù‹Ó «àÔÛÙÔÏ‹» ÙÉ˜ \∂Î-
ÎÏËÛ›·˜ Ìb â›ÎÂÓÙÚÔ Ùe Âé·ÁÁ¤ÏÈÔ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ.

^√ R. Moberty ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ «Knowing God and Knowing about God:
Martin Buber’s Two types of Faith Revisited» âÍÂÙ¿˙ÔÓÙ·˜ Ùc ÚÈ˙ÈÎc ‰È¿ÎÚÈÛË Ôf
Î¿ÓÂÈ ï Buber ÛÙe öÚÁÔ ·éÙfi, àÓ¿ÌÂÛ· ÛÙcÓ åÔ˘‰·˚Îc Î·d ÙcÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc ›ÛÙË,
¬Ô˘ ì ÌbÓ ÚÒÙË ÚÔ¸Ôı¤ÙÂÈ ÙcÓ ñ·ÚÍÈ·Îc Û¯¤ÛË Î·d ÙcÓ âÌÂÈÚ›· ÙÔÜ £ÂÔÜ,
âÓá ÛÙc ‰Â‡ÙÂÚË Ê·›ÓÂÙ·È Óa àÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ·éÙc ì àÌÂÛfiÙËÙ· ÙÉ˜ Û¯¤ÛË˜ Úe˜ ÙeÓ
£Âfi, ıa âÈÛËÌ¿ÓÂÈ ¬ÙÈ ï ÁÓˆÛÙe˜ ÊÈÏfiÛÔÊÔ˜ ÌÔÈ¿˙ÂÈ Óa ·Ú·ÁÓˆÚ›ÛÂÈ ÙcÓ ·Ï·È-
Ô‰È·ıËÎÈÎc ÁÓˆÛÙÈÎc ‰È¿ÛÙ·ÛË ÙÉ˜ Û¯¤ÛË˜ Úe˜ ÙeÓ £Âe ÙÔÜ \πÛÚ·‹Ï. ^∏ C. Brown
ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙË˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «The Personal Imperative of Revelation: Emil Brunner,
Dogmatics and Theological Existence», âÈ¯ÂÈÚÂÖ ÌÂÏÂÙÒÓÙ·˜ Ùe öÚÁÔ ÙÔÜ ÁÓˆÛÙÔÜ
ıÂÔÏfiÁÔ˘ ÙÉ˜ ¢È·ÏÂÎÙÈÎÉ˜ £ÂÔÏÔÁ›·˜ Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ ÙcÓ ÌÂÁ¿ÏË ÛÔ˘‰·ÈfiÙËÙ· Ôf
ö¯ÂÈ ù¯È ÌfiÓÔ ÁÈa ÙcÓ ú‰È· ÙcÓ ‰ÔÁÌ·ÙÈÎc ıÂÔÏÔÁ›·, àÏÏa Î·d å‰È·›ÙÂÚ· ÁÈa ÙcÓ ÚÔ-
ÛˆÈÎc ñ·ÚÍÈ·Îc ÛÙ¿ÛË ÙÔÜ ıÂÔÏfiÁÔ˘, ì öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ «ÚÔÛˆÈÎÉ˜ Û˘Ó¿ÓÙËÛË˜»
Ûb Û¯¤ÛË Úe˜ ÙcÓ ·éÙÔ-àÔÎ¿Ï˘„Ë ÙÔÜ £ÂÔÜ, ÙcÓ ^∞Á›· °Ú·Ê‹, ÙcÓ ú‰È· Ùc ıÂÔ-
ÏÔÁÈÎc ÌÂıÔ‰ÔÏÔÁ›· Î.Ô.Î.
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^√ J. Yeager ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔÜ «Nature and Grace in the theology of John
Maclaurin» âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe ù¯È å‰È·›ÙÂÚ· ÁÓˆÛÙe öÚÁÔ ëÓe˜ Âé·ÁÁÂÏÈÎÔÜ ıÂÔÏfiÁÔ˘ ÛÙc
™ÎˆÙ›· ÙÔÜ 18Ô˘ ·åáÓ·. ^√ ıÂÔÏfiÁÔ˜ ·éÙe˜ àË¯ÒÓÙ·˜ Ûb ÔÏÏa ÛËÌÂÖ· ÙeÓ £ˆÌÄ
\∞ÎÈÓ¿ÙË, ÚÔÛ¿ıËÛÂ Óa ñÂÚ·ÛÈÛÙÂÖ Ùc ı¤ÛË ¬ÙÈ ÔÏÏb˜ ù„ÂÈ˜ ÙÔÜ ñÂÚÊ˘ÛÈ-
ÎÔÜ ‚Ú›ÛÎÔÓÙ·È Ûb Û˘Ì‚·ÙfiÙËÙ· Úe˜ Ùe öÏÏÔÁÔ ÛÙÔÈ¯ÂÖÔ ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘, Ùe ïÔÖÔ
ÂrÓ·È ÚÔ˚eÓ ÙÉ˜ ‰ËÌÈÔ˘ÚÁÈÎÉ˜ âÓ¤ÚÁÂÈ·˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ. ^√ «ÏfiÁÔ˜», ·Úa ÙcÓ Ûb Î¿-
ÔÈÔ ‚·ıÌe ‰È·ÛÙÚÔÊ‹ ÙÔ˘ ÏfiÁ̌ˆ ÙÉ˜ ÙÒÛË˜, ÌÔÚÂÖ Óa ¯ÚËÛÈÌÂ‡ÛÂÈ ÛÙeÓ ôÓıÚˆ-
Ô ÁÈa Óa ÁÓˆÚ›ÛÂÈ àÚÎÂÙa Ú¿ÁÌ·Ù· Ûb Û¯¤ÛË Ìb ÙeÓ £Âfi. ∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂ-
Ù·È Ìb ·ÚÔ˘Û›·ÛË àÍÈfiÏÔÁˆÓ Ó¤ˆÓ âÎ‰fiÛÂˆÓ.

