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¶ÂÚÈÔ‰ÈÎa \∞Ó¿ÏÂÎÙ·

Zeitschrift für die Neutestamentliche Wissenschaft und die Kunde der
Älteren Kirche (ÙfiÌÔ˜ 100, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2009)

™Ùe Ó¤Ô ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ‰ÈÂıÓÔÜ˜ Î‡ÚÔ˘˜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ZNW ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÔÓÙ·È ¤ÓÙÂ Î‡-
ÚÈÂ˜ ÌÂÏ¤ÙÂ˜ Î·d Ù¤ÛÛÂÚÈ˜ ÌÈÎÚfiÙÂÚÂ˜, Î·ıg˜ Î·d âÈÛÎfiËÛË ÙáÓ ‚È‚ÏÈÎáÓ ÂÚÈÔ-
‰ÈÎáÓ Ôf Î˘ÎÏÔÊfiÚËÛ·Ó ÛÙe ÚáÙÔ ≥ÌÈÛ˘ ÙÔÜ 2009.

^∏ ÚÒÙË Î‡ÚÈ· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÂrÓ·È ÙÔÜ Carl Joachim Classen Î·d Ê¤-
ÚÂÈ ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «Kann die rhetorische Theorie helfen das Neue Testament, vor allem
die Briefe des Paulus, besser zu verstehen?». \∞ÊÂÙËÚ›· ÙÔÜ Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÂrÓ·È ì
‰È·›ÛÙˆÛË ¬ÙÈ å‰È·›ÙÂÚ· Î·Ùa Ùa ÙÂÏÂ˘Ù·Ö· ¯ÚfiÓÈ· ì ‚È‚ÏÈÎc âÈÛÙ‹ÌË àÍÈÔÔ›Ë-
ÛÂ ‰ËÌÈÔ˘ÚÁÈÎa Î·ÙËÁÔÚ›Â˜ ÙÉ˜ ÏÂÁfiÌÂÓË˜ «ÚËÙÔÚÈÎÉ˜ ıÂˆÚ›·˜» ÛÙcÓ ëÚÌËÓÂ›· Ùfi-
ÛÔ ÙÉ˜ ¶.¢. ¬ÛÔ Î·d ÙÉ˜ ∫.¢. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î¿ÓÂÈ Ì›· Û‡ÓÙÔÌË ÎÚÈ-
ÙÈÎc âÈÛÎfiËÛË ÙÉ˜ öÚÂ˘Ó·˜ àe ÙcÓ âÔ¯c ÙÉ˜ ‰ËÌÔÛ›Â˘ÛË˜ ÙáÓ ‰‡Ô ÌÂÏÂÙáÓ -
ÛÙ·ıÌáÓ ÙÔÜ H.D. Betz Î·d ÙÔÜ G.A. Kennedy Ì¤¯ÚÈ Û‹ÌÂÚ· Î·d ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùd˜
ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎb˜ Ù¿ÛÂÈ˜ Ôf âÎ‰ËÏÒıËÎ·Ó ¬ÛÔÓ àÊÔÚÄ ÛÙc ¯Ú‹ÛË ÙÉ˜ ÚËÙÔÚÈÎÉ˜ ÛÙcÓ
ëÚÌËÓÂ›· ÙÉ˜ ∫.¢., àÏÏa Î·d Ùa ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù· Ôf ÚÔÎ‡ÙÔ˘Ó àe ·éÙ‹Ó. ™Ùe ‰Â‡-
ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔ˘ ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖ Ùe ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÙÉ˜ Úe˜ °·Ï¿Ù·˜ âÈ-
ÛÙÔÏÉ˜, ÁÈa Óa ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ Ùa ÏÂÔÓÂÎÙ‹Ì·Ù· Ì›·˜ Ù¤ÙÔÈ·˜ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎÉ˜ ÚÔÛ¤Á-
ÁÈÛË˜ Î·d Ùa âÚˆÙ‹Ì·Ù·, Ùa ïÔÖ· óÛÙfiÛÔ ·Ú·Ì¤ÓÔ˘Ó àÓ·¿ÓÙËÙ·. ∫·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ
ì ÚËÙÔÚÈÎc ÎÚÈÙÈÎc ó˜ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc Ì¤ıÔ‰Ô˜ ÌÔÚÂÖ Óa àÍÈÔÔÈËıÂÖ ÛÙcÓ ëÚÌË-
ÓÂ›· ÙáÓ âÈÛÙÔÏáÓ ÙÔÜ ¶·‡ÏÔ˘ àÏÏa Î·d ÙáÓ ñÔÏÔ›ˆÓ ‚È‚Ï›ˆÓ ÙÉ˜ ∫.¢. Ìb Û˘-
ÓÂ›‰ËÛË ¿ÓÙÔÙÂ ÙáÓ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎáÓ ïÚ›ˆÓ Î·d ‰˘Ó·ÙÔÙ‹ÙˆÓ ÙË˜.

™Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ ôÚıÚÔ, Ìb ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «Rabbinische Literatur und Neues Testament.
Alte Schwierigkeiten und neue Möglichkeiten» ì Gudrun Holtz âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ àÍ›·
Ôf ÌÔÚÂÖ Óa ö¯Ô˘Ó Ùa Ú·‚ÈÓÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ· ÛÙcÓ Î·Ù·ÓfiËÛË Î·d ëÚÌËÓÂ›· ÙÉ˜
∫·ÈÓÉ˜ ¢È·ı‹ÎË˜. ^∏ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘˙ËÙÄ Ùe Úfi‚ÏËÌ· ÙÉ˜ ¯ÚÔÓÔÏfiÁËÛË˜ ÙáÓ Ú·-
‚ÈÓÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ, Ùe ïÔÖÔ ñÉÚÍÂ Î·d ï ÛÔ‚·ÚfiÙÂÚÔ˜ –Î·Ùa Ùa ÙÂÏÂ˘Ù·Ö· 25 ¯Úfi-
ÓÈ·– àÓÙ›ÏÔÁÔ˜ ÛÙcÓ àÍÈÔÔ›ËÛË ÙáÓ Ú·‚ÈÓÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ ÁÈa ÙcÓ Î·Ù·ÓfiËÛË ÙáÓ
Î·ÈÓÔ‰È·ıËÎÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ Î·d ‰È·Ù˘ÒÓÂÈ Ùc ı¤ÛË ¬ÙÈ ì àÍÈÔÏfiÁËÛË ÙÉ˜ àÓ·ÏÔ-
Á›·˜ Î·d ì ˘îÔı¤ÙËÛË ÙÔÜ ÌÔÓÙ¤ÏÔ˘ ÙÔÜ ÔÏÈÙÈÛÌÈÎÔÜ ÎÒ‰ÈÎ· ÌÔÚÔÜÓ Óa ÚÔÛÊ¤-
ÚÔ˘Ó Ó¤Â˜ ‰˘Ó·ÙfiÙËÙÂ˜ Û˘ÁÎÚÈÙÈÎÉ˜ àÓ¿Ï˘ÛË˜ ÙáÓ Î·ÈÓÔ‰È·ıËÎÈÎáÓ Î·d Ú·‚È-
ÓÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ. 

∆e ôÚıÚÔ ÙÔÜ Stephen Hultgren, «The Apostolic Church’s Influence on the
Order of Sayings in the Double Tradition; Part II: Luke’s Travel Narrative», ÂrÓ·È,
¬ˆ˜ ôÏÏˆÛÙÂ ÚÔ‰›‰ÂÈ ï ñfiÙÈÙÏfi˜ ÙÔ˘, Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ Ì›·˜ âÎÙÂÓÔÜ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜
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Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùc ÛÂÈÚa ÙáÓ ÏÔÁ›ˆÓ ÛÙc ‰ÈÏc ·Ú¿‰ÔÛË ÛÙe Î·Ùa ª·Ùı·ÖÔÓ Î·d Î·Ùa
§Ô˘ÎÄÓ (Ùe ÚáÙÔ Ì¤ÚÔ˜ Âr¯Â ‰ËÌÔÛÈÂ˘ıÂÖ ÛÙeÓ ÙfiÌÔ 99 [2008] ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ).
^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÍÂÙ¿˙ÂÈ âÈÌ¤ÚÔ˘˜ ·Ú·‰Â›ÁÌ·Ù· ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ ‰ÈÏÉ˜ ·Ú¿‰ÔÛË˜
Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ Ûb Û˘ÌÂÚ¿ÛÌ·Ù· ·ÚfiÌÔÈ· Ìb âÎÂÖÓ·, ÛÙa ïÔÖ· Î·Ù¤ÏËÍÂ ÛÙe
ÚáÙÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔ˘: ì ÛÂÈÚa ÙáÓ ÏÔÁ›ˆÓ Ûb ·éÙcÓ Ùc ‰ÈÏc ·Ú¿‰ÔÛË
ÌÔÚÂÖ Óa âÍËÁËıÂÖ Î·Ï‡ÙÂÚ·, âaÓ Û˘Ó‰ÂıÂÖ Ìb ÙcÓ ÂéÚ‡ÙÂÚË Âé·ÁÁÂÏÈÎc ·Ú¿‰Ô-
ÛË Î·ıg˜ â›ÛË˜ Î·d Ìb ˙ËÙ‹Ì·Ù· ÙÉ˜ ˙ˆÉ˜ Ôf à·Û¯ÔÏÔÜÛ·Ó ÙcÓ àÔÛÙÔÏÈÎc
\∂ÎÎÏËÛ›·, ·Úa âaÓ àÔ‰ÔıÂÖ ÛÙcÓ â›‰Ú·ÛË ëÓe˜ ÌfiÓÔ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ ÙÉ˜ ¶ËÁÉ˜ Q.
£a àÎÔÏÔ˘ı‹ÛÂÈ Ûb ÚÔÛÂ¯b˜ ÙÂÜ¯Ô˜ ÎÈ ≤Ó· ÙÚ›ÙÔ Ì¤ÚÔ˜, ¬Ô˘ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÍÈÔ-
ÔÈÒÓÙ·˜ Ùa Û˘ÌÂÚ¿ÛÌ·Ù· ÙÔÜ ÚÒÙÔ˘ Î·d ‰Â‡ÙÂÚÔ˘ Ì¤ÚÔ˘˜ ıa ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ì›·
âÓ·ÏÏ·ÎÙÈÎc Ï‡ÛË ÁÈa Ùc ‰È·Ù‹ÚËÛË, ·Ú¿‰ÔÛË Î·d öÓÙ·ÍË ÙÔÜ ñÏÈÎÔÜ ÙÉ˜ ‰ÈÏÉ˜
·Ú¿‰ÔÛË˜ Ì¤Û· ÛÙe Î·Ùa ª·Ùı·ÖÔÓ Î·d ÛÙe Î·Ùa §Ô˘ÎÄÓ.

^√ Jörn Müller Ú·ÁÌ·ÙÂ‡ÂÙ·È ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ Ìb ÙeÓ Ù›ÙÏÔ
«Willensschwäche und innerer Mensch in Röm 7 und bei Origenes; Zur
christlichen Tradition des Handelns wider besseres Wissen» Ùe Úfi‚ÏËÌ· ÙÉ˜
«àÎÚ·Û›·˜», ÙáÓ äıÈÎáÓ ‰ËÏ·‰c âÈÏÔÁáÓ Ôf Î¿ÓÂÈ ï ôÓıÚˆÔ˜ âÓ¿ÓÙÈ· ÛÙcÓ
ÎÚ›ÛË Î·d ÛÙc ı¤ÏËÛ‹ ÙÔ˘. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÓ·Ï‡ÂÈ ÙeÓ Î·ÈÓÔ‰È·ıËÎÈÎe locus
classicus ÁÈa Ùe Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ ˙‹ÙËÌ· –‰ËÏ·‰c Ùe ƒˆÌ. 7– Î·d ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙeÓ
ÙÚfiÔ Ôf ·éÙe Ùe ÎÂÊ¿Ï·ÈÔ ëÚÌËÓÂ‡ÂÙ·È àe ÙeÓ \øÚÈÁ¤ÓË ÛÙe ñfiÌÓËÌ¿ ÙÔ˘ Î·d
àÍÈÔÔÈÂÖÙ·È ÁÈa Ùc ‰È·Ù‡ˆÛË ÚˆÙfiÙ˘ˆÓ ı¤ÛÂˆÓ ¬ÛÔÓ àÊÔÚÄ ÛÙcÓ àÓıÚÒÈÓË
«àÎÚ·Û›·». ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì ‰È·¯ÚÔÓÈÎc Û˘˙‹ÙËÛË Û¯ÂÙÈÎa Ìb
·éÙe Ùe äıÈÎe Úfi‚ÏËÌ· ÌÔÚÂÖ Óa Î·Ù·ÓÔËıÂÖ ù¯È ÌfiÓÔ Ì¤Û· ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜
ÚfiÛÏË„Ë˜ ÙÉ˜ àÓÙ›ÏË„Ë˜ ÂÚ› «àÎÚ·Û›·˜» ÙáÓ ÎÏ·ÛÈÎáÓ ¯ÚfiÓˆÓ àÏÏa Ìb Ùc ‚Ô‹-
ıÂÈ· Ì›·˜ «âÓ·ÏÏ·ÎÙÈÎÉ˜» ·Ú¿‰ÔÛË˜, ì ïÔ›· ö¯ÂÈ Ùd˜ Ú›˙Â˜ ÙË˜ ÛÙcÓ ∫.¢.

™ÙcÓ ¤ÌÙË Î‡ÚÈ· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ï Jorg Christian Salzmann
(«Jüdische Messiasvorstellungen in Justins Dialog mit Trypho und im
Johannesevangelium») Û˘ÁÎÚ›ÓÂÈ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ï \πÔ˘ÛÙ›ÓÔ˜ ÛÙe
¢È¿ÏÔÁÔ Úe˜ ∆Ú‡ÊˆÓ· Ùd˜ åÔ˘‰·˚Îb˜ àÓÙÈÏ‹„ÂÈ˜ ÂÚd ªÂÛÛ›· Ìb âÎÂÖÓÂ˜ Ôf
àÔ‰›‰ÂÈ ÛÙÔf˜ \πÔ˘‰·›Ô˘˜ Ùe Î·Ùa \πˆ¿ÓÓËÓ Âé·ÁÁ¤ÏÈÔ Î·d âÓÙÔ›˙ÂÈ ïÌÔÈfiÙËÙÂ˜
Î·d ‰È·ÊÔÚ¤˜. ∆e ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ \πÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘ ÌÔÚÂÖ Î·Ùa Ùc ÁÓÒÌË ÙÔÜ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·
Óa àÔÙÂÏ¤ÛÂÈ Ì›· Ì·ÚÙ˘Ú›· ÙáÓ åÔ˘‰·˚ÎáÓ ÌÂÛÛÈ·ÓÈÎáÓ ÚÔÛ‰ÔÎÈáÓ Î·Ùa ÙeÓ
1Ô Î·d 2Ô ·å. Ì.Ã., Ôî ïÔÖÂ˜ ‰È·‰Ú·Ì¿ÙÈÛ·Ó ÛËÌ·ÓÙÈÎe ÚfiÏÔ ÛÙcÓ àÓÙÈ·Ú¿ıÂÛË
\πÔ˘‰·˚ÛÌÔÜ Î·d ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ.

\∞ÎÔÏÔ˘ıÔÜÓ Ù¤ÛÛÂÚÈ˜ Û‡ÓÙÔÌÂ˜ ÌÂÏ¤ÙÂ˜. ™ÙcÓ ÚÒÙË, Ìb ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «The Words
of the Luminaries, the Curse of the Law, and the Outpouring of the Spirit in Gal.
3,10-14», ï Rodrigo J. Morales àÔÂÈÚÄÙ·È Óa ëÚÌËÓÂ‡ÛÂÈ Ùe °·Ï. 3,10-14 Ìb Ùc
‚Ô‹ıÂÈ· Ì›·˜ åÔ˘‰·˚ÎÉ˜ ·Ú¿‰ÔÛË˜, ì ïÔ›· à·ÓÙÄ ÛÙe ¢Â˘ÙÂÚÔËÛ·˝·, ÛÙÔf˜
§fiÁÔ˘˜ ÙáÓ ¶ÂÊˆÙÈÛÌ¤ÓˆÓ ÛÙe ∫Ô˘ÌÚ¿Ó (4Q504) Î·d ÛÙc ¢È·ı‹ÎË ÙÔÜ \πÔ‡‰·.
™‡ÌÊˆÓ· Ìb Ùe Û˘ÁÁÚ·Ê¤·, Ùe ¶ÓÂÜÌ· ÂrÓ·È âÎÂÖÓÔ Ôf ‰È·‰Ú·Ì·Ù›˙ÂÈ Ùe ÚfiÏÔ-
ÎÏÂÈ‰d ÛÙcÓ Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÔÜ Û¯ÂÙÈÎÔÜ ¯ˆÚ›Ô˘. ™Ùc ‰Â‡ÙÂÚË, Ìb ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «Bathed in
living waters; Papyrus Oxyrhynchus 840 and Christian baptism reconsidered», ï
Alistair Stewart-Sykes âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ Èı·ÓfiÙËÙ· Ùe âÍˆÎ·ÓÔÓÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ, Ùe ïÔÖÔ
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‰È·ÛÒ˙ÂÈ ï ¿˘ÚÔ˜ POxy 840, Óa Û˘Ó‰¤ÂÙ·È Ìb Î¿ÔÈ· âÓ‰Ô¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc àÓÙÈ·-
Ú¿ıÂÛË Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùe ‚¿ÙÈÛÌ·, ì ïÔ›· àÓÙÈÎ·ÙÔÙÚ›˙ÂÈ ÙcÓ ÚÔÛ¿ıÂÈ· ¯ÚÈÛÙÈ·-
ÓÈÎáÓ ïÌ¿‰ˆÓ Óa ‰È·ÎÚÈıÔÜÓ àe åÔ˘‰·˚Îb˜ ïÌ¿‰Â˜ Ôf ö‰ÈÓ·Ó öÌÊ·ÛË Ûb ÙÂÏÂ-
ÙÔ˘ÚÁ›Â˜ Î·ı·ÚÌÔÜ. ¶·ÚfiÌÔÈÂ˜ Û˘˙ËÙ‹ÛÂÈ˜ Ê·›ÓÂÙ·È ¬ÙÈ ‰ÈÂÍ¿ÁÔÓÙ·Ó ÙcÓ ú‰È·
âÔ¯c Î·d ÛÙc ™˘Ú›· Ìb ÙcÓ ïÔ›· Û˘Ó‰¤ÂÈ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ ·‡ÚÔ˘.
∏ Teresa Kuo-Yu Tsui âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÛÙe ÙÚ›ÙÔ ôÚıÚÔ («Some Observations on the Use
of the Future in Rom. 6,5.8») Ùc ¯Ú‹ÛË ÙÔÜ Ì¤ÏÏÔÓÙÔ˜ ÛÙa ƒˆÌ. 6,5.8 Î·d ñÔÛÙË-
Ú›˙ÂÈ ¬ÙÈ Ûb ·éÙc ÙcÓ ÂÚ›ÙˆÛË ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa ÁÓˆÌÈÎe àfiÚÈÛÙÔ, ï ïÔÖÔ˜ âÎÊÚ¿-
˙ÂÈ Ùc ‰È·¯ÚÔÓÈÎfiÙËÙ· ÙÔÜ ÁÂÁÔÓfiÙÔ˜ ¬ÙÈ Ôî ÈÛÙÔd ıa ÂrÓ·È j ıa ˙‹ÛÔ˘Ó Û›ÁÔ˘Ú·
âÓ ÃÚÈÛÙ̌á ó˜ àÔÙ¤ÏÂÛÌ· ÙÔÜ ı·Ó¿ÙÔ˘ ÙÔ˘˜ Ìb ÙeÓ ÃÚÈÛÙfi. ™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤-
ÙË («Problematisches ¥Ó· Î·d im Neuen Testament») ï Dieter Zeller âÍÂÙ¿˙ÂÈ
âÎÂÖÓ· Ùa ¯ˆÚ›· ÙÉ˜ ∫.¢., ¬Ô˘ ì ¯Ú‹ÛË ÙÉ˜ ÊÚ¿ÛË˜ «¥Ó· Î·›» ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÚÔ-
‚Ï‹Ì·Ù·. £ÂˆÚÂÖ ¬ÙÈ Ûb ·éÙb˜ Ùd˜ ÂÚÈÙÒÛÂÈ˜ Ùfi «Î·›» âÍ˘ËÚÂÙÂÖ ≤Ó· ÏÔÁÈÎe Û˘Ï-
ÏÔÁÈÛÌe Î·d ÛÎÔe ö¯ÂÈ Óa Î·Ù·‰Â›ÍÂÈ ¬ÙÈ Ùe ÁÂÁÔÓe˜ ÂrÓ·È Ùe ÚÔÛ‰ÔÎÒÌÂÓÔ j Ùe
àÔÙ¤ÏÂÛÌ· Ì›·˜ ·åÙ›·˜ (j Ùe àÓÙ›ÛÙÚÔÊÔ).

Zeitschrift für die Alttestamentliche Wissenschaft (ÙfiÌÔ˜ 121, ÙÂÜ¯Ô˜ 3/2009)
∆e ÂÚÈÔ‰ÈÎe Zeitschrift für die Alttestamentliche Wissenschaft ÂrÓ·È ≤Ó· öÁÎÚÈ-

ÙÔ âÈÛÙËÌÔÓÈÎe ÂÚÈÔ‰ÈÎfi, Ùe ïÔÖÔ â‰á Î·d 100 ÂÚ›Ô˘ ¯ÚfiÓÈ· ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÂÈ âÈ-
ÛÙËÌÔÓÈÎb˜ ÌÂÏ¤ÙÂ˜ àe Ùe ¯áÚÔ ÙÉ˜ öÚÂ˘Ó·˜ ÙÉ˜ ¶·Ï·ÈÄ˜ ¢È·ı‹ÎË˜ Î·d ÙÔÜ
àÚ¯·›Ô˘ \πÔ˘‰·˚ÛÌÔÜ. ∫˘ÎÏÔÊÔÚÂÖ Ù¤ÛÛÂÚÈ˜ ÊÔÚb˜ Ùe ¯ÚfiÓÔ Î·d Û˘ÌÏËÚÒÓÂÙ·È
àe Ì›· ÛÂÈÚa ÌÂÏÂÙáÓ, ÁÓˆÛÙc ó˜ Beihefte zur ZAW.

∆e ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ›ÙÔ˘ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÙÔÜ 2009 ÂrÓ·È ÙÔÜ Nadav Na’aman Î·d Ê¤-
ÚÂÈ ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «Saul, Benjamin and the Emergence of ‘Biblical Israel’». ^√ Û˘ÁÁÚ·-
Ê¤·˜ Ûb ·éÙe àÔÂÈÚÄÙ·È Óa à·ÓÙ‹ÛÂÈ ÛÙe âÚÒÙËÌ·, ÁÈ·Ù› Ôî Û˘ÁÁÚ·ÊÂÖ˜ ÙÔÜ
\πÔ‡‰· ¯ÚËÛÈÌÔÔ›ËÛ·Ó ÙeÓ ùÚÔ «\πÛÚ·‹Ï» ÁÈa Óa ‰ËÏÒÛÔ˘Ó Ùe ‚·Û›ÏÂÈÔ ÙÔÜ \πÔ‡-
‰· Î·d ÙÔf˜ Î·ÙÔ›ÎÔ˘˜ ÙÔ˘. ªÂÙa àe âÍ¤Ù·ÛË âÈÌ¤ÚÔ˘˜ ÚÔ‚ÏËÌ¿ÙˆÓ ï Û˘ÁÁÚ·-
Ê¤·˜ ‰È·Ù˘ÒÓÂÈ ÙcÓ ñfiıÂÛË ¬ÙÈ ì å‰¤· ÙÔÜ “‚È‚ÏÈÎÔÜ \πÛÚ·‹Ï” ÁÂÓÓ‹ıËÎÂ ÛÙcÓ
îÛÙÔÚÈÔÁÚ·Ê›· ÙÔÜ \πÔ‡‰· Î·Ùa ÙcÓ ÚÔ·È¯Ì·ÏˆÛÈ·Îc ÂÚ›Ô‰Ô. ^√ ¬ÚÔ˜ «\πÛ-
Ú·‹Ï» ÚÔÙÈÌ‹ıËÎÂ, âÂÈ‰c ‰‹ÏˆÓÂ Ì›· âÈÎÚ¿ÙÂÈ· ÌÂÁ·Ï‡ÙÂÚË âÎÂ›ÓË˜ ÙÔÜ ‚·ÛÈ-
ÏÂ›Ô˘ ÙÔÜ \πÔ‡‰· ÎÈ âÂÈ‰c ÌÂÙa ÙcÓ Î·Ù¿ÏË„Ë ÙÔÜ µfiÚÂÈÔ˘ µ·ÛÈÏÂ›Ô˘ àe ÙÔf˜
\∞ÛÛ‡ÚÈÔ˘˜ ‰bÓ ÙeÓ ‰ÈÂÎ‰ÈÎÔÜÛÂ Ï¤ÔÓ Î·ÓÂ›˜.