Studia Theologica (66: 1/2012)

™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «Jesus the Jewish Christ», ì Paula Fredriksen Ìb ‚¿-
ÛË Ùd˜ âÈÛÙÔÏb˜ ÙÔÜ \∞ÔÛÙfiÏÔ˘ ¶·‡ÏÔ˘, Ùa Âé·ÁÁ¤ÏÈ· Î·d ôÏÏ· Î·ÈÓÔ‰È·ıËÎÈÎa
ÎÂ›ÌÂÓ·, âÈ¯ÂÈÚÂÖ Ì›· ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÙÉ˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜ ÙÔÜ \πËÛÔÜ ó˜ ªÂÛÛ›·, âÍÂÙ¿˙Ô-
ÓÙ·˜ ÙcÓ ÔÏÈÙÈÎc ÛÎÔÈÌfiÙËÙ· ÙÉ˜ ÛÙ·˘ÚÈÎÉ˜ Î·Ù·‰›ÎË˜ àe ÙeÓ ¶ÈÏÄÙÔ ÌfiÓÔ ÙÔÜ
\πËÛÔÜ Î·d Î·ÓÂÓe˜ àe ÙÔf˜ Ì·ıËÙ¤˜ ÙÔ˘. ^√ Stefan Nordgaad ÛÙe ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ
«Body, sin and Society in Origen of Alexandria» Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ, âÍÂÙ¿˙ÂÈ ù„ÂÈ˜ ÙÉ˜
ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÔÜ \øÚÈÁ¤ÓË Ûb Û¯¤ÛË Ìb ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf ï ¯·ÏÎ¤ÓÙÂÚÔ˜ \∞ÏÂÍ·Ó‰ÚÈÓe˜
ıÂÔÏfiÁÔ˜ Î·Ù·ÓÔÂÖ Ùe àÓıÚÒÈÓÔ ÛáÌ·, àÓ·˙ËÙÒÓÙ·˜ ÙÔf˜ ÏfiÁÔ˘˜ ÁÈa ÙÔf˜ ïÔ›-
Ô˘˜ ï £Âe˜ Û‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙeÓ \øÚÈÁ¤ÓË âÓ‰‡ÂÈ Ìb ÛáÌ· Ùa ÓÂ‡Ì·Ù· Ôf âÍ¤ÂÛ·Ó.

^√ Arne Rasmusson ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ «∆he curious fact that... the Lord
always puts us on the just side» ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙcÓ ÔÏÈÙÈÎc ÛÎ¤„Ë ÙÔÜ R. Niebuhr,
ëÓe˜ àe ÙÔf˜ Ï¤ÔÓ ÛËÌ·ÓÙÈÎÔf˜ ıÂÔÏfiÁÔ˘˜ ÛÙcÓ \∞ÌÂÚÈÎc ÙeÓ 20e ·åÒÓ·, Ûb Û¯¤-
ÛË Âå‰ÈÎa Ìb ÙcÓ öÓÓÔÈ· ÙÔÜ öıÓÔ˘˜-ÎÚ¿ÙÔ˘˜. ^√ Klas Hansson ÛÙe ÌÂÏ¤ÙËÌ· Ìb Ù›Ù-
ÏÔ «Nathan Soderblom’s ecumenical cope» âÚÂ˘ÓÄ ÙcÓ âÍ¤ÏÈÍË ÙÉ˜ ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎÉ˜
ıÂÔÏÔÁ›·˜ Î·d âÎÎÏËÛÈÔÏÔÁ›·˜ Î·Ùa Ùc ‰È¿ÚÎÂÈ· ÙÔÜ 20ÔÜ ·åÒÓ·, ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÔÓÙ·˜
ïÚÈÛÌ¤ÓÂ˜ ù„ÂÈ˜ ÙÉ˜ ÛÎ¤„Ë˜ ÙÔÜ ‚Ú·‚Â˘Ì¤ÓÔ˘ Ìb Ùe ¡fiÌÂÏ ÙÉ˜ ∂åÚ‹ÓË˜ ™Ô˘Ë‰ÔÜ
âÈÛÎfiÔ˘ Nathan Soderblom Ûb Û¯¤ÛË Ìb ÙcÓ Ù·˘ÙfiÙËÙ· ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜.

™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜, Ìb Ù›ÙÏÔ «Breaking with illusio», ì
Kirsten Donskov Felter ö¯ÂÈ ó˜ àÊÂÙËÚ›· ·éÙe Ôf ıÂˆÚÂÖ ó˜ Úfi‚ÏËÌ· ÙáÓ ¯ÂÈ-
ÚÔÙÔÓËÌ¤ÓˆÓ ÌÂÏáÓ ÙÉ˜ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ ÎÔÈÓfiÙËÙ·˜ ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ Û‡Á¯ÚÔÓË˜
ÎÔÈÓˆÓ›·˜ âÍ·ÈÙ›·˜ ÙÉ˜ ÌÂÙ·‚ÔÏÉ˜ ÙÉ˜ ·Ú·‰ÔÛÈ·ÎÉ˜ ı¤ÛË˜ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ Ûb
·éÙ‹. ªb ‚¿ÛË Ùc ÛÎ¤„Ë ÙÔÜ Pierre Bourdieu, ì Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa àÓ·‰Â›-
ÍÂÈ Ùe ÁÂÁÔÓe˜ ¬ÙÈ ì ıÂÔÏÔÁ›· ÚÔÛ‰ÈÔÚ›˙ÂÙ·È Ûb ÌÂÁ¿ÏÔ ‚·ıÌe àe ÙeÓ ÎÔÈÓˆÓÈÎe
ÂÚ›Á˘ÚÔ Î·d ‰bÓ àÔÙÂÏÂÖ Ì›· ÂÚ›ÎÏÂÈÛÙË Î·d ·éÙ¿ÚÎË Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ·. ∆e
ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb Âå‰ÈÎe ·Ú¿ÚÙËÌ·, ¬Ô˘ Î·Ù·ÁÚ¿ÊÔÓÙ·È ¬ÏÂ˜ Ôî ‰È‰·-
ÎÙÔÚÈÎb˜ ‰È·ÙÚÈ‚b˜ ÛÙd˜ ¡ÔÚ‚ËÁÈÎb˜ ¯áÚÂ˜ Î·Ùa Ùe 2011.

™‡Ó·ÍË (ÙÂÜ¯Ô˜ 123, \πÔ‡ÏÈÔ˜-™ÂÙ¤Ì‚ÚÈÔ˜ 2012)