√ Joseph Fleishman ÛÙe ‰Â‡ÙÂÚÔ ôÚıÚÔ, Ìb ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «Did a Child’s Legal Status
in Biblical Israel depend upon his being Acknowledged?», âÍÂÙ¿˙ÂÈ Î·Ùa fiÛÔ
ÛÙeÓ àÚ¯·ÖÔ \πÛÚ·cÏ ì ÓÔÌÈÎc ı¤ÛË ÙÔÜ ·È‰ÈÔÜ âÍ·ÚÙÈfiÙ·Ó ôÌÂÛ· àe ÙcÓ àÓ·-
ÁÓÒÚÈÛ‹ ÙÔ˘ àe ÙeÓ ·Ù¤Ú· ÙÔ˘. ^ÀÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ·éÙa Ùa ‰‡Ô ÂrÓ·È àÓÂÍ¿ÚÙËÙ·
ÎÈ ¬ÙÈ Î¿ıÂ ·È‰d Ôf ÁÂÓÓÈfiÙ·Ó Ì¤Û· Ûb Ì›· ÓfiÌÈÌË Û¯¤ÛË ıÂˆÚÔÜÓÙ·Ó ÓfiÌÈÌÔ Ù¤-
ÎÓÔ ÙÔÜ ·Ù¤Ú· ÙÔ˘. ^∏ ÓÔÌÈÎc àÚ¯c Ê·›ÓÂÙ·È ¬ÙÈ ‰È·Ù˘ÒıËÎÂ ÁÈa Óa àÔÊÂ˘-
¯ıÔÜÓ ÂÚÈÙÒÛÂÈ˜, ¬Ô˘ ≤Ó· ·È‰d ÌÔÚÔÜÛÂ Óa ıÂˆÚËıÂÖ ¯ˆÚd˜ ·Ù¤Ú·, àÔ-
ÎÔÌÌ¤ÓÔ àe Ùe ÔåÎÔÁÂÓÂÈ·Îe Ï·›ÛÈÔ, àfiÎÏËÚÔ Î·d ¯ˆÚd˜ Ùa ‰ÈÎ·ÈÒÌ·Ù· ÙÔÜ
ÁÈÔÜ Î·d ÎÏËÚÔÓfiÌÔ˘.
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™Ùe ÙÚ›ÙÔ ôÚıÚÔ, «Die »eherne Schlange«. Zur Religionsgeschichte und Theo-
logie von Num. 21,4-9», ï Bernd U. Schipper âÍÂÙ¿˙ÂÈ Î·Ùa fiÛÔ ì îÛÙÔÚ›· ÙÔÜ
¯¿ÏÎÈÓÔ˘ ùÊÂˆ˜ ÂrÓ·È âËÚÂ·ÛÌ¤ÓË àe àÓÙÈÏ‹„ÂÈ˜ ÙÉ˜ \∂ÁÁf˜ \∞Ó·ÙÔÏÉ˜ Û¯ÂÙÈÎa
Ìb Ùe Á‹ÙÂÌ· ÙáÓ ÊÈ‰ÈáÓ. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ì îÛÙÔÚ›· ÛÙe \∞ÚÈı. 21,4-
9 ÂrÓ·È ÌÔÓ·‰ÈÎc ÛÙe Âr‰Ô˜ ÙË˜. ¶ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa ≤Ó· ÌÂÙ·ÁÂÓ¤ÛÙÂÚÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ, Ùe
ïÔÖÔ ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖ Ùc Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓË îÛÙÔÚ›· ÙÔÜ \πÛÚ·cÏ ÛÙcÓ öÚËÌÔ ó˜ ≤Ó· ·-
Ú¿‰ÂÈÁÌ· àÓÙ›ıÂÛË˜ Úe˜ Ùc Û˘ÓÂ¯È˙fiÌÂÓË Ú·ÎÙÈÎc ÙÔÜ ÁËÙ¤Ì·ÙÔ˜ ÙáÓ ÊÈ‰ÈáÓ
Î·d ÙáÓ Ì·ÁÈÎáÓ ÙÂÏÂÙÔ˘ÚÁÈáÓ.

^√ Juha Pakkala ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («The Date of the Oldest Edition of
Deuteronomy») ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì àÚ¯·ÈfiÙÂÚË öÎ‰ÔÛË ÙÔÜ ¢Â˘ÙÂÚÔÓÔÌ›Ô˘ àÓ¿ÁÂ-
Ù·È Ûb Ì›· âÔ¯c ÌÂÙa Ùe 586 .Ã. Î·d ıÂˆÚÂÖ à›ı·ÓË Ùc ¯ÚÔÓÔÏfiÁËÛË ÙÔÜ ÏÂÁfi-
ÌÂÓÔ˘ «¶ÚˆÙÔ‰Â˘ÙÂÚÔÓÔÌ›Ô˘» ÛÙcÓ âÔ¯c ÙÔÜ \πˆÛ›· j Ûb ïÔÈ·‰‹ÔÙÂ ôÏÏË
ÛÙÈÁÌc ÙÉ˜ ÌÔÓ·Ú¯›·˜ ó˜ à›ı·ÓË. ∂å‰ÈÎa Ùe àÚ¯·ÈfiÙÂÚÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ ¢ÙÓ 12, Ùe
ïÔÖÔ ÁÂÓÈÎa ıÂˆÚÂÖÙ·È ó˜ ï ˘Ú‹Ó·˜ ÙÔÜ ¶ÚˆÙÔ‰Â˘ÙÂÚÔÓÔÌ›Ô˘, ÌÔÚÂÖ Óa Û˘-
ÓÙ¿¯ıËÎÂ ÌfiÓÔ Ûb Ì›· Û˘Ó¿ÊÂÈ·, ¬Ù·Ó ‰bÓ ñÉÚ¯Â ¡·fi˜, ÎÚ¿ÙÔ˜ j ÌÔÓ¿Ú¯Ë˜, âÓá
ôÏÏ· ÙÌ‹Ì·Ù· ÙÔÜ ¶ÚˆÙÔ‰Â˘ÙÂÚÔÓÔÌ›Ô˘, ÛÙe Ì¤ÙÚÔ Ôf ·éÙe ÌÔÚÂÖ Óa àÔÎ·-
Ù·ÛÙ·ıÂÖ, â›ÛË˜ ÚÔ‰›‰Ô˘Ó Ì›· ÌÂÙ·ÁÂÓ¤ÛÙÂÚË ¯ÚÔÓÔÏfiÁËÛË.

∆e ëÏÏËÓÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙáÓ √ã ÁÈa ÙcÓ àÊÈ¤ÚˆÛË ÙÔÜ ¡·ÔÜ àe ÙeÓ ™ÔÏÔÌÒÓÙ·
àÔÙÂÏÂÖ Ùe ı¤Ì· ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ ÙÔÜ Martin Rösel Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Salomo und die
Sonne. Zur Rekonstruktion des Tempelweihspruchs I Reg 8,12f.»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤-
·˜ ı¤ÙÂÈ Ùe âÚÒÙËÌ· Î·Ùa fiÛÔ Ùe àÚ¯ÈÎe ë‚Ú·˚Îe ÎÂ›ÌÂÓÔ, Ùe ïÔÖÔ àÔÙ¤ÏÂÛÂ Ùc
‚¿ÛË ÙÉ˜ ëÏÏËÓÈÎÉ˜ ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË˜, ÌÔÚÂÖ Óa àÔÎ·Ù·ÛÙ·ıÂÖ Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ Ûb ‰‡Ô
Û˘ÌÂÚ¿ÛÌ·Ù·: 1) ‰bÓ ÂrÓ·È ‰˘Ó·Ùc Ì›· àÍÈfiÈÛÙË àfi‰ÔÛË ÙÔÜ ëÏÏËÓÈÎÔÜ ÎÂÈÌ¤-
ÓÔ˘ ÛÙa ë‚Ú·˚Î¿, Î·d 2) Ùe àÚ¯·ÖÔ ëÏÏËÓÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ ö¯ÂÈ Ùc ‰ÈÎ‹ ÙÔ˘ ıÂÔÏÔÁÈÎc
àÓÙ›ÏË„Ë, ¬ÛÔÓ àÊÔÚÄ ÛÙe ¡·e ÙÔÜ ™ÔÏÔÌáÓÙÔ˜. ∆e ñÔÙÈı¤ÌÂÓÔ ÚÔËÁÔ‡ÌÂÓÔ
ÚˆÙfiÙ˘Ô Ôf ¯ÚËÛÈÌÔÔÈ‹ıËÎÂ ÛÙc ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË ÙáÓ √ã, ‰b ÌÔÚÂÖ Óa ¯ÚËÛÈÌÔ-
ÔÈËıÂÖ ÁÈa Óa àÓ·Î·Ù·ÛÎÂ˘·ÛıÂÖ ì å‰ÂÔÏÔÁ›· ÁÈa Ùe ¡·e ÚdÓ ÙeÓ ™ÔÏÔÌÒÓÙ·.

™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ («Omnipresent in Narratives, Disputed
among Grammarians: Some Contributions to the Understanding of wayyiqtol and
their Underlying Paradigms») ï Gard Granerod Û˘˙ËÙÄ Ùc Û˘ÓÙ·ÎÙÈÎc ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›·
ÙÔÜ Ù‡Ô˘ wayyiqtol, ï ïÔÖÔ˜ ÂrÓ·È ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎe˜ ÛÙd˜ àÊËÁ‹ÛÂÈ˜ ÙÔÜ ë‚Ú·˚-
ÎÔÜ ‚È‚ÏÈÎÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘. ¢È·Ù˘ÒÓÂÈ ÙcÓ ñfiıÂÛË ¬ÙÈ ì Î˘Ú›·Ú¯Ë ·Ú·Ù·ÎÙÈÎc Û‡-
ÓÙ·ÍË ÙáÓ àÊËÁ‹ÛÂˆÓ ÛÙc ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË ÙáÓ Oã ıa ÌÔÚÔÜÛÂ Óa ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ‹ÛÂÈ ó˜
ñfi‰ÂÈÁÌ· ÁÈa Ùd˜ Û‡Á¯ÚÔÓÂ˜ ÌÂÙ·ÊÚ¿ÛÂÈ˜. ∫·Ùa Û˘Ó¤ÂÈ·, Ôî ÌÔÓfiÙÔÓÂ˜ êÏ˘Û›‰Â˜
ÙáÓ àÚ¯ÈÎáÓ ÚÔÙ¿ÛÂˆÓ wayyiqtol ÛÙd˜ ë‚Ú·˚Îb˜ àÊËÁ‹ÛÂÈ˜ ıa ÌÔÚÔÜÛ·Ó Óa
àÔ‰ÔıÔÜÓ ÛÙd˜ Û‡Á¯ÚÔÓÂ˜ ÁÏáÛÛÂ˜ Ìb ·Ú·Ù·ÎÙÈÎc Û‡Ó‰ÂÛË.

Neue Zeitschrift für Systematische Theologie und Religionsphilosophie (Ùfi-
ÌÔ˜ 51, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2009)

™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜, Ìb ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «Nachdenken über den ontolo-
gischen Gottesbeweis. Eine Diskussion philosophischer Einwände gegen seine
beiden Grundformen mit einem Blick auf die zeitgenössische Theologie», ï
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Bernd Goebel âÍÂÙ¿˙ÂÈ, Ï·Ì‚¿ÓÔÓÙ·˜ ñfi„Ë Ùc Û‡Á¯ÚÔÓË ıÂÔÏÔÁ›·, âÎÂÖÓÂ˜ Ùd˜
àÓÙÈÚÚ‹ÛÂÈ˜ Ôf ‰È·Ù˘ÒıËÎ·Ó Î·d âÍ·ÎÔÏÔ˘ıÔÜÓ Óa ‰È·Ù˘ÒÓÔÓÙ·È âÓ·ÓÙ›ÔÓ
ÙáÓ ÙÚÔÈÎáÓ Î·d Ìc ÙÚÔÈÎáÓ çÓÙÔÏÔÁÈÎáÓ âÈ¯ÂÈÚËÌ¿ÙˆÓ ÁÈa ÙcÓ ≈·ÚÍË ÙÔÜ
£ÂÔÜ. \∂ÍÂÙ¿˙ÂÈ Ù¤ÛÛÂÚÈ˜ ·Ï·ÈfiÙÂÚÂ˜ ÛËÌ·ÓÙÈÎb˜ âÎ‰Ô¯b˜ ÙÉ˜ çÓÙÔÏÔÁÈÎÉ˜ àfi-
‰ÂÈÍË˜: âÎÂ›ÓË ÙÔÜ \∞ÓÛ¤ÏÌÔ˘ ÛÙe Û‡ÁÁÚ·ÌÌ¿ ÙÔ˘ ¶ÚÔÛÏfiÁÈÔÓ, Ùe âÈ¯Â›ÚËÌ· ÙÔÜ
∫·ÚÙ¤ÛÈÔ˘ Î·d Ùe ÙÚÔÈÎe âÈ¯Â›ÚËÌ· ÙÔÜ Leibniz, Ùe ïÔÖÔ ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ñÔÛÙË-
Ú›¯ıËÎÂ àe ÙÔf˜ Hartshorne Î·d Plantinga. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ óÛÙfiÛÔ ¬ÙÈ
ì àfiÚÚÈ„Ë ÙáÓ ‰‡Ô âÎ‰Ô¯áÓ ÙÔÜ çÓÙÔÏÔÁÈÎÔÜ âÈ¯ÂÈÚ‹Ì·ÙÔ˜ (ÙÚÔÈÎÔÜ Î·d Ìc
ÙÚÔÈÎÔÜ) ÂrÓ·È Ì›· ñfiıÂÛË ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÔ ÚÔ‚ÏËÌ·ÙÈÎc à\ ¬,ÙÈ Û˘Ó‹ıˆ˜ Á›ÓÂÙ·È
àÓÙÈÏËÙfi.

^√ Ulrich Lincoln, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ Ìb ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «»Das Nichts, das
alles zur Erscheinung kommen lässt«. Sören Kierkegaards Begriff des Anlasses
und seine hermeneutische Relevanz für die Theologie» âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ å‰¤· ÙÉ˜ Â-
Ú›ÛÙ·ÛË˜ (Andlegning), ¬ˆ˜ ·éÙc àÓ·Ù‡ÛÛÂÙ·È ÛÙa öÚÁ· ÙÔÜ Sören
Kierkegaard. ^√ Kierkegaard ÂÚÈÁÚ¿ÊÂÈ ÙcÓ ÂÚ›ÛÙ·ÛË ó˜ ≤Ó· Ì˘ÛÙËÚÈá‰Â˜
àÏÏa Î·d åÛ¯˘Úe ÛÙÔÈ¯ÂÖÔ ÛÙcÓ âÈÎÔÈÓˆÓ›· Ûb ¬Ï· Ùa â›Â‰· ÙÉ˜ àÓıÚÒÈÓË˜
≈·ÚÍË˜, .¯. ÛÙcÓ ·åÛıËÙÈÎ‹, ÙcÓ äıÈÎc Î·d Ùc ıÚËÛÎÂ›·. \∞ÎÔÏÔ˘ıÒÓÙ·˜ ÙcÓ
ëÚÌËÓÂ›· ÙÔÜ Kirkegaard ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ Ûb Û˘ÌÂÚ¿ÛÌ·Ù· ÛËÌ·ÓÙÈÎa
ÁÈa ÙcÓ Î·Ù·ÓfiËÛË Ì›·˜ ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ ëÚÌËÓÂ›·˜, ì ïÔ›· àÓÙÈÏ·Ì‚¿ÓÂÙ·È ÙcÓ ÂÚ›-
ÛÙ·ÛË ó˜ ≤Ó· ‰˘Ó·ÌÈÎe ÛÙÔÈ¯ÂÖÔ ÛÙc ÌÂÙ¿‰ÔÛË ÙÔÜ Âé·ÁÁÂÏ›Ô˘.

^∏ ÙÚ›ÙË ÌÂÏ¤ÙË ÂrÓ·È ÙÔÜ Holger Thiel Î·d Ê¤ÚÂÈ ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «Konditionale
Argumentation in Plantingas Religionsphilosophie». ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘˙ËÙÄ Ùc ÏÂ-
ÁfiÌÂÓË «warrant-theory» ÙÔÜ Alvin Plantinga, Û‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙcÓ ïÔ›· ñ¿Ú¯ÂÈ
åÛÔÙÈÌ›· ÌÂÙ·Íf ÙáÓ âÈÛÙËÌÔÓÈÎáÓ Î·d ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎáÓ Û˘ÏÏÔÁÈÛÙÈÎáÓ ÚÔÙ¿ÛÂˆÓ
Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ÍÂÎÈÓÒÓÙ·˜ àe ÙcÓ ÚÔÔÙÈÎc ÙÉ˜ ıÂˆÚ›·˜ ÁÈa Ùd˜ ñÔıÂÙÈÎb˜ Û˘Ï-
ÏÔÁÈÛÙÈÎb˜ ÚÔÙ¿ÛÂÈ˜ ¬ÙÈ ì ıÂˆÚ›· ÙÔÜ Plantinga ÁÈa ÙcÓ åÛÔÙÈÌ›· ÙáÓ ıÂÔÏÔÁÈÎáÓ
Î·d âÈÛÙËÌÔÓÈÎáÓ Û˘ÏÏÔÁÈÛÌáÓ ‰b ÌÔÚÂÖ Óa åÛ¯‡ÛÂÈ ÎÈ ¬ÙÈ Ùe ÙÌÉÌ· âÎÂÖÓÔ ÙÉ˜
«warrant-theory», Ùe ïÔÖÔ àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Ìb Ùc ÊÈÏÔÛÔÊ›· ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ›·˜, ‰bÓ ÚÔ-
ÛÊ¤ÚÂÈ Ù›ÔÙÂ ÛÙcÓ Ú·ÁÌ·ÙÈÎc ÁÓÒÛË.

^√ Christian Danz ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÛÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË («Der Jesus der Exegeten
und der Christus der Dogmatiker. Die Bedeutung der neueren Jesusforschung für
die systematisch-theologische Christologie») Ùa ÔÚ›ÛÌ·Ù· ÙÉ˜ Ó¤·˜ Ê¿ÛË˜ ÛÙc ÏÂ-
ÁfiÌÂÓË öÚÂ˘Ó· ÙÔÜ îÛÙÔÚÈÎÔÜ \πËÛÔÜ Î·d àÓ·˙ËÙÄ Ùc ÛËÌ·Û›· Ôf ·éÙa ÌÔÚÂÖ Óa
ö¯Ô˘Ó ÁÈa Ùc XÚÈÛÙÔÏÔÁ›· àe Û˘ÛÙËÌ·ÙÈÎÉ˜ Î·d ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ àfi„Âˆ˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·-
Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ì ‰ÔÁÌ·ÙÈÎc XÚÈÛÙÔÏÔÁ›· ö¯ÂÈ ó˜ ÛÎÔfi ÙË˜ Óa âÍËÁ‹ÛÂÈ ÙcÓ
àÏÏËÏÂ›‰Ú·ÛË ÌÂÙ·Íf ÁÂÁÔÓfiÙÔ˜ Î·d ëÚÌËÓÂ›·˜, ì ïÔ›· ÂrÓ·È ıÂÌÂÏÈÒ‰Ô˘˜ ÛË-
Ì·Û›·˜ ÁÈa Î¿ıÂ ëÚÌËÓÂ›· ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜.

™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ («Auf dem Weg zu einer narrativen Theo-
dizee. Gott und das Leid bei Eleonore Stump: Eine Annäherung») ï Christoph J.
Amor ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ìb Û˘ÛÙËÌ·ÙÈÎe Î·d ÎÚÈÙÈÎe ÙÚfiÔ Ùd˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÉ˜ ÊÈÏÔÛfiÊÔ˘
Eleonore Stump Î·d ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì ‚·ÛÈÎc ı¤ÛË ÙÉ˜ Stump Óa ëÚÌËÓÂ‡ÛÂÈ Ùe
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Î·Îe ó˜ ·È‰·ÁˆÁÈÎe Ì¤Û· ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÌÈÄ˜ ÁÂÓÈÎfiÙÂÚË˜ âÈ¯ÂÈÚËÌ·ÙÔÏÔÁ›·˜ ÁÈa
ÙcÓ âÏÂ‡ıÂÚË ı¤ÏËÛË, ‰bÓ ö¯ÂÈ àÏÏ¿ÍÂÈ ÔéÛÈ·ÛÙÈÎa Î·Ùa Ùa ÙÂÏÂ˘Ù·Ö· ¯ÚfiÓÈ·.

Evangelische Theologie (ÙfiÌÔ˜ 69, ÙÂÜ¯Ô˜ 3/2009)
∆e ÂÚÈÔ‰ÈÎe Evangelische Theologie ÂrÓ·È ≤Ó· ‰ÈÂıÓÔÜ˜ Î‡ÚÔ˘˜ ‰È·ıÂÌ·ÙÈÎe

ıÂÔÏÔÁÈÎe öÓÙ˘Ô, Ùe ïÔÖÔ àÂ˘ı‡ÓÂÙ·È Ûb àÎ·‰ËÌ·˚ÎÔ‡˜, Ûb ÎÏËÚÈÎÔ‡˜, Ûb ÊÔÈ-
ÙËÙb˜ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ àÏÏa Î·d Ûb Ìc Âå‰ÈÎÔf˜ Î·d Ú·ÁÌ·ÙÂ‡ÂÙ·È Ûb ıÂÌ·ÙÈÎa Î·d
Ìc ÙÂ‡¯Ë â›Î·ÈÚ· ıÂÔÏÔÁÈÎa ˙ËÙ‹Ì·Ù·. ∫˘ÎÏÔÊÔÚÂÖ ≤ÍÈ ÊÔÚb˜ Ùe ¯ÚfiÓÔ.