™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «£ÂÔÏÔÁÒÓÙ·˜ ¿Óˆ Ûb Û˘-
ÓÙÚ›ÌÌÈ·... Ì·˙d Ìb ÙeÓ ª¿ÍÈÌÔ», ï ¢. ™ÎÏ‹ÚË˜ Ìb àÊÂÙËÚ›· ÙcÓ Ì·ÍÈÌÈ·Óc ‰È¿ÎÚÈ-
ÛË «ÏfiÁÔ˘-ÙÚfiÔ˘», àÏÏa Î·d ÛÙÔÈ¯ÂÖ· àe ÙcÓ ÔÏ˘Ù¿Ú·¯Ë ˙ˆc ÙÔÜ ÎÔÚ˘Ê·›Ô˘
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ıÂÔÏfiÁÔ˘, âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa ÛÙÔ¯·ÛÙÂÖ ÙcÓ ÎÚ›ÛË ó˜ Ì›· ‰È·ÏÂÎÙÈÎc ÌÂÙ·Íf ÛÙ·ıÂÚfiÙË-
Ù·˜ Î·d àÏÏ·ÁÉ˜. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï µ. \∞ÚÁ˘ÚÈ¿‰Ë˜ Ìb Ùe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ «∆e ÓfiËÌ· ÙÉ˜
\∞Ó¿ÛÙ·ÛË˜ Î·d ì ıÂÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ ÛÈˆÉ˜» ÚÔÛ·ıÂÖ, Ï·Ì‚¿ÓÔÓÙ·˜ àÊÔÚÌc àe Ùe
âÚÒÙËÌ· ÁÈa Ùe ÓfiËÌ· ÙÉ˜ \∞Ó¿ÛÙ·ÛË˜ Û‹ÌÂÚ·, Óa ÛÎÈ·ÁÚ·Ê‹ÛÂÈ ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù· Ôf
àÓÙÈÌÂÙˆ›˙ÂÈ ï Û‡Á¯ÚÔÓÔ˜ ıÂÔÏÔÁÈÎe˜ ÏfiÁÔ˜ ÛÙe ‚·ıÌe Ôf ‰bÓ âÈı˘ÌÂÖ Óa àÓ·-
ÁÓˆÚ›ÛÂÈ ÙcÓ àÓ¿ÁÎË ‰È·ÌfiÚÊˆÛË˜ Ì›·˜ «ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÉ˜ ÛÈˆÉ˜» Ôf ÂÚÈÌ¤ÓÂÈ
Î·ÚÙÂÚÈÎa Óa ‰ÒÛÂÈ ï £Âe˜ â·ÚÎ¤ÛÙÂÚÔ˘˜ ÙÚfiÔ˘˜ ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ âÎÊÔÚÄ˜.

^√ . \∞ÓÙ. ¶ÈÓ·ÎÔ‡Ï·˜ ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ «^∏ âÓÔ¯c ÛÙcÓ âÍÔÌÔÏfiÁËÛË» Ìb Ùe
·åÛıËÙ‹ÚÈÔ ÙÔÜ ÔÈÌ¤Ó·, âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa ‰ÈÂÚÂ˘Ó‹ÛÂÈ ÙcÓ ÔÚÂ›· ÙÉ˜ àÓıÚÒÈÓË˜
âÓÔ¯É˜ Ì¤Û· ÛÙe Ì˘ÛÙ‹ÚÈÔ ÙÉ˜ âÍÔÌÔÏfiÁËÁË˜. ^√ £. ¡. ¶··ı·Ó·Û›Ô˘ ÛÙe ÌÂÏ¤ÙË-
Ì¿ ÙÔ˘ «^∏ ·Ú¿‰ÔÛË ó˜ ïÚÌc ÁÈa àÓ·Ó¤ˆÛË Î·d Ì·ÚÙ˘Ú›·. ^∏ ÂúÛÔ‰Ô˜ ÙÉ˜ \√Ú-
ıfi‰ÔÍË˜ ^πÂÚ·ÔÛÙÔÏÈÎÉ˜ ÛÙc ‰ÈÂıÓÉ ÛÎËÓ‹», ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ àÊ\ ëÓe˜ Ì›· âÈÛÎfiËÛË
ÙÉ˜ îÛÙÔÚÈÎÉ˜ ÔÚÂ›·˜ Ì¤¯ÚÈ ÙcÓ ÂåÛ·ÁˆÁc ÙÉ˜ çÚıfi‰ÔÍË˜ îÂÚ·ÔÛÙÔÏÈÎÉ˜ ÛÙe Ì·-
ÎÚÔ‚ÈfiÙÂÚÔ îÂÚ·ÔÛÙÔÏÈÎe ÂÚÈÔ‰ÈÎfi, Ùe International Review of Mission, Î·d àÊ\
ëÙ¤ÚÔ˘ Ì›· ÂÚÈÁÚ·Êc ÙáÓ Î‡ÚÈˆÓ ÁÓˆÚÈÛÌ¿ÙˆÓ ÙÉ˜ çÚıfi‰ÔÍË˜ îÂÚ·ÔÛÙÔÏÉ˜ (.¯.
ÙcÓ âÛ¯·ÙÔÏÔÁÈÎc ÚÔÔÙÈÎc Î.ô.).

^√ ªËÙÚÔÔÏ›ÙË˜ ∆·ÏÏ›ÓË˜ Î·d ¿ÛË˜ \∂ÛıÔÓ›·˜ ™Ù¤Ê·ÓÔ˜ ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘
«ª›· ÌÈÎÚc \√Úıfi‰ÔÍË \∂ÎÎÏËÛ›· Ì¤Û· ÛÙc ÌÂÁ¿ÏË ∂éÚÒË» ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ Ìb
ÂûÁÏˆÙÔ ÙÚfiÔ ≤Ó· ÂÚ›ÁÚ·ÌÌ· ÙÉ˜ îÛÙÔÚÈÎÉ˜ ·ÚÔ˘Û›·˜ ÙÉ˜ \√Úıfi‰ÔÍË˜ \∂ÎÎÏË-
Û›·˜ ÛÙcÓ \∂ÛıÔÓ›·. ^√ ¡Ù. ÃfiÏÓÙÂÓ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «¢È·ÓÂÌÈ-
ÛÌfi˜-Distributism: Ì›· ÂåÛ·ÁˆÁc ÛÙe ı¤Ì·, ì ïÔ›· àÂ˘ı‡ÓÂÙ·È ÛÙÔf˜ \√Úıfi‰Ô-
ÍÔ˘˜ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÔ‡˜», àÊÔÜ ÂÚÈÁÚ¿„ÂÈ ÏÂÔÓÂÎÙ‹Ì·Ù· Î·d ÌÂÈÔÓÂÎÙ‹Ì·Ù· ÙáÓ ‚·-
ÛÈÎáÓ ÔåÎÔÓÔÌÈÎáÓ Û˘ÛÙËÌ¿ÙˆÓ (Î·ÈÙ·ÏÈÛÌe˜ ÙÔÜ Û‹ÌÂÚ·, ÛÔÛÈ·ÏÈÛÌe˜ ÙÔÜ
¯ı¤˜) ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙcÓ ÚˆÙÔÔÚÈ·Îc ÚfiÙ·ÛË ÙÔÜ «‰È·ÓÂÌÈÛÌÔÜ» ó˜ Ì›· ÚfiÙ·-
ÛË «ÔåÎÔÓÔÌÈÎÉ˜ ‰ËÌÔÎÚ·Ù›·˜» Ôf ñÂÚ‚·›ÓÂÈ Ùa ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù· Î·d Ùd˜ ·ÚÂÓ¤Ú-
ÁÈÂ˜ ÙÔÜ Î˘Ú›·Ú¯Ô˘ Î·ÈÙ·ÏÈÛÙÈÎÔÜ Û˘ÛÙ‹Ì·ÙÔ˜. ^√ . ¢ËÌ. µ·ÚÛ·Ì›‰Ë˜ ÛÙe
ôÚıÚÔ ÙÔ˘ «^∏ öÍÔ‰Ô˜ àe Ùe âÁg ÛÙcÓ ÂÚÈÎÔc §Ô˘Î. 14:7-15» ÚÔÛ·ıÂÖ Ìb
àÊÂÙËÚ›· ÙcÓ Âé·ÁÁÂÏÈÎc ÂÚÈÎÔ‹, ¬Ô˘ ÂÚÈÁÚ¿ÊÂÙ·È ì Û¯¤ÛË ÙÔÜ \πËÛÔÜ Ìb Ùe
ÎÔÈÓˆÓÈÎe Î·ÙÂÛÙËÌ¤ÓÔ ÙáÓ º·ÚÈÛ·›ˆÓ, Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ Ùa ‚·ıÈa âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎa ÚÈ-
˙ÒÌ·Ù· ÙÉ˜ ÎÔÈÓˆÓÈÎÉ˜ Âé·ÈÛıËÛ›·˜.