™Ùe ÙÚ›ÙÔ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ öÙÔ˘˜ Ùe ı¤Ì· qÙ·Ó ï Ó¤Ô˜ ÙÚfiÔ˜ Î·Ù·ÓfiËÛË˜
ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜ Î·d ì ÛËÌ·Û›· Ôf ·éÙe˜ ÌÔÚÂÖ Óa ö¯ÂÈ ÁÈa Ùc ıÂÔÏÔÁ›·. ™Ùe ÚáÙÔ
ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ («Kulturwissenschaft und Exegese. Gegenwärtige
Geschichtsdiskurse und die biblische Geschichtskonzeption») ï Lukas Bormann
·ÚÔ˘Û›·ÛÂ Ùd˜ âÍÂÏ›ÍÂÈ˜ ÙáÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›ˆÓ ¯ÚfiÓˆÓ ÛÙd˜ àÓıÚˆÈÛÙÈÎb˜ âÈÛÙÉÌÂ˜
Î·d ñÔÁÚ¿ÌÌÈÛÂ Ùc ÛËÌ·Û›· Ôf ö¯ÂÈ ì ÏÂÁfiÌÂÓË «ÔÏÈÙÈÛÌÈÎc ÛÙÚÔÊ‹»
(“cultural turn”) ÁÈa Ùd˜ ñfiÏÔÈÂ˜ àÓıÚˆÈÛÙÈÎb˜ âÈÛÙÉÌÂ˜ àÏÏa Î·d ÁÈa Ùc ıÂÔ-
ÏÔÁ›·. \π‰È·›ÙÂÚ· ì ÚfiÔ‰Ô˜ ÛÙd˜ ÔÏÈÙÈÛÌÈÎb˜ âÈÛÙÉÌÂ˜ (ÎÔÈÓˆÓÈÔÏÔÁ›·, àÓıÚˆ-
ÔÏÔÁ›· Î.ÙÏ.) Û˘Ì‚¿ÏÏÂÈ ÛÙcÓ ñ¤Ú‚·ÛË ÙáÓ ïÚ›ˆÓ Ôf öıÂÙ·Ó Ôî ÚÔËÁÔ‡ÌÂÓÂ˜
ÚÔÛÂÁÁ›ÛÂÈ˜ ÙÔÜ ‚È‚ÏÈÎÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘.

^√ Peter Lampe ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Der Modellfall Auferstehung Jesu. Zu einer
konstruktivistischen Theorie der Geschichtsschreibung») ı¤ÙÂÈ Ùe âÚÒÙËÌ· ÙÉ˜
ÛËÌ·Û›·˜ Ôf ÌÔÚÂÖ Óa ö¯ÂÈ ï ÎÔÓÛÙÚÔ˘ÎÙÈ‚ÈÛÌe˜ ÁÈa ÙcÓ àÓ¿Ù˘ÍË Ì›·˜ ıÂˆ-
Ú›·˜ ÁÈa ÙcÓ îÛÙÔÚÈÔÁÚ·Ê›·. ™‡ÌÊˆÓ· ÏÔÈeÓ Ìb Ùc Ó¤· ·éÙc àÓÙ›ÏË„Ë ì îÛÙÔÚÈÔ-
ÁÚ·Ê›· ÂrÓ·È ≤Ó· Î·Ù·ÛÎÂ‡·ÛÌ·, ÛÙe ïÔÖÔ ÁÂÁÔÓfiÙ· Î·d ëÚÌËÓÂ›· Û˘Ó˘Ê·›ÓÔÓÙ·È
Ìb ÙÚfiÔ Ôf ‰b ÌÔÚÔÜÓ Óa ‰È·ÎÚÈıÔÜÓ Î·d ¬Ô˘ ì àÓ·ÊÔÚa ÛÙe ·ÚeÓ ÂrÓ·È
à·Ú·›ÙËÙË Î·d ¿ÓÙÔÙÂ ·ÚÔÜÛ· ÚÔ¸fiıÂÛË. ^ø˜ ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· âÊ·ÚÌÔÁÉ˜
·éÙÔÜ ÙÔÜ ıÂˆÚËÙÈÎÔÜ Ï·ÈÛ›Ô˘ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖ Ùe ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÙáÓ
ÚÒÙˆÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎáÓ àÊËÁ‹ÛÂˆÓ ÁÈa ÙcÓ àÓ¿ÛÙ·ÛË ÙÔÜ \πËÛÔÜ.

™Ùe ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ, Ìb ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «Geschichte und Wahrheit im Matthäuse-
vangelium. Das Problem der narrativen Fiktionen» ï Ulrich Luz âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ È-
ı·Óc Û¯¤ÛË ÙÔÜ Î·Ùa ª·Ùı·ÖÔÓ Úe˜ ÙÔf˜ ‰È·ÊfiÚÔ˘˜ Ù‡Ô˘˜ ÙÉ˜ àÚ¯·›·˜ îÛÙÔ-
ÚÈÔÁÚ·Ê›·˜ àe Ùc Ì›· Î·d Úe˜ Ùa ·Ú·‰ÔÛÈ·Îa ‚È‚ÏÈÎa îÛÙÔÚÈÔÁÚ·ÊÈÎa öÚÁ·
àe ÙcÓ ôÏÏË. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ‰È¿ÊÔÚ· ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎa ÙÔÜ Âé·ÁÁÂ-
Ï›Ô˘ (¬ˆ˜ ÁÈa ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ì àÓ·ÊÔÚa ÛÙc µ›‚ÏÔ ó˜ ÌÔÓ·‰ÈÎc ËÁc ÙÔÜ Âé·ÁÁÂ-
Ï›Ô˘, ì àÓˆÓ˘Ì›·, ì àÔ˘Û›· ÚÔÏfiÁÔ˘ Ôf Óa àÂ˘ı‡ÓÂÙ·È ÛÙeÓ àÓ·ÁÓÒÛÙË Î·d
ì ïÌÔÈfiÙËÙ· ÙáÓ àÊËÁ‹ÛÂˆÓ Ìb àÓ¿ÏÔÁ· ÁÂÁÔÓfiÙ· ÙÉ˜ µ›‚ÏÔ˘) Î·Ù·‰ÂÈÎÓ‡Ô˘Ó ¬ÙÈ
Ùe Î·Ùa ª·Ùı·ÖÔÓ àÓ‹ÎÂÈ ÌÄÏÏÔÓ ÛÙeÓ Ù‡Ô ÙÉ˜ ‚È‚ÏÈÎÉ˜ îÛÙÔÚÈÔÁÚ·ÊÈÎÉ˜ Î·Ù·-
ÁÚ·ÊÉ˜.

^√ Philip Stoellger Ù¤ÏÔ˜ («Glaube als Geschichte – Religion als Gedächtnis.
Vom Nutzen und Vorteil der Historie für den Glauben») âÍÂÙ¿˙ÂÈ Î·Ùa fiÛÔ ›-
ÛÙË Î·d îÛÙÔÚ›· ÌÔÚÔÜÓ Óa Û˘Ó‰ÂıÔÜÓ ÌÂÙ·Í‡ ÙÔ˘˜ Î·d Ùc ÛËÌ·Û›· Ôf ö¯ÂÈ ì
Ó¤· àÓÙ›ÏË„Ë ÂÚd îÛÙÔÚ›·˜ ÁÈa ÙcÓ ›ÛÙË Î·d ÙÔf˜ ÈÛÙÔ‡˜.
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Kerygma und Dogma (ÙfiÌÔ˜ 55, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2009)

™Ùe ÚáÙÔ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ öÙÔ˘˜ 2009 ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ∫erygma und Dogma ‰ËÌÔ-
ÛÈÂ‡ÔÓÙ·È Ù¤ÛÛÂÚ· ôÚıÚ·. ™Ùe ÚáÙÔ àe ·éÙ¿, ÙÉ˜ Kartrin Schindehütte, Ìb ÙeÓ
Ù›ÙÏÔ «Beweisstücke im Fall Anselm? “Id quo maius cogitari nequit” –
gedankliche Stringenz und theologischer Sinn des so genannten ontologischen
Gottesbeweises Anselms von Canterbury», ì Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘˙ËÙÄ Ùe ÏÂÁfiÌÂÓÔ
çÓÙÔÏÔÁÈÎe âÈ¯Â›ÚËÌ· ÁÈa ÙcÓ ≈·ÚÍË ÙÔÜ £ÂÔÜ, Ùe ïÔÖÔ àÓ¤Ù˘ÍÂ ï ò∞ÓÛÂÏÌÔ˜
ÛÙe öÚÁÔ ÙÔ˘ ¶ÚÔÛÏfiÁÈÔÓ. ¶·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ì›· Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓË Ù˘¯c ÙÉ˜ ÛÎ¤„Ë˜ ÙÔ˘
Î·d ÙÔÓ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Î·Ùa Ùc Û‡ÓıÂÛË ÙÉ˜ âÛˆÙÂÚÈÎÉ˜ Î·d ÙÉ˜ âÍˆÙÂÚÈÎÉ˜ ‰È¿ÛÙ·ÛË˜ ÙÔÜ
‰È·ÏfiÁÔ˘ Ìb ÙeÓ £Âe ï ò∞ÓÛÂÏÌÔ˜ ñÔÁÚ¿ÌÌÈÛÂ Ùc Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ àÓ·˙‹ÙËÛË˜
Î·d ÙÉ˜ Î·Ù·ÓfiËÛË˜ ó˜ ÁÏˆÛÛÈÎc ‰ÂÍÈfiÙËÙ· Ì¤Û· ÛÙcÓ ú‰È· ÙcÓ Ú¿ÍË ›ÛÙË˜.

™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Gott hochstpersönlich. Das trinitarische Personverständnis in
Schellings Spätphilosophie») ï Malte Dominik Krüger âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe á˜ àÓÙÈÏ·Ì‚¿-
ÓÂÙ·È ï ÊÈÏfiÛÔÊÔ˜ Friedrich Wilhelm Joseph Schelling ÙeÓ ÚÔÛˆÈÎe £Âe Î·d
ÔÈ¿ ı¤ÛË Î·Ù·Ï·Ì‚¿ÓÂÈ ·éÙc ì å‰¤· Ì¤Û· ÛÙe ÊÈÏÔÛÔÊÈÎfi ÙÔ˘ öÚÁÔ. \∂Óá ÛÙa ÓÂ-
fiÙÂÚ· ¯ÚfiÓÈ· ÙÔ˘ ï Schelling à¤ÚÚÈ„Â ÙcÓ å‰¤· ëÓe˜ ÚÔÛˆÈÎÔÜ £ÂÔÜ, â¤ÛÙÚÂ-
„Â Ûb ·éÙcÓ àÚÁfiÙÂÚ·. \√ÓfiÌ·ÛÂ Ùe àfiÏ˘ÙÔ, Ùe ïÔÖÔ ıÂÒÚËÛÂ ¬ÙÈ ÂrÓ·È ÚfiÛˆ-
Ô, «·Ù¤Ú·». ∞éÙe˜ ï ·Ù¤Ú·˜ ö¯ÂÈ ÙcÓ âÏÂ˘ıÂÚ›· Óa Ú·ÁÌ·ÙÒÛÂÈ Ùc Ê‡ÛË ÙÔ˘
Ôf ‰bÓ ÂrÓ·È ôÏÏË àe ÙeÓ ˘îe Î·d Ùe ÓÂÜÌ·. ªb Ùc ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›· ¬Ìˆ˜ ÙÔÜ ÎfiÛÌÔ˘
ï ˘îe˜ Î·d Ùe ÓÂÜÌ·, Ôî ïÔÖÔÈ Ì¤¯ÚÈ ÙfiÙÂ qÙ·Ó ÛÙÈÁÌb˜ ÙÉ˜ Ê‡ÛË˜ ÙÔÜ ·Ù¤Ú·, Î·-
ı›ÛÙ·ÓÙ·È àÓÂÍ¿ÚÙËÙ· ÚfiÛˆ·, Ì¤Ûˆ ÙáÓ ïÔ›ˆÓ àÔÎ·Ï‡ÙÂÙ·È ì Ê‡ÛË ÙÔÜ ·-
Ù¤Ú·. \∂ÂÈ‰c Ûb ·éÙc Ùc ‰È·‰ÈÎ·Û›· ï ·Ù¤Ú·˜ ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ âÏÂ‡ıÂÚ· Ùc Ê‡ÛË ÙÔ˘
Úe˜ ¯¿ÚÈÓ ÙÉ˜ ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›·˜ ÙÔÜ ÎfiÛÌÔ˘, ì Ê‡ÛË ÙÔ˘ Ê·ÓÂÚÒÓÂÙ·È ó˜ àÁ¿Ë.

™Ùe ÙÚ›ÙÔ ôÚıÚÔ, Ìb ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «Konsensökumene? Differenzökumene? Öku-
mene der Profile? Ulrich Körtners Beitrag zur neueren Diskussion um Leit-
vorstellungen des ökumenischen Gesprächs», ï Bernd Oberdorfer Û¯ÔÏÈ¿˙ÂÈ ÎÚÈ-
ÙÈÎa Ùc ı¤ÛË Ôf ‰È·Ù‡ˆÛÂ ÚfiÛÊ·Ù· ï Ulrich Körtner Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùe Ì¤ÏÏÔÓ ÙÔÜ
‰È·ÏfiÁÔ˘ ÌÂÙ·Íf ÙáÓ âÎÎÏËÛÈáÓ. ™‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙeÓ Körtner Î·Ùa Ùa ÙÂÏÂ˘Ù·Ö· ¯Úfi-
ÓÈ· ·Ú·ÙËÚÂÖÙ·È Ì›· ÌÂÙ·Î›ÓËÛË «àe ÙeÓ ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÛÌe ÙÉ˜ Û˘ÌÊˆÓ›·˜
(consensus) Úe˜ ÙeÓ ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÛÌe ÙáÓ ‰È·ÊÔÚáÓ», Ìb ÙcÓ öÓÓÔÈ· ¬ÙÈ ÙÒÚ· Ôî
âÎÎÏËÛ›Â˜, Ôf Û˘ÌÌÂÙ¤¯Ô˘Ó ÛÙe ‰È¿ÏÔÁÔ, ÙÔÓ›˙Ô˘Ó ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÔ Ùa å‰È·›ÙÂÚ· ¯·-
Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎ¿ ÙÔ˘˜ Î·d Ùd˜ ‰È·ÊÔÚÔÔÈ‹ÛÂÈ˜ ÙÔ˘˜. ª›· Ù¤ÙÔÈ· ÛÙ¿ÛË ÂrÓ·È Ùe àÚÓË-
ÙÈÎe àÔÙ¤ÏÂÛÌ· ÙÔÜ êÌ·ÚÙˆÏÔÜ âÁˆ˚ÛÌÔÜ àÏÏa Î·d ì ıÂÙÈÎc öÎÊÚ·ÛË ÙÉ˜ ÔÏ˘-
ÌÔÚÊ›·˜, ÙÉ˜ ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›·˜ Î·d ÙÉ˜ ÔÏ˘ÊˆÓ›·˜ ÙáÓ ¯·ÚÈÛÌ¿ÙˆÓ ÙÔÜ ^∞Á›Ô˘ ¶ÓÂ‡-
Ì·ÙÔ˜. √ Körtner âÎÙÈÌÄ ¬ÙÈ Ôî ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎÔd ‰È¿ÏÔÁÔÈ Ú¤ÂÈ Óa ö¯Ô˘Ó ó˜ ÛÙfi¯Ô
Óa Î·Ù·ÛÙ‹ÛÔ˘Ó Û·Êb˜ ¬ÙÈ ì Î¿ıÂ âÎÎÏËÛ›· ¯ÚÂÈ¿˙ÂÙ·È Ùd˜ ôÏÏÂ˜ ÁÈa Óa ïÏÔÎÏËÚˆ-
ıÂÖ. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ ·Ú·ÙËÚÂÖ ¬ÙÈ ·éÙc ì ı¤ÛË ÙÔÜ Körtner ÔéÛÈ·-
ÛÙÈÎa ‰bÓ àÔÌ·ÎÚ‡ÓÂÙ·È àe ÙcÓ àÚ¯ÈÎc ı¤ÛË ÙÔÜ «ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÛÌÔÜ ÙÉ˜ Û˘ÌÊˆ-
Ó›·˜», àÏÏa ÌÄÏÏÔÓ àÔÙÂÏÂÖ Û˘Ó¤¯ÂÈ¿ ÙË˜. 

^√ Francis Watson ÛÙe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «Is the
Historian competent to speak of the Resurrection of Jesus? A Study in Her-
meneutics» ı¤ÙÂÈ Ùe âÚÒÙËÌ· Î·Ùa fiÛÔ ì îÛÙÔÚÈÎÔÎÚÈÙÈÎc Ì¤ıÔ‰Ô˜ ‰ËÌÈÔ˘ÚÁÂÖ
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ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù· ÁÈa ÙcÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc ›ÛÙË ÛÙcÓ àÓ¿ÛÙ·ÛË ÙÔÜ \πËÛÔÜ. ™˘¯Óa ï îÛÙÔ-
ÚÈÎe˜ ÚÔÛ·ıÂÖ Óa ÂÚ¿ÛÂÈ ›Ûˆ àe Ùd˜ Âé·ÁÁÂÏÈÎb˜ àÊËÁ‹ÛÂÈ˜ ÁÈa ÙcÓ àÓ¿ÛÙ·-
ÛË, Óa âÓÙÔ›ÛÂÈ ÙeÓ îÛÙÔÚÈÎe ˘Ú‹Ó· ÙÔ˘˜ Î·d Óa àÔÎ·Ù·ÛÙ‹ÛÂÈ ÙcÓ îÛÙÔÚÈÎc
àÏ‹ıÂÈ·. √ Watson àÛÎÒÓÙ·˜ ÎÚÈÙÈÎc Ûb ·éÙcÓ ÙcÓ Ù¿ÛË âÈÛËÌ·›ÓÂÈ ÙÚ›· ÛÙÔÈ-
¯ÂÖ·, Ùa ïÔÖ· ÚÔÎ‡ÙÔ˘Ó Î·d àe Ùd˜ âÍÂÏ›ÍÂÈ˜ ÛÙc Û‡Á¯ÚÔÓË âÈÛÙ‹ÌË ÙÉ˜ îÛÙÔ-
Ú›·˜. ¶ÚáÙÔÓ, ‰bÓ ñ¿Ú¯ÂÈ ≤Ó·˜ «Î·ı·Úa îÛÙÔÚÈÎfi˜» ÙÚfiÔ˜ ÁÈa Óa Î·Ù·ÓÔËıÔÜÓ
Ùa ÁÂÁÔÓfiÙ·, ÁÈ·Ùd ì îÛÙÔÚ›·, ó˜ Î·Ù·ÁÚ·Êc ÁÂÁÔÓfiÙˆÓ, âÌÂÚÈ¤¯ÂÈ ¿ÓÙÔÙÂ Ùe ÛÙÔÈ-
¯ÂÖÔ ÙÉ˜ ëÚÌËÓÂ›·˜. ¢Â‡ÙÂÚÔÓ, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÔÚÚ›ÙÂÈ ó˜ Û˘Ó¤¯ÂÈ· ÙÉ˜ ÚÔË-
ÁÔ‡ÌÂÓË˜ ı¤ÛË˜ ÙcÓ ôÔ„Ë ¬ÙÈ ì îÛÙÔÚ›· ıa Ú¤ÂÈ Óa àÔ¯ˆÚÈÛıÂÖ àe ôÏÏÂ˜
âÈÛÙÉÌÂ˜, ¬ˆ˜ ÂrÓ·È ÁÈa ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ì ıÂÔÏÔÁ›·. ™ÙcÓ îÛÙÔÚÈÎc öÚÂ˘Ó· ‰bÓ ÂrÓ·È
¿ÓÙÔÙÂ àÓ·ÁÎ·ÖÔ Óa Á›ÓÂÙ·È ì ‰È¿ÎÚÈÛË ÌÂÙ·Íf ÙÔÜ ÁÂÁÔÓfiÙÔ˜ ÙÉ˜ àÓ¿ÛÙ·ÛË˜) Î·d
ÙÉ˜ ·ÚÔ˘Û›·Û‹˜ ÙÔ˘ (ÙáÓ Âé·ÁÁÂÏÈÎáÓ àÊËÁ‹ÛÂˆÓ ÂÚd àÓ·ÛÙ¿ÛÂˆ˜). 

Kerygma und Dogma (ÙfiÌÔ˜ 55, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2009)

™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ‰Â‡ÙÂÚÔ˘ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ Kerygma und Dogma,
Ìb ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «Comenius, Lichtmetaphysik und Wissenschaftsreform», ï Jan Rohls
âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ å‰¤· ÙÉ˜ ·ÁÎfiÛÌÈ·˜ âÈÛÙ‹ÌË˜, Ôf ÂåÛ‹Á·ÁÂ ï Johann Amos
Comenius Î·Ùa Ùe ÚáÙÔ ≥ÌÈÛ˘ ÙÔÜ 17Ô˘ ·å. Î·d àÓ·Ï‡ÂÈ Ùe ıÂÔÏÔÁÈÎfi ÙË˜ ñfi‚·-
ıÚÔ. ^√ Comenius âËÚÂ¿ÛÙËÎÂ ÔÏf ÛÙc Û‡ÏÏË„Ë Î·d Û˘ÁÎÚfiÙËÛË ·éÙÔÜ ÙÔÜ
ÚÔÁÚ¿ÌÌ·ÙÔ˜ âÈÛÙËÌÔÓÈÎÉ˜ àÓ·‰È¿ÚıÚˆÛË˜ àe Ùe ‰¿ÛÎ·Ïfi ÙÔ˘, Johann
Heinrich Alsted, Î·ıËÁËÙc ÙÉ˜ £ÂÔÏÔÁ›·˜ Î·d ºÈÏÔÛÔÊ›·˜ ÛÙe ¶·ÓÂÈÛÙ‹ÌÈÔ ÙÔÜ
Herborn. ∆e ÁÂÁÔÓe˜ ·éÙfi, ¬ÙÈ ‰ËÏ·‰c Ùe ÚfiÁÚ·ÌÌ¿ ÙÔ˘ ö¯ÂÈ åÛ¯˘ÚfiÙÂÚÔ ıÂÔÏÔ-
ÁÈÎe ñfi‚·ıÚÔ à\ ¬,ÙÈ âÎÂÖÓÔ àÓÙ›ÛÙÔÈ¯ˆÓ ÚÔÛ·ıÂÈáÓ ÙÉ˜ âÔ¯É˜ ÙÔ˘, âÍËÁÂÖ
ÁÈ·Ù›, Î·Ùa Ùc ÁÓÒÌË ÙÔÜ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·, ï Comenius ‰bÓ ˘îÔı¤ÙËÛÂ ÙcÓ àÓÙ›ÏË„Ë ÂÚd
âÈÛÙ‹ÌË˜ Ôf ÚÔÒıËÛÂ Î˘Ú›ˆ˜ ì µ·ÛÈÏÈÎc ^∂Ù·ÈÚÂ›·.

^√ Martin Hailer, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Glaube und Vernunft. Evangelische
Überlegungen anlässlich der Regensburger Vorlesung Benedikts XVI»). ÚÔÛÂÁ-
Á›˙ÂÈ àe ÏÔ˘ıËÚ·ÓÈÎc ÏÂ˘Úa Ùc ÁÓˆÛÙc ïÌÈÏ›· ÙÔÜ ¿· µÂÓ¤‰ÈÎÙÔ˘ ÛÙe
Regensburg Ùe ÊıÈÓfiˆÚÔ ÙÔÜ 2006 Î·d å‰È·›ÙÂÚ· Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙÉ˜ Û¯¤ÛË˜ ›ÛÙË˜ Î·d
ÏÔÁÈÎÉ˜, Ùe ïÔÖÔ qÙ·Ó ≤Ó· àe Ùa ÎÂÓÙÚÈÎa ı¤Ì·Ù· âÎÂ›ÓË˜ ÙÉ˜ ïÌÈÏ›·˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·-
Ê¤·˜ ÙÔÓ›˙ÂÈ ÛÙcÓ àÚ¯c ¬ÙÈ ì ÏÔÁÈÎc ‰bÓ ÂrÓ·È ≤Ó· Ôé‰¤ÙÂÚÔ âÚÁ·ÏÂÖÔ Î·Ù·ÓfiËÛË˜,
àÏÏa âÌÏ¤ÎÂÙ·È ÛÙc ÛÙ¿ÛË ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘ à¤Ó·ÓÙÈ ÛÙeÓ £Âfi. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ·Ú·-
ÙËÚÂÖ ¬ÙÈ ñ¿Ú¯ÂÈ ≤Ó· Âr‰Ô˜ Ê˘ÛÈÎÉ˜ å‰¤·˜ ÁÈa ÙeÓ £Âfi, iÓ Î·d ·éÙc ‰bÓ ·ÚÔ˘ÛÈ¿-
˙ÂÈ ÙeÓ £Âe ó˜ ·Ù¤Ú· ÙÔÜ \πËÛÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ ÎÈ ëÔÌ¤Óˆ˜ ÂrÓ·È âÛÊ·ÏÌ¤ÓË. ∫·d Ùa
‰‡Ô ·éÙa ÛËÌÂÖ· Û¯ÔÏÈ¿˙ÔÓÙ·È Ìb Ùc ‚Ô‹ıÂÈ· ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ ÙÔÜ §Ô˘ı‹ÚÔ˘. ∂å‰ÈÎfiÙÂ-
Ú·, ¬ÛÔÓ àÊÔÚÄ ÛÙc ‰Â‡ÙÂÚË ·Ú·Ù‹ÚËÛË, ·éÙc ï‰ËÁÂÖ Ùe Û˘ÁÁÚ·Ê¤· Ûb Ì›· àÓ¿-
Ï˘ÛË ÙáÓ ÚfiÛÊ·Ù· ‰ËÌÔÛÈÂ˘Ì¤ÓˆÓ ı¤ÛÂˆÓ ÙÔÜ ÊÈÏfiÛÔÊÔ˘ Thomas Rentsch.

∆e ÙÚ›ÙÔ ôÚıÚÔ ÂrÓ·È ÙÔÜ Jonas Adelin Jorgensen Î·d Ê¤ÚÂÈ ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «Theology
of Religious as Interreligious Hermeneutics. Presentation and Discussion of a
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Typological Model for Theology of Religions on the Basis of Two Field Studies of
Syncretistic Religious Movements». ™b ·éÙe ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÓ·Ù‡ÛÛÂÈ ≤Ó· ıÚË-
ÛÎÂÈÔıÂÔÏÔÁÈÎe ÌÔÓÙ¤ÏÔ Ìb ‚¿ÛË ‰‡Ô âÌÂÈÚÈÎb˜ ÌÂÏ¤ÙÂ˜ Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùc Û˘Ó¿ÓÙË-
ÛË ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ Î·d \πÛÏaÌ àÊ\ ëÓe˜ Î·d ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ Î·d \πÓ‰Ô˘˚ÛÌÔÜ àÊ\
ëÙ¤ÚÔ˘. ^∏ ÌÂÏ¤ÙË ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ Û˘Ó¿ÓÙËÛË˜ ÚÔ¸Ôı¤ÙÂÈ Î·d âÈ‚Â‚·ÈÒÓÂÈ Ì›· ‰È·-
ıÚËÛÎÂÈ·Îc ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎ‹. ªb ‚¿ÛË ·éÙcÓ ÙcÓ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc Ì¤ıÔ‰Ô ï Jorgensen
àÓ·Ù‡ÛÛÂÈ Ì›· Ù˘ÔÏÔÁ›· Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ Ûb Ì›· ı¤ÛË, ÙcÓ ïÔ›· çÓÔÌ¿˙ÂÈ «¯ÚÈ-
ÛÙÔÎÂÓÙÚÈÎe ÏÔ˘Ú·ÏÈÛÌfi». ^∏ ı¤ÛË ·éÙc Î·Ùa Ùc ÁÓÒÌË ÙÔ˘ âÈÙÚ¤ÂÈ ÙfiÛÔ Ùc
‰È·Ê‡Ï·ÍË ÙÉ˜ ñ·ÚÍÈ·ÎÉ˜ Î·d ÚÔÛˆÈÎÉ˜ Û¯¤ÛË˜ ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘ Ìb ÙeÓ \πËÛÔÜ
ÃÚÈÛÙfi, ¬ÛÔ Î·d Ùc ‰ÈÂ‡Ú˘ÓÛË Î·d Ùc ÌÂÙ·‚ÔÏc ÙÔÜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÔÜ ıÂÔÏÔÁÈÎÔÜ Û‡-
Ì·ÓÙÔ˜ Ì¤Û· àe Ùc Û˘Ó¿ÓÙËÛË Ìb Ùd˜ ôÏÏÂ˜ ıÚËÛÎÂÖÂ˜.

™Ùe ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ («Theologiegeschichte des Urchristentums. Zwölf Fragen
des Schriftleiters von “Kerygma und Dogma” an den Neutestamentler Ferdinand
Hahn») ï âÎ‰fiÙË˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ Î·d Î·ıËÁËÙc˜ ÙÉ˜ ™˘ÛÙËÌ·ÙÈÎÉ˜ £ÂÔÏÔÁ›·˜
ÛÙcÓ ∂é·ÁÁÂÏÈÎc £ÂÔÏÔÁÈÎc ™¯ÔÏc ÙÔÜ ¶·Ó/Ì›Ô˘ ÙÔÜ ªÔÓ¿¯Ô˘, Gunther Wenz,
ı¤ÙÂÈ ÛÙeÓ ïÌfiÙÈÌÔ Î·ıËÁËÙc ÙÉ˜ ∫.¢. ÙÔÜ ¶·Ó/Ì›Ô˘ ÙÔÜ ªÔÓ¿¯Ô˘ Ferdinand
Hahn ‰Ò‰ÂÎ· âÚˆÙ‹Ì·Ù· Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙcÓ ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔÜ àÚ¯¤ÁÔÓÔ˘ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ.
ªÂÙ·Íf ÙáÓ âÚˆÙ‹ÛÂˆÓ ÂrÓ·È: ì ‰È¿ÎÚÈÛË Û˘ÛÙËÌ·ÙÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜/‰ÔÁÌ·ÙÈÎÉ˜
Î·d ‚È‚ÏÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜, ì ‰È¿ÎÚÈÛË ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÉ˜ ∫.¢. Î·d ¶.¢., ì Û‡Ó‰ÂÛË îÛÙÔ-
Ú›·˜ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÔÜ àÚ¯¤ÁÔÓÔ˘ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ Î·d Î·ÓfiÓ·, ì Û¯¤ÛË îÛÙÔÚÈÎÔÜ
\πËÛÔÜ Î·d ÎËÚ‡ÁÌ·ÙÔ˜ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜, ì ‰È¿ÎÚÈÛË ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙáÓ ÎÔÈ-
ÓÔÙ‹ÙˆÓ Ôf ÌÈÏÔÜÛ·Ó àÚ·Ì·˚Îa Î·d ÙáÓ ëÏÏËÓÈÛÙÈÎáÓ-åÔ˘‰·ÈÔ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎáÓ, ì
·‡ÏÂÈ· ıÂÔÏÔÁ›· Î·d ì ıÂÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ àÓÙÈÔ¯ÂÈ·ÓÉ˜ ÎÔÈÓfiÙËÙ·˜, Ùa Î‡ÚÈ· ¯·Ú·ÎÙË-
ÚÈÛÙÈÎa ÙÉ˜ ·‡ÏÂÈ·˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜, ï ¯·Ú·ÎÙ‹Ú·˜ ÙáÓ Û˘ÓÔÙÈÎáÓ Âé·ÁÁÂÏ›ˆÓ, Ùe
Î·Ùa \πˆ¿ÓÓËÓ Âé·ÁÁ¤ÏÈÔ Î·d ì Û¯¤ÛË ÙÔ˘ Ìb ÙÔf˜ Û˘ÓÔÙÈÎÔ‡˜.

^√ ïÌfiÙÈÌÔ˜ Î·ıËÁËÙc˜ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ ^πÛÙÔÚ›·˜ ÙÔÜ ¶·Ó/Ì›Ô˘ ÙÉ˜
Heidelberg Adolf-Martin Ritter ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Situationsgerechtes kirchliches
Handeln in der Spätantike und heute am Beispiel des Johannes Chrysostomos»)
ı¤ÙÂÈ Ùe âÚÒÙËÌ· Î·Ùa fiÛÔ Ôî Û‡Á¯ÚÔÓÔÈ ÏÔ˘ıËÚ·ÓÔ›, êÏa Ì¤ÏË ÙÉ˜ âÎÎÏËÛ›·˜
Î·d ÎÏËÚÈÎÔ›, ÌÔÚÔÜÓ Óa ‰È‰·¯ıÔÜÓ àe ÙeÓ ±ÁÈÔ \πˆ¿ÓÓË ÙeÓ ÃÚ˘ÛfiÛÙÔÌÔ ÛÙcÓ
àÓÙÈÌÂÙÒÈÛË ÙáÓ Î·ıËÌÂÚÈÓáÓ ÚÔ‚ÏËÌ¿ÙˆÓ Ï·Ì‚¿ÓÔÓÙ·˜ Ì¿ÏÈÛÙ· ñ\ ù„Ë Î¿-
ıÂ ÊÔÚa Ùd˜ ëÎ¿ÛÙÔÙÂ ÂÚÈÛÙ¿ÛÂÈ˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ âÓ Û˘ÓÙÔÌ›÷· ÛÙcÓ
àÚ¯c ÛÙÔÈ¯ÂÖ· ÙÉ˜ ‚ÈÔÁÚ·Ê›·˜ ÙÔÜ êÁ›Ô˘ Î·d ÙáÓ öÚÁˆÓ ÙÔ˘ Î·ıg˜ Î·d ÙcÓ âÔ¯c
Î·Ùa ÙcÓ ïÔ›· ö˙ËÛÂ. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· Ú·ÁÌ·ÙÂ‡ÂÙ·È ‰ÈÂÍÔ‰ÈÎa Ùe âÚÒÙËÌ·, Ùe
ïÔÖÔ ï ú‰ÈÔ˜ öıÂÛÂ Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ·éÙe Ôf ö¯ÂÈ ÛËÌ·Û›· Û‹ÌÂÚ· ‰bÓ ÂrÓ·È Óa
Î·Ù·ÓÔËıÂÖ ï ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÛÌe˜ Î˘Ú›ˆ˜ ó˜ ï àÓÙ›Ô‰·˜ ÙÔÜ Î·ıÔÏÈÎÈÛÌÔÜ (¬ˆ˜
ÚfiÙÂÈÓÂ ï A. von Harnack), àÏÏa ƒˆÌ·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎÔd Î·d ¶ÚÔÙÂÛÙ¿ÓÙÂ˜ Óa ı¤ÛÔ˘Ó
àe ÎÔÈÓÔÜ Ùe âÚÒÙËÌ· ÔÈfi ÂrÓ·È Ùe ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ›ÛÙË˜ Î·d
ÔÈ¤˜ Û˘Ó¤ÂÈÂ˜ ö¯ÂÈ ÛÙc ˙ˆc ÙÔÜ Î¿ıÂ ÈÛÙÔÜ. h∞Ó Î·d Ôî Û˘ÓıÉÎÂ˜ àe ÙcÓ âÔ¯c
ÙÔÜ êÁ›Ô˘ \πˆ¿ÓÓË ÙÔÜ ÃÚ˘ÛÔÛÙfiÌÔ˘ Ì¤¯ÚÈ Û‹ÌÂÚ· ö¯Ô˘Ó àÏÏ¿ÍÂÈ, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜
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Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ Ùe ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÙÔÜ êÁ›Ô˘ ÌÔÚÂÖ Óa èÊÂÏ‹ÛÂÈ ÙÔf˜ Û‡Á¯ÚÔÓÔ˘˜ È-
ÛÙÔf˜ Î·d Óa ‰ÒÛÂÈ à·ÓÙ‹ÛÂÈ˜ ÛÙa ·Ú·¿Óˆ âÚˆÙ‹Ì·Ù·.

∞åÎ·ÙÂÚ›ÓË ∆Û·Ï·ÌÔ‡ÓË,
§¤ÎÙÔÚ·˜ £ÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ ™¯ÔÏÉ˜ ∞.¶.£.

Studies in Christian Ethics (ÙfiÌÔ˜. 22, ÙÂÜ¯Ô˜. 3, 2009)

∆e ÂÚÈÔ‰ÈÎe Studies in Christian Ethics àÂ˘ı‡ÓÂÙ·È Î˘Ú›ˆ˜ ÛÙeÓ àÁÁÏfiÊˆÓÔ
ıÂÔÏÔÁÈÎe ÎfiÛÌÔ Î·d àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Ìb ˙ËÙ‹Ì·Ù· Ôf àÊÔÚÔÜÓ ÛÙc ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc äıÈ-
Î‹. \∂Î‰›‰ÂÙ·È Ûb Û˘ÓÂÚÁ·Û›· Ìb ÙcÓ Society for the Study of Christian Ethics Ôf
ö¯ÂÈ ≤‰Ú· Ùc ªÂÁ¿ÏË µÚÂÙ·Ó›· Î·d ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÂÈ âÈÛÙËÌÔÓÈÎa ôÚıÚ· Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùc
ıÂÌ·ÙÈÎc ·éÙc j Î·d ÂåÛËÁ‹ÛÂÈ˜ àe àÓ¿ÏÔÁ· Û˘Ó¤‰ÚÈ·.

™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ « The ‘Poor in Spirit’ and Our Life in Christ: An
Eastern Orthodox Perspective on Christian Discipleship» ï Liviu Barbu ëÛÙÈ¿˙ÂÈ
Ùe âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ÙÔ˘ ÛÙc ÊÚ¿ÛË «Ôî Ùˆ¯Ôd Ù̌á ÓÂ‡Ì·ÙÈ» (ª·Ùı. 5,3), àe ÙcÓ âd
ÙÔÜ ò√ÚÔ˘˜ ïÌÈÏ›· ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ. ^∏ ÊÚ¿ÛË ·éÙc Û‡ÌÊˆÓ· Ìb Î¿ÔÈÔ˘˜ ÌÂÏÂÙËÙ¤˜
(.¯. Hans Dieter Betz) ‰bÓ Û˘Ó·ÓÙÄÙ·È Ûb ôÏÏÔ ÛËÌÂÖÔ ÙÉ˜ ∫.¢ j ÁÂÓÈÎfiÙÂÚ· ÛÙcÓ
àÚ¯·›· ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc Î·d Ì‹ (ëÏÏËÓfiÊˆÓË) ÁÚ·ÌÌ·ÙÂ›·. ^∂ÛÙÈ¿˙ÔÓÙ·˜ ÛÙc ÛÔ˘‰·È-
fiÙËÙ· ÙÔÜ Û¯ÂÙÈÎÔÜ Ì·Î·ÚÈÛÌÔÜ àe Ùe Âé·ÁÁÂÏÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ ª·Ùı·›Ô˘, ï Û˘Á-
ÁÚ·Ê¤·˜ âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa âÍÂÙ¿ÛÂÈ Ûb ÔÈfi ‚·ıÌe Ì›· ñÔÌÔÓÂÙÈÎc àÓ¿Ï˘ÛË ÙÉ˜ ¯ÚÈ-
ÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ àÍ›·˜ ÙÉ˜ Ù·ÂÈÓÔÊÚÔÛ‡ÓË˜ Î·d Ú·fiÙËÙ·˜ ÌÔÚÂÖ Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ ≤Ó·
Âr‰Ô˜ ˙ˆÉ˜ àÓÙ¿ÍÈÔ ÙáÓ ÂéÏÔÁÈáÓ Ôf ‰¤¯ÔÓÙ·È Ôî «Ùˆ¯Ôd Ùá̌ ÓÂ‡Ì·ÙÈ» ÛÙc µ·-
ÛÈÏÂ›·. ò∂ÙÛÈ ‰È·ÈÛÙÒÓÂÙ·È g˜ ì Ù·ÂÈÓÔÊÚÔÛ‡ÓË Î·d ì Ú·fiÙËÙ· àÔÙÂÏÂÖ Ùe
ıÂÌ¤ÏÈÔ ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ÔÚÂ›·˜ Î·d ˙ˆÉ˜, Ìb Ùc ‚Ô‹ıÂÈ· âÈ¯ÂÈÚËÌ¿ÙˆÓ Ôf
àÓÙÏÔÜÓÙ·È àe ÙcÓ ·ÙÂÚÈÎc ÁÚ·ÌÌ·ÙÂ›·, Ùe ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ Î·ÙÂÍÔ¯cÓ
Î·d â›ÛË˜ àe ÙcÓ çÚıfi‰ÔÍË Ú·ÎÙÈÎc Î·d ÓÂ˘Ì·ÙÈÎc ôÛÎËÛË.

^√ Philip G. Ziegler ÛÙe ‰Â‡ÙÂÚÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «‘Not to Abolish, but to Fulfil’:
The Person of the Preacher and the Claim of the Sermon on the Mount» âÈ¯ÂÈ-
ÚÂÖ Óa âÓÙÔ›ÛÂÈ Î·d àÓ·‰Â›ÍÂÈ Ùc ‚·ı‡ÙÂÚË ‰È·Û‡Ó‰ÂÛË Ôf ñÊ›ÛÙ·Ù·È ÌÂÙ·Íf ÙÔÜ
ÚÔÛÒÔ˘ Î·d ÙÔÜ öÚÁÔ˘ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ Î·d ÙÉ˜ ‰È‰·ÛÎ·Ï›·˜ ÙÔ˘, Ìb àÊÔÚÌc Ùc ıÂ-
ÒÚËÛË ¬ÙÈ Ôî àÍÈÒÛÂÈ˜ ÙÔÜ \πËÛÔÜ ÛÙe ª·Ùı. 5, 17-20 àÓÙÈÌÂÙˆ›˙ÔÓÙ·È ó˜ Ùe
ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎe ÎÏÂÈ‰d ÁÈa Ùd˜ äıÈÎb˜ àÍÈÒÛÂÈ˜ ÙÉ˜ âd ÙÔÜ ò√ÚÔ˘˜ ïÌÈÏ›·˜. ™\ ·éÙe Ùe
Ï·›ÛÈÔ, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÈı˘ÌÂÖ Óa âÚÂ˘Ó‹ÛÂÈ Ùe ÛËÌ·ÓÙÈÎe ÚfiÏÔ Ôf ‰È·‰Ú·Ì·-
Ù›˙ÂÈ ï ÃÚÈÛÙe˜ ó˜ ï «ÏËÚˆÙc˜ ÙÔÜ ¡fiÌÔ˘» Î·› «ï ÎÔÌÈÛÙc˜ ÙÉ˜ µ·ÛÈÏÂ›·˜», âd
ÙFÉ ‚¿ÛÂÈ ÙáÓ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎáÓ ÚÔÛÂÁÁ›ÛÂˆÓ ÙÉ˜ âd ÙÔÜ ò√ÚÔ˘˜ ïÌÈÏ›·˜ àe ÙÔf˜
Eduard Thurneysen Î·d Dietrich Bonhoeffer, Ôî ïÔÖÔÈ ‰È·ÎËÚ‡ÛÛÔ˘Ó Ùc ÛËÌ·-
Û›· ÙÔÜ ÚÔÛÒÔ˘ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ ó˜ Î‹Ú˘Î· ÙáÓ àÍÈÒÛÂˆÓ ÙÉ˜ ïÌÈÏ›·˜, Ûb ≤Ó· Ì¿-
ÏÈÛÙ· âÛ¯·ÙÔÏÔÁÈÎe ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎe Ï·›ÛÈÔ, àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÔÓÙ·˜ Î·Ù·ÏËÎÙÈÎa Ùc ‰È·-
Û‡Ó‰ÂÛË ÙáÓ ëÚÌËÓÂÈáÓ ·éÙáÓ Ìb Ùc ‰È·Î‹Ú˘ÍË ÙÉ˜ Barmen.

™Ùe ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «Decolonization of the Lifeworld by Reconstru-
cting the System: a Critical Dialogue Between Jurgen Habermas and Reinhold
Niebuhr», ï Ilsup Ahn Ìb ‚¿ÛË Ùc ÛÎ¤„Ë ÙÔÜ Reinhold Niebuhr ÂåÛËÁÂÖÙ·È Ì›·
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ÚÔÛ¿ıÂÈ· ñ¤Ú‚·ÛË˜ ÙáÓ à‰˘Ó·ÌÈáÓ ÙÔÜ äıÈÎÔÜ Û˘ÛÙ‹Ì·ÙÔ˜ ÙÔÜ Jurgen
Habermas –ï ïÔÖÔ˜ ÛÙcÓ äıÈÎ‹ ÙÔ˘ ıÂÒÚËÛË àÊ‹ÓÂÈ âÓÙÂÏá˜ âÎÙe˜ Û˘˙‹ÙËÛË˜
‰‡Ô ÎÚ›ÛÈÌ· ˙ËÙ‹Ì·Ù·, ¬ˆ˜ Ùe ¯ÚÉÌ· Î·d Ùc ‰‡Ó·ÌË)– ÚÔÙÂ›ÓÔÓÙ·˜ ÌÈa ÚÔÛ¤Á-
ÁÈÛË, ¬Ô˘ à·ÈÙÔÜÓÙ·È ÙfiÛÔ Ùa Ú·ÁÌ·ÙÈÎa äıÈÎa å‰ÂÒ‰Ë ¬ÛÔ Î·d ÌÈa àÓ¿ÏÔÁ·
ıÂÌÂÏÈˆÌ¤ÓË ÓÔÌÔıÂÛ›· Ìb Î‡ÚÈ· âÈ‰›ˆÍË ÙcÓ äıÈÎc Î·ıÔ‰‹ÁËÛË ÙáÓ ‰È·¯ÂÈÚÈ-
ÛÙáÓ ÙÔÜ Û˘ÛÙ‹Ì·ÙÔ˜.

^√ Stefan Heuser ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔÜ «Dancing with Macromolecules: Ethical Tasks
at the Dawn of Molecular Medicine» Î·Ù·È¿ÓÂÙ·È Ìb ≤Ó· âÍ·ÈÚÂÙÈÎa Û‡ÌÏÔÎÔ
˙‹ÙËÌ· ‚ÈÔËıÈÎÉ˜. ªb ‚¿ÛË Î¿ÔÈÂ˜ ÚfiÛÊ·ÙÂ˜ âÊÂ˘Ú¤ÛÂÈ˜ ÙÉ˜ °ÂÓÂÙÈÎÉ˜ âÈÛÙ‹-
ÌË˜ ıa âÈ¯ÂÈÚ‹ÛÂÈ Óa ‰Â›ÍÂÈ ¬ÙÈ ì ‚ÈÔËıÈÎc ¯ÚÂÈ¿˙ÂÙ·È Óa ‰È·ÌÔÚÊÒÛÂÈ Ì›· ÚÔ-
‚ÏËÌ·ÙÈÎ‹, ì ïÔ›· Óa âÓı·ÚÚ‡ÓÂÈ Ì›· àÓ·ÓÂˆÌ¤ÓË Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÉ˜ ÔÏ˘ÏÔÎfiÙË-
Ù·˜ ÙáÓ Ê·ÈÓÔÌ¤ÓˆÓ ÙÉ˜ àÓıÚÒÈÓË˜ ˙ˆÉ˜, Úe˜ Ùa ïÔÖ· ì ÌÔÚÈ·Îc å·ÙÚÈÎc ıa
Ú¤ÂÈ Óa ÂrÓ·È àÓÔÈÎÙ‹. ∞éÙ¤˜, óÛÙfiÛÔ, Ôî ıÂˆÚ‹ÛÂÈ˜ ıa ÎÚÈıÔÜÓ ÙÂÏÈÎa âd ÙFÉ
‚¿ÛÂÈ ÙáÓ ÔÚÈÛÌ¿ÙˆÓ ÙáÓ Ó¤ˆÓ âÍÂÏ›ÍÂˆÓ ÛÙe ¯áÚÔ ÙÉ˜ öÚÂ˘Ó·˜ ÙáÓ ‚Ï·ÛÙÔÎ˘Ù-
Ù¿ÚˆÓ Î·d ÙÉ˜ ÁÂÓÂÙÈÎÉ˜.