™ÙcÓ ÛÙ‹ÏË «\∞Ó·ÁÓÒÛÂÈ˜» ï ™Ù¤ÏÈÔ˜ µÈÚ‚È‰¿ÎË˜ Î·d ì ¡Ù¤ÓÈ· \∞ı·Ó·ÛÔÔ‡-
ÏÔ˘-∫˘Ú›Ô˘ Û˘˙ËÙÔÜÓ Î·d ÛÙÔ¯¿˙ÔÓÙ·È Ûb âÈÌ¤ÚÔ˘˜ ı¤ÛÂÈ˜ Î·d ÚÔÙ¿ÛÂÈ˜ ÙÔÜ ‚È-
‚Ï›Ô˘ ÙÔÜ Terry Eagleton, «§ÔÁÈÎ‹, ¶›ÛÙË Î·d \∂·Ó¿ÛÙ·ÛË. ™ÙÔ¯·ÛÌÔd Á‡Úˆ àe
ÙcÓ ÂÚd £ÂÔÜ ‰È·Ì¿¯Ë», ≤Ó· ‚È‚Ï›Ô ¬Ô˘ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa àÓ·ıÂˆÚ‹-
ÛÂÈ Ùa Î˘ÚÈfiÙÂÚ· âÈ¯ÂÈÚ‹Ì·Ù· ÙÔÜ Û‡Á¯ÚÔÓÔ˘ àıÂ˚ÛÙÈÎÔÜ ÚÂ‡Ì·ÙÔ˜. ∆e ÙÂÜ¯Ô˜
ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb Ùd˜ ÌfiÓÈÌÂ˜ ÛÙÉÏÂ˜ ÁÈa Ùe ‚È‚Ï›Ô Î·d Ùe ‰È¿ÏÔÁÔ Ìb ÙÔf˜
àÓ·ÁÓáÛÙÂ˜.

æ˘¯É˜ ¢ÚfiÌÔÈ (ÙÂÜ¯Ô˜ 4, ¡Ô¤Ì‚ÚÈÔ˜ 2012)

^√ Kevin Fauteux ÛÙe ÚáÙÔ ÌÂÏ¤ÙËÌ· ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «¶fiÙÂ ì ıÚËÛÎÂ›·
âÓÈÛ¯‡ÂÈ Î·d fiÙÂ àÓ·ÛÙ¤ÏÏÂÈ ÙcÓ „˘¯ÔÏÔÁÈÎc óÚÈÌfiÙËÙ·» Ú·ÁÌ·ÙÂ‡ÂÙ·È ≤Ó· ˙‹ÙË-
Ì· Ôf Û˘ÓÂ¯›˙ÂÈ Óa âÁÂ›ÚÂÈ àÔÚ›Â˜ j Î·d âÓÙ¿ÛÂÈ˜, ÚÔÛÎÔÌ›˙ÔÓÙ·˜ Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤-



£∂√§√°π∞ 3/2012

382

Ó· ·Ú·‰Â›ÁÌ·Ù·, Ìb Ùa ïÔÖ· âÓÈÛ¯‡ÂÈ Î·d ıÂÙÈÎa Î·d àÚÓËÙÈÎa Ùe âÓ ÏfiÁ̌ˆ Úfi-
‚ÏËÌ·. ∆e ôÚıÚÔ ÙÔÜ Bruce Narramore Ìb ı¤Ì· «£ÚËÛÎÂ˘ÙÈÎb˜ àÓÙÈÛÙ¿ÛÂÈ˜ Î·Ùa
ÙcÓ „˘¯ÔıÂÚ·Â›·» ‰ÈÂÚÂ˘ÓÄ Ì›· âÓ‰È·Ê¤ÚÔ˘Û· Ù˘¯c ÙÉ˜ „˘¯ÔıÂÚ·Â›·˜. \∂ÍÂ-
Ù¿˙ÂÈ Ùe Ê·ÈÓfiÌÂÓÔ, Î·Ùa Ùe ïÔÖÔ ì àÏ‹ıÂÈ· ÙÔÜ ÏfiÁÔ˘ ÙÔÜ £ÂÔÜ, àÓÙd Óa Á›ÓÂÙ·È
ËÁc ¯·ÚÄ˜ Î·d âÏÂ˘ıÂÚ›·˜, ÌÂÙ·ÙÚ¤ÂÙ·È Ûb ÌË¯·ÓÈÛÌe ñÂÎÊ˘ÁÉ˜ Ôf ‰È·ÈˆÓ›˙ÂÈ
ÙcÓ àÏÏÔÙÚ›ˆÛË Î·d ÙcÓ ç‰‡ÓË. 

™ÙcÓ âÚÁ·Û›· ÙÔ˘ ï James Jones Ìb Ù›ÙÏÔ «^√ Û¯ÂÛÈ·Îe˜ â·˘Ùfi˜: ì Û‡Á¯ÚÔÓË „˘-
¯·Ó¿Ï˘ÛË Ï·Ì‚¿ÓÂÈ ¿ÏÈ ñfi„Ë ÙcÓ ıÚËÛÎÂ›·» âÈ¯ÂÈÚÂÖ Ì›· Û˘˙‹ÙËÛË ÙáÓ ı¤ÛÂ-
ˆÓ ïÚÈÛÌ¤ÓˆÓ „˘¯·Ó·Ï˘ÙáÓ Ôf âÌÓÂ‡ÛıËÎ·Ó àe Ùc ıÂˆÚ›· ÙáÓ àÓÙÈÎÂÈÌÂÓÔ-
ÙÚfiˆÓ Û¯¤ÛÂˆÓ, ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Óa âÓÙÔ›ÛÂÈ ÙeÓ „˘¯ÔÏÔÁÈÎe ÙfiÔ ÙÔÜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈ-
ÎÔÜ Ê·ÈÓÔÌ¤ÓÔ˘. ^√ George Scarlett Î·d ì Lucy ƒeriello ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘˜ Ìb ı¤Ì·
«^∏ àÓ¿Ù˘ÍË ÙÉ˜ ÚÔÛÂ˘¯É˜ ÛÙÔf˜ âÊ‹‚Ô˘˜» ·Ú¤¯Ô˘Ó ıÂˆÚËÙÈÎc ıÂÌÂÏ›ˆÛË Î·d
âÌÂÈÚÈÎc ÙÂÎÌËÚ›ˆÛË ÙÉ˜ âÍ¤ÏÈÍË˜ Ôf ñÊ›ÛÙ·Ù·È ï ÚÔÛÂ˘¯ËÙÈÎe˜ ÏfiÁÔ˜ Ìb Ùe ¤-
Ú·ÛÌ· ÙÉ˜ ìÏÈÎ›·˜ ÙáÓ âÊ‹‚ˆÓ, ·Ú·ı¤ÙÔÓÙ·˜ Û˘ÁÎÚÈÙÈÎa ·Ú·‰Â›ÁÌ·Ù·. \∞ÎÔ-
ÏÔ˘ıÂÖ Ùe ôÚıÚÔ ÙÉ˜ Elaine Champagne Ìb ı¤Ì· «¶·È‰Èa Î·d ÓÂ˘Ì·ÙÈÎfiÙËÙ·: ‰‡Ô
Ì˘ÛÙ‹ÚÈ·... ¶ÚfiÛÊ·ÙÂ˜ âÍÂÏ›ÍÂÈ˜» àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Ìb ≤Ó· ÌÄÏÏÔÓ ·Ú·ÌÂÏËÌ¤ÓÔ ˙‹ÙË-
Ì· ÛÙd˜ Ì¤ÚÂ˜ Ì·˜, ÙcÓ îÎ·ÓfiÙËÙ· ÙáÓ ·È‰ÈáÓ Óa ö¯Ô˘Ó ÓÂ˘Ì·ÙÈÎc ˙ˆ‹.