™Ùe ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «Felicity to the Original Text? The Translation of Bon-
hoeffer’s Ethics», ì Jennifer Moberly âÈÎÂÓÙÚÒÓÂÙ·È ÛÙcÓ ÚÔÛ¿ıÂÈ¿ ÙË˜ Óa
àÓ·‰Â›ÍÂÈ Ùa ÛÔ‚·Úa ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù· Ôf ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ûb â›Â‰Ô ÙfiÛÔ ÁÏˆÛÛÈÎe
¬ÛÔ Î·d ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎe ì ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË ÙÉ˜ «\∏ıÈÎÉ˜» ÙÔÜ Bonhoeffer, ì ïÔ›· ÏfiÁ̌ˆ
àÎÚÈ‚á˜ ÙÉ˜ àÛ¿ÊÂÈ·˜ Î·d ÙáÓ ÁÏˆÛÛÔÏÔÁÈÎáÓ à‰˘Ó·ÌÈáÓ ÙË˜ Û˘ÛÎÔÙ›˙ÂÈ j ‰È·-
ÛÙÚ¤ÊÂÈ àe ÊÈÏÔÛÔÊÈÎc Î·d ıÂÔÏÔÁÈÎc ôÔ„Ë ÙcÓ ¬ÏË ÛÎ¤„Ë ÙÔÜ ÌÂÁ¿ÏÔ˘ ÁÂÚ-
Ì·ÓÔÜ ıÂÔÏfiÁÔ˘.

^√ Tobias Winright ÛÙe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ÌÂÏ¤ÙËÌ· ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰È-
ÎÔÜ Ìb Ù›ÙÏÔ «The Morality of Cluster Bombing», ÚÔÛ·ıÒÓÙ·˜ Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ ÙcÓ
ÎÚÈÛÈÌfiÙËÙ· ÙÔÜ ˙ËÙ‹Ì·ÙÔ˜ ÙÉ˜ ¯Ú‹ÛË˜ ¬ÏˆÓ Ì·˙ÈÎÉ˜ Î·Ù·ÛÙÚÔÊÉ˜ âd ÙFÉ ‚¿ÛÂÈ
ÙáÓ öÚÁˆÓ ÙÔÜ John C. Ford Î·d ÙÔÜ Oliver O’Donovan, âÈ¯ÂÈÚÂÖ ÌÈa ÎÚÈÙÈÎc âÂ-
ÍÂÚÁ·Û›· ÙÔÜ ı¤Ì·ÙÔ˜ ÛÙeÓ ïÚ›˙ÔÓÙ· ÙáÓ àÚ¯áÓ ÙÉ˜ àÓ·ÏÔÁÈÎfiÙËÙ·˜, ÙÉ˜ ‰È¿ÎÚÈ-
ÛË˜ Î.ô. ¶ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa ≤Ó· ı¤Ì· Ùe ïÔÖÔ, ÌÔÏÔÓfiÙÈ ÎÚ›ÓÂÙ·È Î·ıÔÚÈÛÙÈÎÉ˜ ÛËÌ·-
Û›·˜ àe ‰È¿ÊÔÚÂ˜ ïÌ¿‰Â˜ ñÂÚ¿ÛÈÛË˜ ÙáÓ àÓıÚˆ›ÓˆÓ ‰ÈÎ·ÈˆÌ¿ÙˆÓ Î·d \∂Î-
ÎÏËÛ›Â˜, ‰bÓ ö¯ÂÈ óÛÙfiÛÔ Ù‡¯ÂÈ ≤ˆ˜ ÙÒÚ· âÓ‰ÂÏÂ¯ÔÜ˜ Ì¤ÏÂÙË˜, ·Úa ÌfiÓÔ Ûb ÂÚÈ-
ÛÙ·ÛÈ·Îa ÎÂ›ÌÂÓ· Î·d ‰È·Î˘Ú‹ÍÂÈ˜.

International Journal of Systematic Theology (ÙfiÌÔ˜. 11, ÙÂÜ¯Ô˜. 4, \√ÎÙÒ-
‚ÚÈÔ˜, 2009)

∆e ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓÔ ÛÙc ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔÜ \πˆ¿ÓÓË
∫·Ï‚›ÓÔ˘, ëÓe˜ àe ÙÔf˜ ÚˆÙÂÚÁ¿ÙÂ˜ ÙÉ˜ ªÂÙ·ÚÚ‡ıÌÈÛË˜. ∂å‰ÈÎÔd ÌÂÏÂÙËÙb˜ ÙÔÜ
öÚÁÔ˘ ÙÔ˘ âÈ¯ÂÈÚÔÜÓ Óa ÚÔÛÂÁÁ›˙Ô˘Ó ‰È¿ÊÔÚÂ˜ ù„ÂÈ˜ ÙÉ˜ ÔÏ˘Û‹Ì·ÓÙË˜ ÛÎ¤„Ë˜
ÙÔ˘.

™Ùe ÚÔÏÔÁÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ àÊÈÂÚÒÌ·ÙÔ˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «Calvin amongst the Sy-
stematicians?» ï S. Holmes ÚÔÛ·ıÂÖ Óa ‰ÒÛÂÈ Ùe ÛÙ›ÁÌ· ÙÔÜ àÊÈÂÚÒÌ·ÙÔ˜ ÚÔ-
ÛÂÁÁ›˙ÔÓÙ·˜ Ùe öÚÁÔ ÙÔÜ ëÏ‚ÂÙÔÜ ıÂÔÏfiÁÔ˘ ÙÉ˜ ªÂÙ·ÚÚ‡ıÌÈÛË˜ Ì¤Û· àe ÙcÓ ÚÔ-
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ÔÙÈÎc ÙÉ˜ Û˘ÛÙËÌ·ÙÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜, ı¤ÏÔÓÙ·˜ Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ Ùc Û˘Ì‚·ÙfiÙËÙ· j Ìc
ÙÉ˜ Î·Ï‚ÈÓÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ Ìb Ùe Â‰›Ô ·éÙfi.

™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «From Calvin to Gillespie on Covenant:
Mythological Excess or an Exercise in Doctrinal Development?» ï Carl Trueman
âÍÂÙ¿˙ÂÈ Î·Ù·Ú¯a˜ ÙcÓ ÔÚÂ›· ‰È·ÌfiÚÊˆÛË˜ ÙÉ˜ ÌÂÙ·ÚÚ˘ıÌÈÛÌ¤ÓË˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜
Î·Ùa ÙÔf˜ 16-17Ô ·åáÓÂ˜, ¬Ô˘ ‰È¿ÊÔÚÂ˜ ‚·ÛÈÎb˜ ·Ú¿ÌÂÙÚÔÈ ÙÔÜ Âé·ÁÁÂÏÈÎÔÜ
ÌËÓ‡Ì·ÙÔ˜ (.¯. Ôî öÓÓÔÈÂ˜ «öÚÁ·», «àÔÏ‡ÙÚˆÛË» Î.ô.) Ï·Ì‚¿ÓÔ˘Ó ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎc
ı¤ÛË ÛÙe ñe àÓ¿Ù˘ÍË ‰ÔÁÌ·ÙÈÎe ÔåÎÔ‰fiÌËÌ· ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙáÓ ªÂÙ·ÚÚ˘ıÌÈ-
ÛÙáÓ. \∂ÍÂÙ¿˙ÔÓÙ·˜ Ùa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÔÜ ∫·Ï‚›ÓÔ˘ Î·d ÙÔÜ ÌÂÙ¤ÂÈÙ· âÎÊÚ·ÛÙÉ ÙÔ˘,
Patrick Gillespie Û˘ÌÂÚ·›ÓÂÈ g˜ ì ªÂÙ·ÚÚ˘ıÌÈÛÌ¤ÓË ıÂÔÏÔÁ›· ÔÙb ‰bÓ âÁÎ·-
Ù¤ÏÂÈ„Â Ùe àÚ¯ÈÎe ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎe âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ‰È·Û‡Ó‰ÂÛË˜ ÙÉ˜ âÍËÁËÙÈÎÉ˜ Ìb Ùc
‰ÔÁÌ·ÙÈÎc Û‡ÓıÂÛË.

∆e ëfiÌÂÓÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ, àe ÙeÓ Michael S. Horton, Ìb Ù›ÙÏÔ «Union and
Communion: Calvin’s Theology of Word and Sacrament» âÈ‰ÈÒÎÂÈ Óa ñÂÚ‚ÂÖ
ÙcÓ öÓÙ·ÛË Ôf ñÊ›ÛÙ·Ù·È ÌÂÙ·Íf ÙáÓ ëÚÌËÓÂ˘ÙáÓ ÙÔÜ öÚÁÔ˘ ÙÔÜ ∫·Ï‚›ÓÔ˘, Û¯Â-
ÙÈÎa Ìb Ùc ı¤ÛË ÙáÓ Ì˘ÛÙËÚ›ˆÓ Î·d Âå‰ÈÎa ÙÉ˜ ∂é¯·ÚÈÛÙ›·˜ ÛÙcÓ ¬ÏË Û˘Ó¿ÊÂÈ· ÙÉ˜
ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÔ˘ (‰ËÏ·‰c ÂúÙÂ ¬ÙÈ àÔÙÂÏÔÜÓ Ùa Ì˘ÛÙ‹ÚÈ· ÎÂÓÙÚÈÎe ôÍÔÓ· ÛÙe ¬ÏÔ
öÚÁÔ ÙÔ˘ ÂúÙÂ ¬ÙÈ ÂrÓ·È ≤Ó· ÌÄÏÏÔÓ Í¤ÓÔ ÛáÌ·). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì
∂é¯·ÚÈÛÙ›· àÔÙÂÏÂÖ ÔéÛÈá‰Â˜ ÁÓÒÚÈÛÌ· ÛÙc ÛÎ¤„Ë ÙÔÜ ∫·Ï‚›ÓÔ˘, ç‰ËÁÒÓÙ·˜
â›ÛË˜ Î·d Ûb ÌÈa ÛËÌ·ÓÙÈÎc Ûb ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎe Ï·›ÛÈÔ âÎÎÏËÛÈÔÏÔÁ›·.

^√ Mark A. Garcia ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ «Imputation as Attribution: Union
with Christ, Reification and Justification as Declarative Word» âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa âÍÂ-
Ù¿ÛÂÈ Ùc Ê‡ÛË ÙÉ˜ «Î·ÙËÁÔÚ›·˜», ÙÔÜ Î·Ù·ÏÔÁÈÛÌÔÜ Âéı˘ÓáÓ ó˜ ÌÈa ÚˆÙ›ÛÙˆ˜
ÁÏˆÛÛÈÎc âÓ¤ÚÁÂÈ·. £ÂˆÚÂÖÙ·È g˜ ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa ≤Ó· ÛˆÙËÚÈÔÏÔÁÈÎe â·ÎfiÏÔ˘ıÔ
ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÔÏÔÁÈÎÉ˜ å‰¤·˜ ÙÉ˜ àfi‰ÔÛË˜ (attribution) Î·d Î·Ù\ ·éÙeÓ ÙeÓ ÙÚfiÔ ÌÔ-
ÚÂÖ Óa Û¯ÂÙÈÛıÂÖ Ìb Ùc ‰È‰·ÛÎ·Ï›· ÙÉ˜ ≤ÓˆÛË˜ Ìb ÙeÓ ÃÚÈÛÙe Î.Ï.

™Ùe ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «John Calvin’s Soteriology: On the Multifaceted ‘Sum’ of
the Gospel» ï J. Todd Billings ÂåÛËÁÂÖÙ·È ÌÈa âÌ‚¿ı˘ÓÛË ÛÙc ÛˆÙËÚÈÔÏÔÁ›· ÙÔÜ
∫·Ï‚›ÓÔ˘, ö¯ÔÓÙ·˜ ÛÙe â›ÎÂÓÙÚÔ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔ˘ ÙcÓ ÂÚÈÂÎÙÈÎc ¬ÛÔ Î·d Û˘ÓÔ-
ÙÈÎc âÈÙÔÌc ÙÔÜ ^∂Ï‚ÂÙÔÜ ªÂÙ·ÚÚ˘ıÌÈÛÙÉ ÁÈa Ùe ∂é·ÁÁ¤ÏÈÔØ ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa ÙcÓ
ÎÂÓÙÚÈÎc å‰¤· ÙÉ˜ ‰ÈÏÉ˜ ¯¿ÚÈÙÔ˜, ÙÉ˜ ‰ÈÎ·›ˆÛË˜ Î·d êÁÈÔÔ›ËÛË˜ Ôf Ï·Ì‚¿ÓÂÈ ï
ÈÛÙe˜ Ìb ÙcÓ ≤ÓˆÛ‹ ÙÔ˘ Ìb ÙeÓ ÃÚÈÛÙfi.

™Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «A Mirror for God and for Us: Christology and Exegesis
in Calvin’s Doctrine of Election» ï David Gibson âÈ¯ÂÈÚÂÖ ÌÈa ÔéÛÈ·ÛÙÈÎc â·-
ÓÂÍ¤Ù·ÛË ÙÉ˜ ÂÚd âÎÏÔÁÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÔÜ ∫·Ï‚›ÓÔ˘, ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Óa ‰Â›ÍÂÈ g˜ ï
ÃÚÈÛÙe˜ ÂrÓ·È Ù·˘Ùfi¯ÚÔÓ· Ùe ñÔÎÂ›ÌÂÓÔ àÏÏa Î·d Ùe àÓÙÈÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÉ˜ âÎÏÔÁÉ˜,
Î·ıg˜ ·éÙe˜ Û˘ÏÏ·Ì‚¿ÓÂÈ Ùe Û¯¤‰ÈÔ ÙÉ˜ âÎÏÔÁÉ˜, àÏÏa Î·d ÌÂÛÔÏ·‚ÂÖ â›ÛË˜ ÁÈa
ÙcÓ âÎÏÔÁc Î·d ÙcÓ âÍ ·éÙÉ˜ ÚÔÂÚ¯fiÌÂÓË ÛˆÙËÚ›·. ªb ·éÙc ÙcÓ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc ÚÔ-
Û¤ÁÁÈÛË ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÓ·˙ËÙÄ ÛËÌÂÖ· â·ÊÉ˜ Î·d ‰È·Û‡Ó‰ÂÛË˜ Ìb ÛËÌ·ÓÙÈÎa ıÂ-
ÔÏÔÁÈÎa ı¤Ì·Ù·, ¬ˆ˜ ï «¯ÚÈÛÙÔÎÂÓÙÚÈÛÌfi˜» ÛÙc ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔÜ ∫·Ï‚›ÓÔ˘ j ì àÓ¿-
ÁÓˆÛË ÙÔÜ ∫·Ï‚›ÓÔ˘ àe ÙeÓ Karl Barth Î.ô.
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™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «‘Deny Yourself and Take up Your Cross’: John
Calvin on the Christian Life», ï Randal Zachman âÈÎÂÓÙÚÒÓÂÈ Ùe âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ÙÔ˘
Ûb ÌÈa Ù˘¯c ÙÉ˜ äıÈÎÉ˜ ÛÎ¤„Ë˜ ÙÔÜ ∫·Ï‚›ÓÔ˘, ì ïÔ›· àÊÔÚÄ ÛÙcÓ ÂÔ›ıËÛ‹
ÙÔ˘ ¬ÙÈ ·éÙe Ôf ‰È·ÛÙÚ¤ÊÂÈ Ùc ˙ˆ‹ Ì·˜ Î·d ÌÄ˜ àÔÌ·ÎÚ‡ÓÂÈ àe ÙcÓ ÔÚÂ›·
Úe˜ Ùe Î·ı\ ïÌÔ›ˆÛÈÓ (£ÂÔÜ) ‰bÓ ÂrÓ·È Ù›ÔÙÂ ôÏÏÔ àe ÙcÓ Ù˘ÊÏc àÁ¿Ë Úe˜
ÙeÓ ë·˘Ùfi Ì·˜, ‰ËÏ·‰‹, ï Ó·ÚÎÈÛÛÈÛÌfi˜.

∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb ÏÉıÔ˜ ‚È‚ÏÈÔ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂˆÓ, ¬ˆ˜ â›ÛË˜ Î·d Ìb
Ùa ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓ· ÙÔÜ ÙfiÌÔ˘.

Modern Theology (ÙfiÌÔ˜ 25, ÙÂÜ¯Ô˜ 4, \√ÎÙÒ‚ÚÈÔ˜, 2009)
™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «Christian Humility, courtly

civility and the code of the streets», ì Jennifer A. Herdt âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa ‰ÈÂÚÂ˘Ó‹ÛÂÈ
Ùe status ÙÉ˜ Ù·ÂÈÓfiÙËÙ·˜ ó˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ àÚÂÙÉ˜ Ì¤Û· ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÔÜ Û‡Á¯ÚÔ-
ÓÔ˘ àÛÙÈÎÔÜ ÙÚfiÔ˘ ˙ˆÉ˜, Î·ıg˜ ‰È·ÈÛÙÒÓÂÙ·È à‰˘Ó·Ì›· àe ÙeÓ ôÓıÚˆÔ ÙÔÜ
·åÒÓ· Ì·˜ Óa Î·Ù·ÓÔ‹ÛÂÈ ÙcÓ âÍ¿ÚÙËÛË àe ÙeÓ ôÏÏÔ, ó˜ ≤Ó· Âr‰Ô˜ ‰ÒÚÔ˘ Î·d ù¯È
Î·Ù·Ú¯a˜ ó˜ à‰˘Ó·Ì›·˜Ø öÙÛÈ Û˘ÓÂÎ‰Ô¯ÈÎa ì Ù·ÂÈÓfiÙËÙ· ÚÔÛÂÁÁ›˙ÂÙ·È Î·d Î·Ù·-
ÓÔÂÖÙ·È ÌÄÏÏÔÓ Ìb àÚÓËÙÈÎe ÓfiËÌ· Î·d ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ.

^∏ Jesse Couenhoven ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙË˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «What sin is: a differential
analysis» ÂåÛËÁÂÖÙ·È ÌÈa ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎc ıÂÔÏÔÁÈÎc Î·d ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÙÔÜ
ÓÔ‹Ì·ÙÔ˜ ÙÉ˜ êÌ·ÚÙ›·˜, ¤Ú·Ó àe Ùd˜ ÎÏ·ÛÈÎb˜ Î·d ÛÙÂÚÂfiÙ˘Â˜ ıÂˆÚ‹ÛÂÈ˜ ÁÈa Ùc
Û¯¤ÛË .¯. ÙÉ˜ êÌ·ÚÙ›·˜ Úe˜ Ùe Î·Îfi. ò∂ÙÛÈ ÚÔÙÂ›ÓÂÈ, âd ÙFÉ ‚¿ÛÂÈ ÌÈÄ˜ ÊÈÏÔÛÔ-
ÊÈÎÔÜ ¯·Ú·ÎÙ‹Ú· «ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÉ˜ ñÂ˘ı˘ÓfiÙËÙ·˜», ≤Ó· Âr‰Ô˜ ñÂ˘ı˘ÓfiÙËÙ·˜ ÙÉ˜
êÌ·ÚÙ›·˜ (sin responsibilism), ¬Ô˘ ì êÌ·ÚÙ›· Î·Ù·ÓÔÂÖÙ·È Î·ı·˘Ùc ó˜ ≤Ó· àÍÈfi-
ÔÈÓÔ Î·Îfi, ó˜ öÓÔ¯Ë Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ·.

^√ M. DeLashmutt ÛÙe ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «Paul Ricoeur at the foot of the
Cross: Narrative identity and the resurrection of the body» ÚÔÛ·ıÂÖ Óa Û˘Û¯Â-
Ù›ÛÂÈ Ù‹Ó «àÊËÁËÌ·ÙÈÎc Ù·˘ÙfiÙËÙ·» ÙÉ˜ ÊÈÏÔÛÔÊÈÎÉ˜ àÓıÚˆÔÏÔÁ›·˜ ÙÔÜ °¿ÏÏÔ˘
ÊÈÏÔÛfiÊÔ˘ P. Ricoeur Ìb ÙcÓ ÚÔÛˆÈÎc âÛ¯·ÙÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ›ÛÙË˜,
¬ˆ˜ âÎÊÚ¿˙ÂÙ·È Î·ÙÂÍÔ¯cÓ ÛÙe ÁÂÁÔÓe˜ ÙÉ˜ âÓÛÒÌ·ÙË˜ àÓ¿ÛÙ·ÛË˜ ÙÔÜ \πËÛÔÜ. ∆e
ôÚıÚÔ âÈ‰ÈÒÎÂÈ Óa ‰È·Ù˘ÒÛÂÈ ÙcÓ ôÔ„Ë g˜ ·éÙc ì ıÂÒÚËÛË ÂÚd ÙÉ˜ «àÊË-
ÁËÌ·ÙÈÎÉ˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜» ÌÔÚÂÖ Óa Û˘ÓÂÈÛÊ¤ÚÂÈ Ùa Î·Ù¿ÏÏËÏ· Ì¤Û· ÛÙc ıÂÔÏÔÁ›·,
Ûb Û˘Ó‰˘·ÛÌe Ìb ÙcÓ àÓ·ÏÔÁ›· ÁÈa ÙcÓ àÓ¿ÛÙ·ÛË ÙÔÜ ÛÒÌ·ÙÔ˜, ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Óa
ëÚÌËÓÂ‡ÛÂÈ Î·d Óa ÔåÎÔ‰ÔÌ‹ÛÂÈ ÌÈa â›Î·ÈÚË öÓÓÔÈ· ÂÚ› «ë·˘ÙÔÜ».

™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «The Christological focus
of Vladimir Soloviev’s sophiology» ï Br. Gallaher ÂåÛËÁÂÖÙ·È ÌÈa â·ÓÂÚÌËÓÂ›·
ÙÉ˜ ÛÎ¤„Ë˜ ÙÔÜ ÌÂÁ¿ÏÔ˘ ƒÒÛÔ˘ ÙÔÜ 19Ô˘ ·åÒÓ· Vladimir Soloviev (1853-1900),
Ì·ÎÚÈa àe ÙcÓ ÎÏ·ÛÈÎc ÚÔÛ¤ÁÁÈÛ‹ ÙÔ˘ ó˜ ëÓe˜ êÏÔÜ «ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÔÜ ÊÈÏÔÛfi-
ÊÔ˘», ï ïÔÖÔ˜ Âr¯Â ‰Â¯ıÂÖ Ùd˜ âÈ‰Ú¿ÛÂÈ˜ àe ÙeÓ °ÓˆÛÙÈÎÈÛÌe Î·d ÙeÓ °ÂÚÌ·ÓÈÎe
\π‰Â·ÏÈÛÌfi. ò∂ÙÛÈ Û‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙeÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ì ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔÜ Soloviev ıa Ú¤ÂÈ
Óa Î·Ù·ÓÔËıÂÖ ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÔ, ó˜ ≤Ó· ÌÔÓ·‰ÈÎe Âr‰Ô˜ ÃÚÈÛÙÔÏÔÁ›·˜, Ôf âÓÛˆÌ·-
ÙÒÓÂÈ Ùd˜ ÁÓˆÛÙÈÎb˜ Î·d å‰Â·ÏÈÛÙÈÎb˜ ıÂˆÚ‹ÛÂÈ˜ Ì¤Û· ÛÙcÓ ÚÔÔÙÈÎc ÙÉ˜ Ã·ÏÎË-
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‰fiÓÈ·˜ çÚıÔ‰ÔÍ›·˜. ™‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙeÓ àıÚÔÁÚ¿ÊÔ, ï Soloviev ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ ÌÈa ÛË-
Ì·ÓÙÈÎc ÛÔÊÈÔÏÔÁÈÎc àÓ¿ÁÓˆÛË ÙÉ˜ ÃÚÈÛÙÔÏÔÁ›·˜, ÚÔÛ·ıÒÓÙ·˜ Óa ıÂÌÂÏÈÒÛÂÈ
Ùe ÎÙÈÛÙe âd ÙÔÜ àÎÙ›ÛÙÔ˘, Î·Ùa ÙÚfiÔ àÛ‡Á¯˘ÙÔ Î·d à¯ÒÚÈÛÙÔ.

∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb ‚È‚ÏÈÔÎÚÈÛ›Â˜ Î·d ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ˜ ‚È‚Ï›ˆÓ.

Participatio (ÙÂÜ¯Ô˜ 1, 2009)
∆e ÂÚÈÔ‰ÈÎe Participatio àÔÙÂÏÂÖ âÙ‹ÛÈ· äÏÂÎÙÚÔÓÈÎc öÎ‰ÔÛË

(http://www.tftorrance.org/journal.php) ÙÉ˜ Thomas F. Torrance Theological
Fellowship, ì ïÔ›· ÂrÓ·È à‰ÂÏÊfiÙËÙ· Ôf ‰Ú·ÛÙËÚÈÔÔÈÂÖÙ·È ÛÙe ¯áÚÔ ÙÉ˜ ıÂÔ-
ÏÔÁ›·˜ Ìb àÊÂÙËÚ›· Î·d Ï·›ÛÈÔ Ùc ıÂÔÏÔÁÈÎc ÛÎ¤„Ë ÙÔÜ ÌÂÁ¿ÏÔ˘ Âé·ÁÁÂÏÈÎÔÜ ıÂ-
ÔÏfiÁÔ˘ ÙÔÜ 20ÔÜ ·åÒÓ·, Thomas F. Torrance (1913-2007).

∆e ·ÚıÂÓÈÎe ·éÙe ÙÂÜ¯Ô˜ ÂrÓ·È ÂûÏÔÁ· àÊÈÂÚˆÌ¤ÓÔ ÛÙc ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔÜ Thomas
F. Torrance Î·d ö¯ÂÈ ó˜ Ù›ÙÏÔ «The Theological Significance and Legacy of
Thomas F. Torrance».

∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ÍÂÎÈÓÄ Ìb ‰‡Ô ÎÂ›ÌÂÓ· «In memoriam» ÙÔÜ Alasdair Heron Î·d «T. F.
Torrance: A Eulogy» ÙÔÜ George Hunsinger, àÊÈÂÚˆÌ¤Ó· ÛÙc ÌÓ‹ÌË ÙÔÜ âÎÏÈfi-
ÓÙÔ˜ ıÂÔÏfiÁÔ˘, Ùa ïÔÖ· ÛÎÈ·ÁÚ·ÊÔÜÓ Ìb ÁÏ·Ê˘Úe ÙÚfiÔ ÙcÓ ÔÏ˘Û‡ÓıÂÙË ÚÔ-
ÛˆÈÎfiÙËÙ¿ ÙÔ˘, ‰›ÓÔÓÙ·˜ ‰È¿ÊÔÚ· ‚ÈÔÁÚ·ÊÈÎ¿, âÚÁÔÁÚ·ÊÈÎa Î·d ôÏÏ· ÛÙÔÈ¯ÂÖ·.

™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· àÎÔÏÔ˘ıÂÖ ÌÈa ÛÂÈÚa ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ-Ì·ÚÙ˘Ú›Â˜ àe ‰È¿ÊÔÚÔ˘˜ Ì·-
ıËÙb˜ j Û˘Ó·‰¤ÏÊÔ˘˜ ÙÔÜ Torrance, Ôî ïÔÖÔÈ ÌÄ˜ ÛÎÈ·ÁÚ·ÊÔÜÓ â›ÛË˜ Ù˘¯b˜ ÙÉ˜
ÚÔÛˆÈÎfiÙËÙ·˜ ÙÔÜ âÓ ÏfiÁˇˆ ıÂÔÏfiÁÔ˘.

™Ùe ÙÚ›ÙÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÂÚÈÏ·Ì‚¿ÓÔÓÙ·È ÌÂÏ¤-
ÙÂ˜, Ôî ïÔÖÂ˜ àÊÈÂÚÒÓÔÓÙ·È Ûb ‰È¿ÊÔÚÂ˜ ÏÂ˘Úb˜ ÙÉ˜ ÔÏ˘Û‹Ì·ÓÙË˜ ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜
ÛÎ¤„Ë˜ ÙÔÜ Thomas F. Torrance. ™Ùe ÚáÙÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «The practical
theology of T. F. Torrance» ï Ray S. Anderson âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa ÙÔÓ›ÛÂÈ ¬ÙÈ ì ıÂÔÏÔ-
Á›· ÙÔÜ Âé·ÁÁÂÏÈÎÔÜ ıÂÔÏfiÁÔ˘ ‰ÔÌÂÖÙ·È ÛÙÂÓa Û˘Ó‰Â‰ÂÌ¤ÓË Ìb Ùd˜ Ú·ÎÙÈÎb˜ àÓ¿-
ÁÎÂ˜, ÙcÓ àÔÛÙÔÏc Î·d ÙcÓ îÂÚˆÛ‡ÓË ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÛÙeÓ ÎfiÛÌÔ. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜
âÈı˘ÌÂÖ Óa ÂåÛËÁËıÂÖ ÌÈa Ó¤· âÓ ÚÔÎÂÈÌ¤Óˇˆ àÓ¿ÁÓˆÛË ÙÔÜ öÚÁÔ˘ ÙÔÜ Torrance,
ï ïÔÖÔ˜ ÌÔÚÂÖ Óa Î·Ù·ÓÔËıÂÖ ó˜ ≤Ó·˜ Ú·ÎÙÈÎe˜ ıÂÔÏfiÁÔ˜ Ôf ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ ÌÈa
Ìc ‰˘·ÏÈÛÙÈÎc Î·d âd ÙÔÜ Ú·ÎÙÈÎÔÜ Â‰›Ô˘ ïÚÈÔıÂÙËÌ¤ÓË ıÂÔÏÔÁ›·, ì ïÔ›· ‚·-
Û›˙ÂÙ·È ÛÙcÓ ·éÙÔ·ÔÎ¿Ï˘„Ë ÙÔÜ £ÂÔÜ âÓ ÃÚÈÛÙá̌. ∆e ôÚıÚÔ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb
ÙcÓ àÓ¿‰ÂÈÍË ÙáÓ îÂÚ·ÔÛÙÔÏÈÎáÓ Û˘ÓÂÂÈáÓ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÔÜ Torrance.

^√ Alister E. McGrath ÛÙe ôÚıÚÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «Thomas F. Torrance
and the search for a viable natural theology: some personal reflections» Û˘˙ËÙÄ Ùc
ÛÔ˘‰·ÈfiÙËÙ· ÙÉ˜ ÛÎ¤„Ë˜ ÙÔÜ Torrance ÁÈa ÌÈa Û‡Á¯ÚÔÓË Ê˘ÛÈÎc ıÂÔÏÔÁ›·. ∆e
ÎÂ›ÌÂÓÔ àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Ìb Ùe ÁÂÁÔÓe˜ ÙÉ˜ â·Ó·ÙÔÔı¤ÙËÛË˜ àe ÙeÓ Torrance ÙÉ˜
theologia naturalis Ì¤Û· ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ theologia revelata, ÁÂÁÔÓe˜ Ôf ï‰ËÁÂÖ Ûb
ÌÈa Ó¤Ô˘ Ù‡Ô˘ Ê˘ÛÈÎc ıÂÔÏÔÁ›·, ì ïÔ›· Î·ÏÏÈÂÚÁÂÖÙ·È Î¿Ùˆ àe ÙcÓ â›‰Ú·ÛË
ÌÈÄ˜ àÓÂÙ˘ÁÌ¤ÓË˜ ÙÚÈ·‰ÈÎÉ˜ çÓÙÔÏÔÁ›·˜.

™Ùe ëfiÌÂÓÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «The centrality of the Trinity in the theology of
Thomas F. Torrance», ï Paul D. Molnar ÚÔÛ·ıÂÖ Óa ëÚÌËÓÂ‡ÛÂÈ, ÁÈ·Ù› ì ÂÚd
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∆ÚÈ¿‰Ô˜ ıÂÔÏÔÁ›· àÔÙÂÏÂÖ ÎÂÓÙÚÈÎe ôÍÔÓ· ÙÉ˜ ¬ÏË˜ ‰ÔÁÌ·ÙÈÎÉ˜ ÛÎ¤„Ë˜ ÙÔ˘.
∞éÙe Ôf Î·ıÈÛÙÄ ÙcÓ ÙÚÈ·‰ÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔÜ Torrance å‰È·›ÙÂÚ· âÈ‚ÏËÙÈÎc ÂrÓ·È
Ùe ÁÂÁÔÓe˜ ¬ÙÈ ·éÙc ıÂÌÂÏÈÒÓÂÙ·È ÛÙcÓ ·ÙÂÚÈÎc ·Ú¿‰ÔÛË Î·d ÛÙcÓ ÂÔ›ıËÛ‹
ÙÔ˘ ¬ÙÈ ì ÂÚd ∆ÚÈ¿‰Ô˜ ıÂÔÏÔÁ›· àÔÙÂÏÂÖ Ùe ıÂÌ¤ÏÈÔ Î·d Ùc «ÁÚ·ÌÌ·ÙÈÎ‹» ÙÔÜ ıÂ-
ÔÏÔÁÈÎÔÜ ÏfiÁÔ˘. ò∂ÙÛÈ ì ÙÚÈ·‰ÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· àÔÙÂÏÂÖ Ùe Î·ÙÂÍÔ¯cÓ Ú›ÛÌ·, Ì¤Ûˇ̂
ÙÔÜ ïÔ›Ô˘ ıÂˆÚÔÜÓÙ·È ¬ÏÂ˜ Ôî âÈÌ¤ÚÔ˘˜ ıÂÔÏÔÁÈÎb˜ ‰È·ÛÙ¿ÛÂÈ˜ (‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›·,
âÓÛ¿ÚÎˆÛË Î.Ï.).

™‡Ó·ÍË (ÙÂÜ¯Ô˜ 111, \πÔ‡ÏÈÔ˜-™ÂÙ¤Ì‚ÚÈÔ˜ 2009)
∆e ÙÚ›ÙÔ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÁÈa Ùe ÙÚ¤¯ÔÓ öÙÔ˜ àÊÈÂÚÒÓÂÙ·È ÛÙc Û˘Ó¤¯ÈÛË ÙÉ˜

Û˘˙‹ÙËÛË˜ (‚Ï. ·ÚÔ˘Û›·ÛË ÙÔÜ Ù¯. 110 ÛÙc £ÂÔÏÔÁ›· Ù¯. 2, 2009) Á‡Úˆ àe Ùc
Û¯¤ÛË ∫Ú¿ÙÔ˘˜ Î·d \∂ÎÎÏËÛ›·˜.

™Ùe ÚáÙÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «ÃˆÚÈÛÌe˜ j ‰È¿ÏÔÁÔ˜ ÎÚ¿ÙÔ˘˜ Î·d \∂ÎÎÏËÛ›·˜;», ï
°. ª¤ÎÔ˜ ÚÔÛ·ıÂÖ Óa Ú·ÁÌ·ÙÂ˘ıÂÖ Ùe ¬ÏÔ ˙‹ÙËÌ· ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ Û‡Á¯ÚÔÓË˜
Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ·˜. ^∏ Û˘˙‹ÙËÛË ÁÈa Ùe ¯ˆÚÈÛÌe ÙÔÜ ÎÚ¿ÙÔ˘˜ àe ÙcÓ \∂ÎÎÏËÛ›·
âÌÊ·Ó›˙ÂÙ·È ÙcÓ ÂÚ›Ô‰Ô ÙÉ˜ àÓfi‰Ô˘ Î·d Î˘ÚÈ·Ú¯›·˜ ÙÔÜ öıÓÔ˘˜-ÎÚ¿ÙÔ˘˜. ™‹ÌÂ-
Ú· ¬Ìˆ˜ Ùa Ú¿ÁÌ·Ù· âÌÊ·Ó›˙ÔÓÙ·È ÔÏf ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎ¿, àÊÔÜ ·Ú·ÙËÚÂÖÙ·È «âÈ-
ÛÙÚÔÊc ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ›·˜» ÛÙe ‰ËÌfiÛÈÔ ¯áÚÔ âÓá Ùe öıÓÔ˜-ÎÚ¿ÙÔ˜ ‚Ú›ÛÎÂÙ·È Ûb àÓ·-
˙‹ÙËÛË ÙÉ˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ¿˜ ÙÔ˘. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÈı˘ÌÂÖ Óa ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ùe ‰È¿ÏÔÁÔ ÙáÓ
‰‡Ô ·Ú·ÁfiÓÙˆÓ, ÁÂÁÔÓe˜ Ôf Ù·ÈÚÈ¿˙ÂÈ, ¬ˆ˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ, ÙfiÛÔ ÛÙe qıÔ˜ ÙÉ˜ \∂Î-
ÎÏËÛ›·˜ ¬ÛÔ Î·d ÛÙe ¯·Ú·ÎÙ‹Ú· ÙÔÜ Û‡Á¯ÚÔÓÔ˘ ‰È·ÏÔÁÈÎÔÜ ÎÚ¿ÙÔ˘˜.

™Ùe ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «¡¤Ô˜ ‘ÓfiÌÔ˜ ÂÚd Âéı‡ÓË˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓáÓ’; \∞ÌÂÏÏË-
Ù›», ï . µ·Û›ÏÂÈÔ˜ £ÂÚÌfi˜, àÊÔÚÌÒÌÂÓÔ˜ àe ÙcÓ âÈÎ·ÈÚfiÙËÙ· ÙÉ˜ ñfiıÂÛË˜
Î·ı·›ÚÂÛË˜ ÙÔÜ ÌËÙÚÔÔÏ›ÙË Ú. \∞ÙÙÈÎÉ˜, âÈı˘ÌÂÖ Óa ÚÔÛÂÁÁ›ÛÂÈ ÔÈÎ›Ï· ÛÔ-
‚·Úa ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù· Ôf àÓ·‰Â›¯ıËÎ·Ó Î·d ÛÙcÓ ÚÔÎÂ›ÌÂÓË ÂÚ›ÙˆÛË, Ùa ïÔÖ·
Û¯ÂÙ›˙ÔÓÙ·È Ìb ÙcÓ àÔÓÔÌc ÙÉ˜ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ ‰ÈÎ·ÈÔÛ‡ÓË˜. ò∂ÙÛÈ àÓ·Ï·Ì‚¿ÓÂÈ,
ñe ÌÔÚÊc âÚˆÙ‹ÛÂˆÓ, Óa Û¯ÔÏÈ¿ÛÂÈ Ùa âÁÁÂÓÉ ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù· Ôf ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ï
ÙÚfiÔ˜ àfi‰ÔÛË˜ ÙÉ˜ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ ‰ÈÎ·ÈÔÛ‡ÓË˜, ¬ˆ˜ .¯. ÔÈÔ› âÌ›ÙÔ˘Ó ÛÙc
‰ÈÎ·ÈÔ‰ÔÛ›· ÙáÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎáÓ ‰ÈÎ·ÛÙËÚ›ˆÓ, ÔÈ¤˜ ·Ú·‚¿ÛÂÈ˜ öÚ¯ÔÓÙ·È Û˘Ó‹-
ıˆ˜ ÛÙcÓ ÎÚ›ÛË ÙáÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎáÓ ‰ÈÎ·ÛÙËÚ›ˆÓ, ÁÈ·Ù› Ôî â›ÛÎÔÔÈ Ôf ¯ÂÈÚÔ-
ÙÔÓÔÜÓ j Ô‡ «ÔÈÌ·›ÓÔ˘Ó» ÙÔf˜ ·Ú·‚¿ÙÂ˜ ÎÏËÚÈÎÔf˜ àÔÏ·Ì‚¿ÓÔ˘Ó àÛ˘Ï›·˜
Î.Ï.

^√ °Ô˘›ÏÏÈ·Ì ªdÏÏ˜ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ «∫ÏËÚÈÎ·ÏÈÛÌe˜ Î·d Û˘ÓÔ‰ÈÎfiÙË-
Ù·: ªÂÁ¤ıË àÏÏËÏÔ·Ó·ÈÚÔ‡ÌÂÓ·, ÌÂÏ¤ÙË ÛÙc ÛÎ¤„Ë ÙÔÜ . \∞ÏÂÍ¿Ó‰ÚÔ˘ ™Ì¤Ì·Ó»
âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa àÔÙ˘ÒÛÂÈ Ûb ê‰Úb˜ ÁÚ·ÌÌb˜ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf ï ÌÂÁ¿ÏÔ˜ ıÂÔÏfiÁÔ˜ ÙÉ˜
ƒˆÛÈÎÉ˜ ‰È·ÛÔÚÄ˜ àÓÙÈÌÂÙˆ›˙ÂÈ Ùe Úfi‚ÏËÌ· ÙÔÜ ÎÏËÚÈÎ·ÏÈÛÌÔÜ, ÚÔÛÊ¤ÚÔ-
ÓÙ·˜ ó˜ Ï‡ÛË ÙcÓ çÚıc ıÂÔÏÔÁÈÎc Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÉ˜ îÂÚ·ÙÈÎÉ˜ ‰È·ÎÔÓ›·˜ Ì¤Û· ÛÙe
Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ Û˘ÓÔ‰ÈÎÉ˜ Ê‡ÛË˜ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜, ÚÔÛ‰›‰ÔÓÙ·˜ ·Ú¿ÏÏËÏ· ÛÙe Ï·e
Ùe ÚfiÏÔ Ôf ÙÔÜ êÚÌfi˙ÂÈ Ì¤Û· àe ÌÈa Ì˘ÛÙËÚÈ·Îc ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜.
∆e ÎÂ›ÌÂÓÔ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È àe ïÚÈÛÌ¤ÓÂ˜ Ú·ÎÙÈÎÔÜ ¯·Ú·ÎÙ‹Ú· ÚÔÙ¿ÛÂÈ˜ ÙÔÜ
ú‰ÈÔ˘ ÙÔÜ Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ ÛÎ¤„Ë˜ ÙÔÜ ™Ì¤Ì·Ó Î·d ÛÙcÓ ÚÔÔÙÈÎc
ñ¤Ú‚·ÛË˜ ÙÉ˜ «ÎÏËÚÈÎ·ÏÈÎÉ˜ ÎÔ˘ÏÙÔ‡Ú·˜».
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^√ ¢ËÌ. ªfiÛ¯Ô˜ Ìb Ùe àÊËÁËÌ·ÙÈÎe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ «^∏ \∞Ó¿ÓË„Ë», ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ
Ùe ‰È¿ÏÔÁÔ ÌÂÙ·Íf ëÓe˜ àÛıÂÓÔÜ˜ (Î. \∞ÚÁ‡ÚË˜) Ôf àÓ¿ÓË„Â ÌÂÙa àe ÌÂÁ¿ÏÔ
¯ÚÔÓÈÎe ‰È¿ÛÙËÌ· ÓÔÛËÏÂ›·˜ ÛÙe ÓÔÛÔÎÔÌÂÖÔ, öÂÈÙ· àe ≤Ó· ÛÔ‚·Úe àÙ‡¯ËÌ·,
Î·d ÙÔÜ îÂÚ¤· ÙÔÜ î‰Ú‡Ì·ÙÔ˜. ^√ ‰È¿ÏÔÁÔ˜ Ìb Ùe ÁÏ·Ê˘Úe ≈ÊÔ˜ ÙÉ˜ ˙ˆÓÙ·ÓÉ˜ Ì·Ú-
Ù˘Ú›·˜ âÈÎÂÓÙÚÒÓÂÙ·È ù¯È ÙfiÛÔ ÛÙa ‰ÈÏ‹ÌÌ·Ù· ÁÈa Ùe Âr‰Ô˜ Î·d ÙeÓ ÙÚfiÔ ‰Ú¿ÛË˜
ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÛÙe ‰ËÌfiÛÈÔ ¯áÚÔ Î·d Ùe Û‡Á¯ÚÔÓÔ ÎfiÛÌÔ, ¬ÛÔ ÛÙe á˜ ï Î·ı¤-
Ó·˜ àe ÙcÓ ÏÂ˘Ú¿ ÙÔ˘ ıa ëÚÌ‹ÓÂ˘Â Î·d ıa Î·Ù·ÓÔÔÜÛÂ Ùe ÁÂÁÔÓe˜ ÙÉ˜ àÓ·¿ÓÙÂ-
¯Ë˜ àÓ¿ÓË„Ë˜ ÙÔÜ Î. \∞ÚÁ‡ÚË.

™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· Ùe ÂÚÈÔ‰ÈÎe ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÂÈ àÓ¤Î‰ÔÙÔ ≤ˆ˜ ÙÒÚ· ñÏÈÎe Ìb Ù›ÙÏÔ
«^ÀÏÈÎe ÛÔ˘‰É˜» àe ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÔÜ ¶·Ó. ¡¤ÏÏ·, ñÏÈÎe Ôf Û¯ÂÙ›˙ÂÙ·È Ìb ÚÔÙ¿-
ÛÂÈ˜ Ôf Âr¯Â ñÔ‚¿ÏÏÂÈ ï ú‰ÈÔ˜ Úe˜ ÔÏÈÙÈÎa ÎfiÌÌ·Ù· (¶∞.™√.∫.) ÙcÓ âÔ¯c
àÌ¤Ûˆ˜ ÌÂÙa Ùc ÌÂÙ·ÔÏ›ÙÂ˘ÛË Û¯ÂÙÈÎa Ìb Û˘ÓÙ·ÁÌ·ÙÈÎb˜ Î·d ôÏÏÂ˜ Ú˘ıÌ›ÛÂÈ˜ ÁÈa
Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙÉ˜ Û¯¤ÛË˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ Î·d ∫Ú¿ÙÔ˘˜.

^√ ¡›ÎÔ˜ ª·ÁÁÈáÚÔ˜ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «™˘Ó¤‰ÚÈÔ ÁÈa Ùd˜ Û¯¤-
ÛÂÈ˜ ÎÚ¿ÙÔ˘˜ Î·d ıÚËÛÎÂ›·˜» ÂÚÈÁÚ¿ÊÂÈ ≤Ó· Û˘Ó¤‰ÚÈÔ Ôf öÁÈÓÂ ÛÙc £ÂÛÛ·ÏÔÓ›-
ÎË (\πÔ‡ÓÈÔ˜ 2009) Î·d ‰ÈÔÚÁ·ÓÒıËÎÂ àe Ùe ∂éÚˆ·˚Îe £ÂÌ·ÙÈÎe ¢›ÎÙ˘Ô
«∂éÚˆ·˚Îb˜ ÛÔ˘‰b˜ ÁÈa Ùc ‰È¿‰Ú·ÛË £ÚËÛÎÂ›·˜ Î·d ∫Ú¿ÙÔ˘˜»-EuReSIS NET
Ìb Ùe Û˘ÓÙÔÓÈÛÌe ÙÔÜ ∆Ì‹Ì·ÙÔ˜ £ÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÔÜ ∞¶£, ÛÙe ïÔÖÔ öÏ·‚·Ó Ì¤ÚÔ˜
‰È¿ÊÔÚÔÈ âÈÛÙ‹ÌÔÓÂ˜ àe ÙcÓ ∂éÚÒË Ôf àÛ¯ÔÏÔÜÓÙ·È Ìb Ùe â›Ì·¯Ô ˙‹ÙËÌ·.

™Ùe ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «^∏ Î·ı\ ìÌÄ˜ \∞Ó·ÙÔÏc Î·d ì Î·Ù\ ·éÙÔf˜ ¢‡ÛË» ï
£ÂÔ‰. ∑·¯·ÚÈ¿‰Ë˜ àÊÔÚÌÒÌÂÓÔ˜ àe ÙcÓ öÎ‰ÔÛË ÙÉ˜ âÈÛÙÔÏÉ˜ ÙÔÜ ª. ºˆÙ›Ô˘
Úe˜ ÙeÓ µÔ‡ÏÁ·ÚÔ ìÁÂÌfiÓ· Ùe 864 Ì.Ã. ñe ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «^∏ÁÂÌÒÓ», Ôf àÊÔÚÄ Ûb
ÓÔ˘ıÂÛ›Â˜ ÙÔÜ ÚÒÙÔ˘ ÁÈa Ùc Û˘ÌÂÚÈÊÔÚa Ôf Ú¤ÂÈ Óa âÈ‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ ≤Ó·˜ ôÚ¯Ô-
ÓÙ·˜, œÛÙÂ Óa ıÂˆÚÂÖÙ·È ¯ÚËÛÙe˜ Î·Ùa ÎfiÛÌÔÓ Î·d Î·Ùa £ÂfiÓ, âÈı˘ÌÂÖ Óa Û˘˙ËÙ‹-
ÛÂÈ Ù˘¯eÓ àÓ·ÏÔÁ›Â˜ ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ ÙÔÜ ºˆÙ›Ô˘ Ìb ÙfiÓ «^∏ÁÂÌfiÓ·» ÙÔÜ ª·ÎÈ·‚¤ÏÈ.

^∏ ¡ÙÚ¿ÁÎÈÙÛ· ∆¿ÓÙÈÙ˜ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙË˜ Ìb Ù›ÙÏÔ « ™Î¤„ÂÈ˜ ÂÚd ÙÉ˜ Ì‹-ÁÚ·ÌÌ·-
ÙÈÎfiÙËÙ·˜ ÙÉ˜ ÁÏÒÛÛ·˜ ÛÙc ıÂ›· §ÂÈÙÔ˘ÚÁ›·», âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa ‰È·Ù˘ÒÛÂÈ Î¿ÔÈÂ˜
ÛÎ¤„ÂÈ˜ ÁÈa Ùc ÁÏÒÛÛ· ÙÉ˜ £Â›·˜ §ÂÈÙÔ˘ÚÁ›·˜, Ìb àÊÔÚÌc Ùe öÚÁÔ ÙÔÜ ÁÓˆÛÙÔÜ
™¤Ú‚Ô˘ ÏÔÁÔÙ¤¯ÓË ª. ¶¿‚ÈÙ˜, ÙÔÜ ïÔ›Ô˘ ï ÙÚfiÔ˜ ÁÚ·ÊÉ˜ ö¯ÂÈ ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛıÂÖ
àe Âå‰ÈÎÔ‡˜, ó˜ «Ì‹-ÁÚ·ÌÌÈÎc ÏÔÁÔÙÂ¯Ó›· j ñÂÚÏÔÁÔÙÂ¯Ó›·». ^√ ¶¿‚ÈÙ˜ ıÂˆ-
ÚÂÖÙ·È Ì¿ÛÙÔÚ·˜ ÛÙ‹ «‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›· ÙáÓ àÓÔÈÎÙáÓ öÚÁˆÓ», ÁÂÁÔÓe˜ Ôf ÛËÌ·›ÓÂÈ ¬ÙÈ
·éÙa Ùa öÚÁ· ÚÔÛÊ¤ÚÔ˘Ó ÛÙÔf˜ àÓ·ÁÓáÛÙÂ˜ ÙÔ˘˜ ‰‡Ô j ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÂ˜ åÛfiÙÈÌÂ˜
àÓ·ÁÓÒÛÂÈ˜ ÙÔ˘˜. ^∏ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ‚Ú›ÛÎÂÈ Û\ ·éÙe Ùe Ï·›ÛÈÔ Ùe ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎe ÎÏÂÈ‰d
ÁÈa ÙcÓ àÓ¿ÁÓˆÛË ÙáÓ §ÂÈÙÔ˘ÚÁÈáÓ ÛÙc ‰ÈÏc ù„Ë ÙÔÜ êÁÈ·ÛÌ¤ÓÔ˘ ¯ÚfiÓÔ˘ (ÎÈÓË-
Ùfi˜-àÎ›ÓËÙÔ˜ Î‡ÎÏÔ˜), Ùe ïÔÖÔ ÎÏÂÈ‰›, óÛÙfiÛÔ ‚Ú›ÛÎÂÙ·È ÚˆÙ›ÛÙˆ˜ ÛÙa ¯¤ÚÈ· ÙÉ˜
âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ ÎÔÈÓfiÙËÙ·˜ Î·d ‰bÓ âÓÙÔ›˙ÂÙ·È êÏá˜ ÛÙcÓ ‰È·ÏÔÁÈÎc Û¯¤ÛË Û˘Á-
ÁÚ·Ê¤·-àÓ·ÁÓÒÛÙË.

^√ \∞ÓÙ. Ã·Ù˙fiÔ˘ÏÔ˜ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ «^∏ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎc âÎ·›‰Â˘ÛË ÛÙa ÌÂÈÔ-
ÓÔÙÈÎa Û¯ÔÏÂÖ· ÙÉ˜ £Ú¿ÎË˜» âÈ¯ÂÈÚÂÖ ÌÈa ‰ÈÂÚÂ‡ÓËÛË ÙÔÜ ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ˘ ÙáÓ ‚È-
‚Ï›ˆÓ ÙáÓ £ÚËÛÎÂ˘ÙÈÎáÓ Ôf ‰È‰¿ÛÎÔÓÙ·È ÛÙa ÌÔ˘ÛÔ˘ÏÌ·ÓÈÎa ÌÂÈÔÓÔÙÈÎa Û¯Ô-
ÏÂÖ· ¬ÏˆÓ ÙáÓ ‚·ıÌ›‰ˆÓ ÙÉ˜ £Ú¿ÎË˜. ∫·Ù·Ï‹ÁÂÈ ÛÙe Û˘Ì¤Ú·ÛÌ· ¬ÙÈ ï ¯·Ú·ÎÙ‹-
Ú·˜ ÙÉ˜ ÌÂÈÔÓÔÙÈÎÉ˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÉ˜ âÎ·›‰Â˘ÛË˜ ÂrÓ·È ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÔ (¢ËÌÔÙÈÎe Î·d
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°˘ÌÓ¿ÛÈÔ) j ÏÈÁfiÙÂÚÔ Î·ÙË¯ËÙÈÎfi˜ (§‡ÎÂÈÔ-ÌÂÏ¤ÙË \πÛÏ·ÌÈÎÔÜ ÔÏÈÙÈÛÌÔÜ Î·d ıÂ-
ÔÏÔÁ›·˜).

™Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ «™˘Ì¿ıÂÈ· ÁÈa ≤Ó·Ó ˙ËÏˆÙ‹» ï ™Ù·ÜÚÔ˜ ∑Ô˘ÌÔ˘Ï¿ÎË˜ âÈ¯ÂÈÚÂÖ
Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ, Ìb ‚¿ÛË Ùa ÔÈËÙÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÔÜ °. ª·ÓÔ˘Û¿ÎË (Ùc Û˘ÏÏÔÁ‹ ÙÔ˘
«∆e ∆Ú›ÁÏ˘ÊÔ»), ÙcÓ àÓıÚÒÈÓË ÌÔÚÊc ÙÔÜ ˙ËÏˆÙÉ Î·ÏfiÁÂÚÔ˘, «ÙÔÜ ÊÏÔÁÈÛÌ¤-
ÓÔ˘, ÌÔÓÔÎfiÌÌ·ÙÔ˘, ‰È¯ÔÙÔÌÈÎÔÜ...», ÙeÓ ïÔÖÔ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘, ¬ˆ˜
âÈÛËÌ·›ÓÂÈ ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎ¿, «ÚÔÙÈÌÄ ...àe Î¿ÙÈ ÓÂÚfi‚Ú·ÛÙÔ˘˜ ÓÂÔÂ˘ÛÂ‚È-
ÛÙ¤˜...».

™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «^∏ ‰È·¯Â›ÚÈÛË ÙÉ˜ ªÓ‹ÌË˜» ï °ÂÒÚ-
ÁÈÔ˜ ¶ÏÔ˘Ì›‰Ë˜ ÚÔÛÂÁÁ›˙ÂÈ Ùc ÛÔ˘‰·ÈfiÙËÙ· ÙÉ˜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›·˜ ÙÉ˜ ªÓ‹ÌË˜, ì
ïÔ›· ‰È·‰Ú·Ì·Ù›˙ÂÈ Î·ıÔÚÈÛÙÈÎe ÚfiÏÔ ÛÙc ‰È·ÌfiÚÊˆÛË ÙÉ˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜ Î·d å‰È-
·ÈÙÂÚfiÙËÙ·˜ ÚÔÛÒˆÓ Î·d ÎÔÈÓˆÓÈáÓ. ∆e ‚·ÛÈÎe âÚÒÙËÌ· ÛÙe ïÔÖÔ âÈÎÂÓÙÚÒ-
ÓÂÙ·È Ùe ÌÂÏ¤ÙËÌ· àÊÔÚÄ ÛÙfi «ÔÈfiÓ ıa âÌÈÛÙÂ˘ıÔÜÌÂ Ùc ‰È·¯Â›ÚÈÛË ÙÉ˜ ÌÓ‹ÌË˜
Ì·˜», Ûb Û˘Ó¿ÊÂÈ· ÛÙcÓ ÚÔÎÂÈÌ¤ÓË ÂÚ›ÙˆÛË Ìb Ùe ÚfiÏÔ Î·d ÙcÓ Î˘ÚÈ·Ú¯›· ÙáÓ
ªª∂ ÛÙcÓ âÔ¯‹ Ì·˜.

∆e ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ Û˘ÓÂ¯›˙ÂÙ·È Ìb ‰ËÌÔÛ›Â˘ÛË ëÓe˜ ñÔÌÓ‹Ì·ÙÔ˜
àe ÁÓˆÛÙÔf˜ Ìc ıÂÔÏfiÁÔ˘˜ âÈÛÙ‹ÌÔÓÂ˜ (.¯. ¡. \∞ÏÈÚ¿ÓÙË˜, ∂. ™·ÚÚÉ˜, ª. ∫·-
Ú¿ÛË˜, °. ¶·ÓÔ‡ÛË˜ Î.ô.) ÁÈa Ùc Ê˘ÛÈÔÁÓˆÌ›·, Ùc ı¤ÛË Î·d ôÏÏ· Âå‰ÈÎfiÙÂÚ· ı¤Ì·-
Ù·, ¬ˆ˜ ì à·ÏÏ·Á‹, ÙÔÜ Ì·ı‹Ì·ÙÔ˜ ÙáÓ £ÚËÛÎÂ˘ÙÈÎáÓ.

≠∂Ó· ÛËÌ·ÓÙÈÎe Ì¤ÚÔ˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ àÊÈÂÚÒÓÂÙ·È ÛÙ›˜ «àÓ·ÁÓÒÛÂÈ˜», ÛÙe ÛÙÔ-
¯·ÛÌfi - àÓ¿ÁÓˆÛË àe Î·Ù·ÍÈˆÌ¤ÓÔ˘˜ ‰È·ÓÔËÙ¤˜ (µ. ª·ÎÚ›‰Ë˜, ª. ¶¿ÁÎ·ÏÔ˜)
¿Óˆ ÛÙe ÂÚ›ÊËÌÔ ‚È‚Ï›Ô ÙÔÜ Ch. Taylor, «¶ËÁb˜ ÙÔÜ ë·˘ÙÔÜ».

∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb ‚È‚ÏÈÔ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ˜ Î·d ‚È‚ÏÈÔÎÚÈÙÈÎ¤˜.
¡›ÎÔ˜ \∞ÛÚÔ‡ÏË˜

Contacts, Revue Française de l’Orthodoxie, (ÙÂÜ¯Ô˜ 227, \πÔ‡ÏÈÔ˜- ™ÂÙ¤Ì-
‚ÚÈÔ˜ 2009)

™Ùe ÚÔÏÔÁÈÎe ÛËÌÂ›ˆÌ· ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ Á›ÓÂÙ·È ÏfiÁÔ˜ ÁÈa Ùe 13Ô \√Úıfi‰ÔÍÔ
™˘Ó¤‰ÚÈÔ ÙÉ˜ ¢˘ÙÈÎÉ˜ ∂éÚÒË˜ Ôf öÁÈÓÂ ÙeÓ ª¿ÈÔ ÙÔÜ 2009 ÛÙcÓ Amiens ÙÉ˜ °·Ï-
Ï›·˜ Ìb ı¤Ì· «^∏ ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›· ÛÙa ¯¤ÚÈ· Ì·˜». √î Ù¤ÛÛÂÚÈ˜ Î‡ÚÈÂ˜ ÂåÛËÁ‹ÛÂÈ˜ ÙÔÜ
Û˘ÓÂ‰Ú›Ô˘ ·éÙÔÜ Î·ıg˜ Î·d Ôî ·ÚÂÌ‚¿ÛÂÈ˜ ÙáÓ ÛÙÚÔÁÁ˘ÏáÓ ÙÚ·Â˙áÓ Î·d ÙáÓ
âÚÁ·ÛÙËÚ›ˆÓ ÙÔÜ âÓ ÏfiÁ̌ˆ Û˘ÓÂ‰Ú›Ô˘ ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÔÓÙ·È ÛÙe ·ÚeÓ ÙÂÜ¯Ô˜. ^∏ ÌÂÏ¤ÙË
ÙÔÜ Michel Stavrou, «∆e Ì˘ÛÙ‹ÚÈÔ ÙÉ˜ ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›·˜», àÔÙÂÏÂÖ ÌÈa ÁÂÓÈÎc ÂåÛ·-
ÁˆÁc ÛÙe ı¤Ì· ÙÔÜ Û˘ÓÂ‰Ú›Ô˘, ÚÔÛÊ¤ÚÔÓÙ·˜ ÙcÓ ‚È‚ÏÈÎc Î·d ·ÙÂÚÈÎc ÚÔÛ¤ÁÁÈ-
ÛË ÙÉ˜ ÎÏ‹ÛË˜ ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘ öÓ·ÓÙÈ ÙÉ˜ ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›·˜. ªb ÎÔÚ‡ÊˆÛË ÙcÓ ¯ÚÈÛÙÔÏÔ-
ÁÈÎc Î·d ÊÈÏÔÎ·ÏÈÎc ÚÔÔÙÈÎc ÙÉ˜ ÎÙ›ÛË˜, Á›ÓÂÙ·È ÏfiÁÔ˜ ÁÈa Ùc Û‡Á¯ÚÔÓË ÔåÎÔÏÔ-
ÁÈÎc ÎÚ›ÛË Î·d Ùd˜ ıÂÔÏÔÁÈÎ¤˜ ÙË˜ Ú›˙Â˜. ™Ùe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ, «\∞‰aÌ ÔÜ Âr;»,
ï Pierre Bouteneff âÈÎÂÓÙÚÒÓÂÈ Ùe ÛÙÔ¯·ÛÌfi ÙÔ˘ ÛÙcÓ àÓıÚˆÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ ÙÒÛË˜
Î·d ÙÔÜ Î·Ù\ ÂåÎfiÓ·, ÛÙcÓ àÓÙ›ıÂÛË ÌÂÙ·Íf ·Ï·ÈÔÜ Î·d Ó¤Ô˘ \∞‰¿Ì. ^∏ Elisabeth
Theokritoff ÛÙcÓ ÂåÛ‹ÁËÛ‹ ÙË˜ Ìb Ù›ÙÏÔ, «√åÎÔÏÔÁÈÎc ÎÚ›ÛË Î·d ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc Ì·ÚÙ˘-
Ú›·: ÚfiÎÏËÛË ÁÈa ÙcÓ \∂ÎÎÏËÛ›·», âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa ‰Â›ÍÂÈ á˜ ì \∂ÎÎÏËÛ›· ÌÔÚÂÖ Óa
Û˘ÌÌÂÙ¿Û¯ÂÈ ÛÙc Û˘ÓÂÈ‰ËÙÔÔ›ËÛË ÙÉ˜ Û‡Á¯ÚÔÓË˜ ÔåÎÔÏÔÁ›·˜, âÌÓ¤ÔÓÙ·˜ ¤Ú·
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àe ÙcÓ ÔåÎÔÓÔÌ›· ÙÉ˜ Î·Ù·Ó¿ÏˆÛË˜ ÌÈa ÔåÎÔÓÔÌ›· ÙÉ˜ ÎÔÈÓˆÓ›·˜. \∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ùe
ôÚıÚÔ ÙÔÜ Bertrand Vergely Ìb Ù›ÙÏÔ, «¶Úe˜ Ì›· ÌÂÙ·ÌfiÚÊˆÛË ÙÉ˜ Î·ıËÌÂÚÈÓfi-
ÙËÙ·˜», ï ïÔÖÔ˜ ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ùc ‰È·ÚÎÉ ÚfiÛÏË„Ë Î·d Û˘ÌÌÂÙÔ¯c ÛÙc ˙ˆc ÙÔÜ Îfi-
ÛÌÔ˘ âÎ Ì¤ÚÔ˘˜ ÙáÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓáÓ, Ìb ÛÎÔe ÙcÓ ÛÙ·‰È·Îc ÚfiÔ‰Ô Î·d ÙcÓ ÓÂ˘Ì·-
ÙÈÎ‹ ÙÔ˘ ÌÂÙ·ÌfiÚÊˆÛË Ìb ÙcÓ âÓÂÚÁe ·ÚÔ˘Û›· Î·d ‰Ú¿ÛË ÙÔÜ £ÂÔÜ. \∞ÎÔÏÔ˘-
ıÔÜÓ Ôî ·ÚÂÌ‚¿ÛÂÈ˜ ÙÔÜ \∞Ú¯ÈÌ. Symeon Cossec Ìb ı¤Ì·, «ªÔÓ·¯ÈÛÌe˜ Î·d ‰Ë-
ÌÈÔ˘ÚÁ›·» Î·d ÙÔÜ Bruce Clark Ìb Ù›ÙÏÔ, «^√ àÁÒÓ·˜ ÙÔÜ ·ÙÚÈ¿Ú¯Ë µ·ÚıÔÏÔÌ·›-
Ô˘ ∞ã ÁÈa Ùe ÂÚÈ‚¿ÏÏÔÓ» Î·›, Ù¤ÏÔ˜, ·Ú·Ù›ıÂÓÙ·È Ùa Û˘ÌÂÚ¿ÛÌ·Ù· àe 13 ÔÏ˘-
ıÂÌ·ÙÈÎa âÚÁ·ÛÙ‹ÚÈ·, Ùa ïÔÖ· Ê·ÓÂÚÒÓÔ˘Ó ÙcÓ ˙ˆÓÙ¿ÓÈ·, Ùd˜ ÔÈÌ·ÓÙÈÎb˜ ÚÔÙÂ-
Ú·ÈfiÙËÙÂ˜, àÏÏa Î·d ÙeÓ ıÂÔÏÔÁÈÎe ‰˘Ó·ÌÈÛÌe ÙÉ˜ çÚıfi‰ÔÍË˜ ‰È·ÛÔÚÄ˜ ÛÙc ¢˘-
ÙÈÎc ∂éÚÒË. ∆e ÙÂÜ¯Ô˜ Î·Ù·ÎÏÂ›ÂÙ·È Ìb Ùfi «∆ÂÏÈÎe ª‹Ó˘Ì· ÙÔÜ 13Ô˘ \√Úıfi‰Ô-
ÍÔ˘ ™˘ÓÂ‰Ú›Ô˘ ÙÉ˜ ¢˘ÙÈÎÉ˜ ∂éÚÒË˜ Úe˜ ÙcÓ ∞éÙÔÜ ^∞ÁÈfiÙËÙ· ÙeÓ √åÎÔ˘ÌÂÓÈÎe
¶·ÙÚÈ¿Ú¯Ë µ·ÚıÔÏÔÌ·ÖÔ ∞ã» Î·d ÙcÓ ÛÙ‹ÏË Ìb Ùd˜ ‚È‚ÏÈÔÎÚÈÛ›Â˜.

™. °.

Scripta Theologica. Revista de la Facultad de Teologia de la Universidad de
Navarra, (ÙfiÌÔ˜ XLI, ÙÂÜ¯Ô˜ 2, ª¿ÈÔ˜-∞ûÁÔ˘ÛÙÔ˜ 2009).

∆e ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ Scripta Theologica àÓÔ›ÁÂÈ Ìb ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÉ˜
Marie Dominique Goutierre Ìb ı¤Ì·: «^∏ ÛËÌ·Û›· ÙÔÜ Ù¤ÏÔ˘˜, ·úÙÈÔ ÙáÓ ·åÙ›ˆÓ.
¶Úe˜ Ì›· ıÂÔÏÔÁ›· ˙ˆÓÙ·Óc Î·d ıÂˆÚËÙÈÎc ÛÙc Û¯ÔÏc ÙÔÜ êÁ›Ô˘ £ˆÌÄ» (ÛÛ. 351-
375), Ùe ïÔÖÔ ÍÂÎÈÓÄ Ìb ÙcÓ ·Ú·Ù‹ÚËÛË ¬ÙÈ iÓ âÈı˘ÌÔÜÌÂ ì ıÂÔÏÔÁ›· Óa ÌcÓ
Î·Ù·Ï‹ÍÂÈ êÏe˜ ÊÈÓÙÂ˚ÛÌfi˜, ¯ÚÂÈ·˙fiÌ·ÛÙÂ ÌÈa åÛ¯˘Úc ÊÈÏÔÛÔÊÈÎc ‚¿ÛË, ¬ˆ˜
·éÙc Ôf ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ ì Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÔÜ àÚÈÛÙÔÙÂÏÈÎÔÜ Ù¤ÏÔ˘˜ ó˜ causa causarum
àe ÙeÓ £ˆÌÄ \∞ÎÎÈÓ¿ÙË, ëÚÌËÓÂ›· Ôf ÏËÛÌfiÓËÛÂ ì Û¯ÔÏ·ÛÙÈÎc ÊÈÏÔÛÔÊ›· Î·d
ì ïÔ›· ÊˆÙ›˙ÂÈ àÔÛ¿ÛÌ·Ù· ÙÉ˜ Summa Teologica Î·d Ùc ÁÓÒÛË Ì·˜ ÁÈa ÙeÓ
£Âfi, Ùc ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›· Î.Ï. \∞ÎÔÏÔ˘ıÔÜÓ ÌÈa ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Gregorio Guitiãan Ôf
àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Ìb Ù‹ «™¯¤ÛË âÚÁ·Û›·˜-ÔåÎÔÁ¤ÓÂÈ·˜. ≠∂Ó·˜ ‰È¿ÏÔÁÔ˜ ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ ÎÔÈÓˆ-
ÓÈÎÉ˜ ‰È‰·ÛÎ·Ï›·˜ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ Î·d ÙáÓ ÎÔÈÓˆÓÈÎáÓ âÈÛÙËÌáÓ» (ÛÛ. 377-402)
Î·d ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ≤Ó· ÔÏf âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ àÊÈ¤ÚˆÌ· ÛÙa ‰ÂÎ¿¯ÚÔÓ· ÙÉ˜ ·ÈÎÉ˜
âÁÎ˘ÎÏ›Ô˘ Fides et ratio (àÊÔÚÔÜÛÂ, ó˜ ÁÓˆÛÙfiÓ, ÛÙc Û¯¤ÛË ÊÈÏÔÛÔÊ›·˜-âÈ-
ÛÙËÌáÓ Î·d ıÂÔÏÔÁ›·˜). ¶·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÔÓÙ·È ÎÂ›ÌÂÓ· ÙáÓ Guiseppe Tanzella-Nitti
(«^∏ ëÓfiÙËÙ· ÙÉ˜ àÏ‹ıÂÈ·˜ ÛÙcÓ ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÙÔÜ £ÂÔÜ: âÈÛÙ‹ÌË, ÏÔÁÈÎc Î·d ›-
ÛÙË», ÛÛ. 409-424), Jose Maria Valderas («ºÈÏÔÛÔÊ›· ÙÉ˜ ‚ÈÔÏÔÁ›·˜, ≤Ó·˜ ÚfiÏÔ˜
‰È·ÌÂÛÔÏ·‚ËÙÈÎe˜ ÌÂÙ·Íf âÈÛÙ‹ÌË˜ Î·d ıÂÔÏÔÁ›·˜», ÛÛ. 425-450), César
Izquierdo («^∏ Î˘ÎÏÈÎc Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf ÊÈÏÔÛÔÊ›·˜ Î·d ıÂÔÏÔÁ›·˜: Fides et ratio
73», ÛÛ. 451-468) Î·d Lourdes Flamarique («^∂ÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc ÊÈÏÔÛÔÊ›· Î·d ıÂÔÏÔ-
Á›·. ^√ÚÈÛÌ¤ÓÂ˜ ÛÎ¤„ÂÈ˜ Ìb àÊÔÚÌc ÙcÓ Fides et ratio», ÛÛ. 469-508), Ôf àÔÙ¤-
ÏÂÛ·Ó ·ÚÂÌ‚¿ÛÂÈ˜ Ûb Û¯ÂÙÈÎc ìÌÂÚ›‰· Ôf ‰ÈÔÚÁ¿ÓˆÛÂ Ùe ¶·ÓÂÈÛÙ‹ÌÈÔ ÙÉ˜ ¡·-
‚¿ÚÚ·, Ûb Û˘ÓÂÚÁ·Û›· Ìb Ùc £ÂÔÏÔÁÈÎc Î·d Ùc ºÈÏÔÛÔÊÈÎc ™¯ÔÏ‹. ªÂÙa Ùe ¤Ú·˜
ÙÔÜ àÊÈÂÚÒÌ·ÙÔ˜ Û˘Ó·ÓÙÔÜÌÂ ÌÈa ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Ramiro Pellitero Ìb ı¤Ì· «£ÚË-
ÛÎÂ›· Î·d æ˘¯È·ÙÚÈÎ‹. ¢ÚfiÌÔÈ ÁÈa ÌÈa Û˘Ó¿ÓÙËÛË» (ÛÛ. 511-538), Ôf ÍÂÎÈÓÄ àe
Ùd˜ àfi„ÂÈ˜ ëÓe˜ Ìc ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÔÜ „˘¯›·ÙÚÔ˘, ÙÔÜ ÁÓˆÛÙÔÜ Ì·˜ Irvin D. Yalom, Û˘-
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ÓÂ¯›˙ÂÈ Ìb Ùe ‰È¿ÏÔÁÔ Î·d Ùc ‰È·Ì¿¯Ë ÌÂÙ·Íf ôÏÏˆÓ Û‡Á¯ÚÔÓˆÓ Âå‰ÈÎáÓ àe ‰È¿-
ÊÔÚÂ˜ ıÚËÛÎÂÖÂ˜ Î·d âÈÛÙËÌÔÓÈÎb˜ Î·ÙÂ˘ı‡ÓÛÂÈ˜ Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ Ìb Ùd˜ àfi„ÂÈ˜
ÙÔÜ „˘¯›·ÙÚÔ˘ Î·d ÎÏËÚÈÎÔÜ Juan Bautista Torello. ∆e Î˘Ú›ˆ˜ ÛáÌ· ÙÔÜ ÂÚÈÔ-
‰ÈÎÔÜ ÎÏÂ›ÓÂÈ Ìb ‰‡Ô ÎÂ›ÌÂÓ·: ÙÔÜ Pablo Blanco («™¯ÂÙÈÎa Ìb Ùe ı¤Ì· ÙÔÜ
Defectus ordinis-UR 22. ªÈa ‰È·Ì¿¯Ë ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ Î·ıÔÏÈÎÉ˜ Î·d ÏÔ˘ıËÚ·ÓÉ˜ ıÂ-
ÔÏÔÁ›·˜ ÛÙc ÁÂÚÌ·ÓÈÎc ÁÏÒÛÛ·», ÛÛ. 539-583) Î·d ÙÔÜ Agusto Sarmiento («^√
ñÔ¯ÚÂˆÙÈÎe˜ ¯·Ú·ÎÙ‹Ú·˜ ÙáÓ ÓfiÌˆÓ ÙÉ˜ ¶ÔÏÈÙÂ›·˜ Î·Ùa ÙeÓ Francisco de
Vitoria», ÛÛ. 585-610), ≤Ó· ÔÏf âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ÎÂ›ÌÂÓÔ ÔÏÈÙÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ‚·ÛÈ-
ÛÌ¤ÓÔ Ûb ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÔÜ âÈÛÎfiÔ˘ ÙË˜ µÈÙfiÚÈ· ÛÙd˜ àÚ¯b˜ ÙÔÜ 16Ô˘ ·åÒÓ·.

Carthaginensia. Revista de Estudios e Investigaciãon, Instituto Teolãogico de
Murcia O.F.M., (ÙfiÌÔ˜ XXV, ÙÂÜ¯Ô˜ 47, \π·ÓÔ˘¿ÚÈÔ˜-\πÔ‡ÓÈÔ˜ 2009)

™Ùe ëÍ·ÌËÓÈ·ÖÔ ÂÚÈÔ‰ÈÎe Carthaginensia ÙÔÜ £ÂÔÏÔÁÈÎÔÜ \πÓÛÙÈÙÔ‡ÙÔ˘ ÙÉ˜
ªÔ‡ÚıÈ· ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÂÙ·È ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Antonio Gomez Cobo «^∏ àÓÙ›ıÂÛË ó˜ ‰È-
‰·ÎÙÈÎe Î·d ·È‰·ÁˆÁÈÎe Ì¤ÛÔ ÛÙeÓ §¤·Ó‰ÚÔ ™Â‚›ÏÏË˜. ¶ËÁb˜ ÙáÓ àÓÙÈı¤ÛÂÒÓ
ÙÔ˘» (ÛÛ. 1-42), ï ïÔÖÔ˜ âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ìb ÔÈfi ÙÚfiÔ ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖ ï â›ÛÎÔÔ˜ ÛÙcÓ
âÈ¯ÂÈÚËÌ·ÙÔÏÔÁ›· ÙÔ˘ àÓÙÈı¤ÛÂÈ˜ ÁÈa Ùa ı¤Ì·Ù· ÙÉ˜ ·ÚıÂÓ›·˜ Î·d ÙÉ˜ ëÓfiÙËÙ·˜
ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜, Î·ıg˜ Î·d Ùd˜ ÎÏ·ÛÈÎ¤˜, ‚È‚ÏÈÎb˜ Î·d ·ÙÂÚÈÎb˜ ËÁ¤˜ ÙÔ˘˜. \∞ÎÔ-
ÏÔ˘ıÂÖ ÔÏ˘Û¤ÏÈ‰Ô ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ Miguel Aãngel Escribano Arrãaez Ìb Ù›ÙÏÔ «^∏ \∂Î-
ÎÏËÛ›· ÌÚÔÛÙa ÛÙcÓ âÍ¤ÏÈÍË ÙÔÜ ÔåÎÔÁÂÓÂÈ·ÎÔÜ ‰ÈÎ·›Ô˘ ÛÙcÓ ^πÛ·Ó›·» (ÛÛ. 43-
143), Ôf ÂÚÈÏ·Ì‚¿ÓÂÈ ÏËıÒÚ· Û¯ÂÙÈÎáÓ ıÂÌ¿ÙˆÓ àe ÙcÓ âÎÎÔÛÌ›ÎÂ˘ÛË ÙÔÜ
‰ÈÎ·›Ô˘ Î·d Ùc Û‡Á¯ÚÔÓË ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎc âÎ·›‰Â˘ÛË Ì¤¯ÚÈ ÙÔ‡˜ «Á¿ÌÔ˘˜» ïÌÔÊ˘-
ÏÔÊ›ÏˆÓ, Ìb àÓÙÈ·Ú·‚ÔÏc ·ÈÎáÓ âÁÎ˘ÎÏ›ˆÓ Î·d âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎáÓ Î·ÓfiÓˆÓ Ìb
Ùe ñ¿Ú¯ÔÓ ÓÔÌÔıÂÙÈÎe Ï·›ÛÈÔ ÛÙcÓ ^πÛ·Ó›·. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÂÙ·È ≤Ó·
«ºÚ·ÁÎÈÛÎ·ÓÈÎe §ÂÍÈÎfi» ÙÔÜ Francisco Gãomez Ortín (ÛÛ. 145-182), ¬Ô˘ àÓ·-
Ï‡ÔÓÙ·È Î·d ‰È·Û·ÊËÓ›˙ÔÓÙ·È ¬ÚÔÈ ÙÉ˜ ÊÚ·ÛÎÈÛÎ·ÓÈÎÉ˜ ‚È‚ÏÈÔÁÚ·Ê›·˜ Î·d Î·Ùfi-
ÈÓ ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Pedro Castillo Maldonado Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ù‹Ó «\∞ÛÎËÙÈÎc ÓÂ˘Ì·ÙÈÎfi-
ÙËÙ· Î·d ÙÔf˜ ÛËÏ·ÈÒ‰ÂÈ˜ ¯ÒÚÔ˘˜ ÙÉ˜ ≈ÛÙÂÚË˜ àÚ¯·ÈfiÙËÙ·˜: ^√ÚÈÛÌ¤Ó· ·Ú·-
‰Â›ÁÌ·Ù· àe ÙcÓ ÎÂÓÙÚÈÎc Î·d Ùc ÓfiÙÈ· \π‚ËÚÈÎc ÃÂÚÛfiÓËÛÔ» (ÛÛ. 183-196), ¬Ô˘
âÍÂÙ¿˙ÔÓÙ·È ÛÙcÓ ÔéÛ›· Ôî à·Ú¯b˜ ÙÔÜ àÓ·¯ˆÚËÙÈÛÌÔÜ Î·d ÙÔÜ ÌÔÓ·ÛÙÈÎÔÜ ‚›Ô˘
ÛÙcÓ ^πÛ·Ó›·. ∆¤ÏÔ˜, ÚdÓ àe Ùd˜ ‚È‚ÏÈÔÎÚÈÛ›Â˜, ÛÙc ÛÙ‹ÏË «™ËÌÂÈÒÛÂÈ˜ Î·d ™¯fi-
ÏÈ·», ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÙ·È àe ÙeÓ Luis Oviedo Torrão Ùe ‚È‚Ï›Ô ÙÔÜ ÁÓˆÛÙÔÜ îÛ·ÓÔÜ
ıÂÔÏfiÁÔ˘ Olegario Gonzãalez de Cardedal «∆e öÚÁÔ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜» (ÛÛ. 197-200).

¢ËÌ‹ÙÚË˜ \∞ÁÁÂÏÉ˜

St. Vladimir’s Theological Quarterly (ÙfiÌÔ˜ 53, ÙÂÜ¯Ô˜ 1, 2009)

∆e St. Vladimir’s Theological Quarterly, ÙÚÈÌËÓÈ·ÖÔ âÈÛÙËÌÔÓÈÎe ÂÚÈÔ‰ÈÎfi,
âÎ‰›‰ÂÙ·È àe Ùe \√Úıfi‰ÔÍÔ £ÂÔÏÔÁÈÎe ™ÂÌÈÓ¿ÚÈÔ ÙÔÜ St. Vladimir ÛÙe
Crestwood, NY ñe Ùc ‰ÈÂ‡ı˘ÓÛË ÙÔÜ Dr. Paul Meyendorff.

™Ùe ÚáÙÔ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ öÙÔ˘˜ ÂÚÈÏ·Ì‚¿ÓÔÓÙ·È Ù¤ÛÛÂÚ· ôÚıÚ· ıÂÔÏÔ-
ÁÈÎÔÜ âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓÙÔ˜.
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∆e ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ö¯ÂÈ Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÙeÓ Daniel Strumara Î·d Ù›ÙÏÔ “The Chiastic
Key to the Identity of the Beloved Disciple”. ™Ùe ôÚıÚÔ ·éÙe ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜
àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Ìb Ùe Úfi‚ÏËÌ· ÙÉ˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜ ÙÔÜ àÔÛÙfiÏÔ˘ “nÓ âÊ›ÏÂÈ ï \πËÛÔÜ˜,,
‰ËÏ·‰c Ìb ÙeÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÙÔÜ ÙÂÙ¿ÚÙÔ˘ ∂é·ÁÁÂÏ›Ô˘ Ù·˘ÙfiÛËÌÔ˘ Ìb ÙfiÓ “âd ÛÙ‹-
ıÔ˘˜” àfiÛÙÔÏÔ. ™Ùe Î·Ùa \πˆ¿ÓÓËÓ ∂é·ÁÁ¤ÏÈÔ ï àfiÛÙÔÏÔ˜ ·éÙe˜ ÂrÓ·È àÓÒÓ˘-
ÌÔ˜ àÏÏa ö¯ÂÈ ÚˆÙÂ‡ÔÓÙ· ÚfiÏÔ ÛÙa ÁÂÁÔÓfiÙ· ÙÔÜ ¿ıÔ˘˜ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ (ÎÂÊ. 21).
\∞ÓÈ¯ÓÂ‡ÔÓÙ·˜ ÙcÓ ¯È·ÛÙÈÎc ‰ÔÌc ÙáÓ ¯ˆÚ›ˆÓ Ôf àÓ·Ê¤ÚÔÓÙ·È ÛÙeÓ àÓÒÓ˘ÌÔ
·éÙe \∞fiÛÙÔÏÔ, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÔ‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ ¬ÙÈ Ù·˘Ù›˙ÂÙ·È Ìb ÙeÓ ∂é·ÁÁÂÏÈÛÙc
\πˆ¿ÓÓË.

™Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ “Irenaeus on Scripture, Graphe, and the Status of
Hermas”, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔ˘ M. C. Steinberg âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa à·ÓÙ‹ÛÂÈ ÛÙe âÚÒÙËÌ·
á˜ ÁÈÓfiÙ·Ó àÓÙÈÏËÙb˜ Ôî öÓÓÔÈÂ˜ ÙÉ˜ ^∞Á›·˜ °Ú·ÊÉ˜ Î·d ÙÔÜ Î·ÓfiÓ· ÙÉ˜ ^∞Á›·˜
°Ú·ÊÉ˜ Î·d ì öÓÓÔÈ· ÁÂÓÈÎfiÙÂÚ· ÙÉ˜ ·éıÂÓÙ›·˜ ÛÙcÓ \∂ÎÎÏËÛ›· ÛÙa Û˘ÁÁÚ¿ÌÌ·Ù·
ÙÔÜ êÁ›Ô˘ ∂åÚËÓ·›Ô˘ §ÔÁ‰Ô‡ÓÔ˘ Î·d ôÏÏˆÓ ·Ù¤ÚˆÓ. ^√ ∂åÚËÓ·ÖÔ˜ àÓ·ÁÎ¿ÛÙËÎÂ
Óa ïÚÔıÂÙ‹ÛÂÈ ÌÈa öÓÓÔÈ· ÛÙ·ıÂÚÔÜ Î·ÓfiÓ· ÙÉ˜ ^∞Á›·˜ °Ú·ÊÉ˜ ÛÙa Ï·›ÛÈ· ÙÉ˜
Ì¿¯Ë˜ ÙÔ˘ âÓ·ÓÙ›ÔÓ ÙáÓ ª·ÚÎÈ·ÓáÓ, Ôî ïÔÖÔÈ àÌÊÈÛ‚ËÙÔÜÛ·Ó ÙcÓ âÁÎ˘ÚfiÙËÙ·
ÙÉ˜ ¶·Ï·ÈÄ˜ ¢È·ı‹ÎË˜. \∞Ô‰ÂÈÎÓ‡ÂÙ·È ¬ÙÈ âÎÙe˜ àe ÙcÓ ¶·Ï·Èa ¢È·ı‹ÎË, ·éÙe
Ùe ïÔÖÔ çÓÔÌ¿˙ÂÈ ï ∂åÚËÓ·ÖÔ˜ °Ú·Êc ‰bÓ àÔÙÂÏÂÖ ÎÏÂÈÛÙe Î·Ù¿ÏÔÁÔ àÔ‰ÂÎÙáÓ
ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ, àÔÙÂÏÂÖÙ·È ÌÄÏÏÔÓ àe ÎÂ›ÌÂÓ· Ôf ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙Ô˘Ó ÙeÓ ÃÚÈÛÙe Û‡Ì-
ÊˆÓ· Ìb ÙÔf˜ Ù‡Ô˘˜ Ôf ñ¿Ú¯Ô˘Ó ÛÙcÓ ¶·Ï·Èa ¢È·ı‹ÎË Î·d Ùa ÎÂ›ÌÂÓ· Ôf
Û˘ÌÊˆÓÔÜÓ Ìb Ùd˜ \∞ÔÛÙÔÏÈÎb˜ ‰È‰·ÛÎ·Ï›Â˜. ∫·ÓfiÓ·˜, ‰ËÏ·‰‹, ÁÈa ÙeÓ ∂åÚËÓ·ÖÔ
ÂrÓ·È Î·ÓfiÓ·˜ àÏËıÂ›·˜, Ùa ÎÂ›ÌÂÓ· Ôf ÎËÚ‡ÛÛÔ˘Ó ÌÈa ¯ÚÈÛÙÔÎÂÓÙÚÈÎc àÓÙ›ÏË„Ë
ÁÈa ÙeÓ ÎfiÛÌÔ, Û‡ÌÊˆÓ· Ìb Ùe Î‹Ú˘ÁÌ· Î·d Ùe ÏfiÁÔ ÙáÓ \∞ÔÛÙfiÏˆÓ.

∆e ÙÚ›ÙÔ ôÚıÚÔ Ê¤ÚÂÈ ÙeÓ Ù›ÙÏÔ “Primative, Unique, and True: Eusebius and the
Legacy of His Ecclesiastical History”. O Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔ˘ Jason M. Scarborough
·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùe öÚÁÔ ÙÔÜ ∂éÛÂ‚›Ô˘ ó˜ ÚˆÙfiÙ˘Ë àÓÙ›ÏË„Ë ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜ ¬Ô˘ ï
èÚÈÁÂÓÈÛÌfi˜ ÙÔ˘ ÌÂÙ·ÊÚ¿˙ÂÙ·È Ûb ≤Ó· Û¯ÉÌ· îÛÙÔÚÈÎÉ˜ ÚÔfi‰Ô˘, Ûb ÌÈa ıÂˆÚ›·
ÁÈa Ùc ÛÂÈÚÈ·Îc âÍ¤ÏÈÍË ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜, ¬Ô˘ ì âÛ¯·ÙÔÏÔÁ›· Î·d ì ¯ÚÔÓÔÏÔÁ›· Û˘-
Ì›ÙÔ˘Ó. ªb ÙeÓ ÙÚfiÔ ·éÙe ÁÂÓÓÈ¤Ù·È ì âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc îÛÙÔÚ›·, ¬ˆ˜ Ùc ÁÓˆÚ›-
˙Ô˘ÌÂ Û‹ÌÂÚ·, ¬Ô˘ Ùe ‰fiÁÌ· àÔÎ·Ï‡ÙÂÙ·È ‚·ıÌË‰eÓ Î·d ¬Ô˘ ì ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÔÛ‡-
ÓË ÂrÓ·È Ù·˘ÙfiÛËÌË Ìb ÙeÓ ÔÏÈÙÈÛÌfi. ^∏ ÚfiÓÔÈ· ÙÔÜ £ÂÔÜ Î·d Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤Ó· ï
ÃÚÈÛÙe˜ Á›ÓÔÓÙ·È àÓÙÈÏËÙÔd ó˜ ï‰ËÁÔd ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜ –ì îÛÙÔÚ›· ÂrÓ·È ÙÂÏÈÎa Ù·˘-
ÙfiÛËÌË Ìb Ùc ıÂ›· ÔåÎÔÓÔÌ›· ÙÉ˜ ÛˆÙËÚ›·˜.

™Ùe Ù¤Ù·ÚÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ Jeffrey A. Vogel Ìb Ù›ÙÏÔ “How the Spirit Hides: Rival
conceptions in Recent Orthodox Theology” âÈ¯ÂÈÚÂÖÙ·È ÌÈa àÓ¿Ï˘ÛË ÌÂÚÈÎáÓ
ıÂÔÏÔÁÈÎáÓ ÚÂ˘Ì¿ÙˆÓ Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùe ≠∞ÁÈÔÓ ¶ÓÂÜÌ·. ^√ å‰È·›ÙÂÚÔ˜ Ì˘ÛÙÈÎe˜ ¯·-
Ú·ÎÙ‹Ú·˜ ÙÔÜ ^∞Á›Ô˘ ¶ÓÂ‡Ì·ÙÔ˜ ëÚÌËÓÂ‡ÂÙ·È ÔÈÎÈÏÔÙÚfiˆ˜ àe ÙÔf˜ Ó¤Ô˘˜ \√Ú-
ıfi‰ÔÍÔ˘˜ ıÂÔÏfiÁÔ˘˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÈÎÂÓÙÚÒÓÂÙ·È Ûb ‰‡Ô ëÚÌËÓÂÖÂ˜: 1) ∆e
≠∞ÁÈÔÓ ¶ÓÂÜÌ· ÂrÓ·È ÚfiÛˆÔ ÎÔÈÓˆÓ›·˜ –âÌÊ·Ó›˙ÂÈ ÙeÓ ÃÚÈÛÙe Î·d Û˘ÁÎÚÔÙÂÖ
ÙÔf˜ ÈÛÙÔf˜ Ûb \∂ÎÎÏËÛ›· ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ ∂é¯·ÚÈÛÙ›·˜. 2) °›ÓÂÙ·È ÏfiÁÔ˜ àe ÌÂ-
ÚÈÎÔf˜ ıÂÔÏfiÁÔ˘˜ (ªÔ˘ÏÁÎ¿ÎÔÊ/ºÏÔÚ¤ÓÛÎ˘) ÁÈ¿ «Î¤ÓˆÛË» ÙÔÜ ^∞Á›Ô˘ ¶ÓÂ‡-
Ì·ÙÔ˜, ‰ËÏ·‰c ¬ÙÈ Ùe ≠∞ÁÈÔ ¶ÓÂÜÌ· “ÂÚÈÔÚ›˙ÂÙ·È” ÁÈa Óa ÌcÓ ÂÚÈÔÚ›˙ÂÈ ÙcÓ
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âÏÂ˘ıÂÚ›· ÙáÓ àÓıÚÒˆÓ, Ôî ïÔÖÔÈ àÎfiÌË ‰bÓ ‚Ú›ÛÎÔÓÙ·È Ûb Î·Ù¿ÛÙ·ÛË Óa àÓÙ¤-
¯Ô˘Ó Ùc ı¤· ÙÉ˜ ·ÚÔ˘Û›·˜ ÙÔÜ ¶ÓÂ‡Ì·ÙÔ˜ Î·d ÙÉ˜ Ï‹ÚÔ˘˜ ‰fiÍË˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ. ^√
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜, ÌÂÙa àe âÍÔÓ˘¯ÈÛÙÈÎc âÍ¤Ù·ÛË ÙáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùc ‰Ú¿ÛË
ÙÔÜ ^∞Á›Ô˘ ¶ÓÂ‡Ì·ÙÔ˜, Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ñbÚ ÙÉ˜ ÚÒÙË˜ ëÚÌËÓÂ›·˜. ^∏ Î¤ÓˆÛÈ˜ ÙÔÜ
^∞Á›Ô˘ ¶ÓÂ‡Ì·ÙÔ˜ ‰bÓ ÂrÓ·È ÂÚÈÔÚÈÛÌfi˜, ÌÄÏÏÔÓ ï‰ËÁÂÖ Ûb öÎÛÙ·ÛË-ñ¤Ú‚·ÛË
ÙÔÜ ë·˘ÙÔÜ Ôf Á›ÓÂÙ·È ‚¿ÛË ÁÈa Î¿ıÂ àÏËıÈÓc ÎÔÈÓˆÓ›·.

Sobornost (ÙfiÌÔ