™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔÜ °ÚËÁÔÚ›Ô˘ ¢·‚Ú¿˙Ô˘ Ìb Ù›ÙÏÔ «°ÓˆÛÈ·Îc - ™˘-
ÌÂÚÈÊÔÚÈÛÙÈÎc £ÂÚ·Â›· Î·d ¶·ÙÂÚÈÎc ºÈÏÔÎ·Ï›·. ª›· ÚÒÙË ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ‰È·-
ÏfiÁÔ˘ Î·d Â≈ÚÂÛË˜ ÎÔÈÓáÓ ÛËÌÂ›ˆÓ», âÈ¯ÂÈÚÂÖÙ·È ï ·Ú·ÏÏËÏÈÛÌe˜ ÙÉ˜ ÓËÙÈÎÉ˜
‰È·¯Â›ÚÈÛË˜ ÙáÓ ÏÔÁÈÛÌáÓ Ìb ÙcÓ ÁÓˆÛÈ·Îc „˘¯ÔıÂÚ·Â›· Î·d àÔ‰ÂÈÎÓ‡ÂÙ·È Ùfi-
ÛÔ ì îÎ·ÓfiÙËÙ· ÙÉ˜ ÊÈÏÔÎ·ÏÈÎÉ˜ ·Ú¿‰ÔÛË˜ Óa ‰È·Ï¤ÁÂÙ·È Ìb Ùe Û‹ÌÂÚ· ¬ÛÔ Î·d ì
âÁÁ‡ÙËÙ· Î·d Û˘ÓÂÚÁ·ÛÈÌfiÙËÙ· Ôf Ôî „˘¯ÔıÂÚ·Â˘ÙÈÎb˜ Û¯ÔÏb˜ ÌÔÚÔÜÓ Óa àÓ·-
Ù‡ÍÔ˘Ó Úe˜ ÙcÓ ÓÂ˘Ì·ÙÈÎc ˙ˆ‹. \∞ÎÔÏÔ‡ıˆ˜, ·Ú·Ù›ıÂÙ·È Ì›· ·Ï·Èa àÏÏa
âÓ‰È·Ê¤ÚÔ˘Û· ¿ÓÙÔÙÂ Û˘Ó¤ÓÙÂ˘ÍË Ìb ÙeÓ . £ˆÌa ÃfiÎÔ, («∑ÒÓÙ·˜ âÓ ÎÔÈÓˆÓ›÷·,
˙ÒÓÙ·˜ Ìb Û˘Á¯ÒÚËÛË»), ÛÙcÓ ïÔ›· Ùe âÒ‰˘ÓÔ Î·d ÁÈa ÔÏÏÔf˜ àÎ·ÙfiÚıˆÙÔ ˙‹-
ÙËÌ· ÙÉ˜ Û˘Á¯ÒÚËÛË˜ ÚÔÛÂÁÁ›˙ÂÙ·È ıÂÔÏÔÁÈÎ¿. 

™Ùc ÛÙ‹ÏË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ «∂å‰‹ÛÂÈ˜» ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÙ·È Ì›· å‰È·›ÙÂÚ· âÓ‰È·Ê¤ÚÔ˘Û·
çÚıfi‰ÔÍË ÚˆÙÔ‚Ô˘Ï›· ÛÙc µfiÚÂÈ· \∞ÌÂÚÈÎ‹, âÎÔÚÂ˘fiÌÂÓË ·Ú¿ÏÏËÏ· àe ‰È·-
ÊÔÚÂÙÈÎa Î¤ÓÙÚ·, ì ïÔ›· öıÂÛÂ Ùd˜ „˘¯ÔÏÔÁÈÎb˜ âÈÛÙÉÌÂ˜ ÛÙc ‰È·ÎÔÓ›· ÙÉ˜ îÂÚ·-
ÙÈÎÉ˜ ÎÏ›ÛË˜ (. µ·ÛÈÏÂ›Ô˘ £ÂÚÌÔÜ, «\∞ÍÈÔÏÔÁÒÓÙ·˜ ÙÔf˜ ñÔ„ËÊ›Ô˘˜ Úe˜ îÂÚˆ-
Û‡ÓË: Ì›· à·Ú·›ÙËÙË ÂåÛ·ÁˆÁc Î·d Î¿ÔÈÂ˜ Î·Ïb˜ Âå‰‹ÛÂÈ˜», Stephen Muse, «^∏
„˘¯ÔÏÔÁÈÎc àÍÈÔÏfiÁËÛË ÙáÓ ñÔ„‹ÊÈˆÓ ÎÏËÚÈÎáÓ ÛÙcÓ ^∂ÏÏËÓÈÎc \√Úıfi‰ÔÍË
\∞Ú¯ÈÂÈÛÎÔc \∞ÌÂÚÈÎÉ˜», °È¿ÓÓË Ã·Ù˙ËÓÈÎÔÏ¿Ô˘, «√î àÁÚ·˘ÏÔÜÓÙÂ˜: àÓÈ¯ÓÂ‡Ô-
ÓÙ·˜ ¯Ô˚Î¿, Ìa Âé·›ÛıËÙ·... ÙcÓ îÂÚ·ÙÈÎc ÎÏ›ÛË»). ∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb Ùc
ÛÙ‹ÏË «¶ÂÚÈÙÒÛÂÈ˜» Î·› «¶Ï·ÙÂÖÂ˜».

¡ÈÎfiÏ·Ô˜ \∞ÛÚÔ‡ÏË˜


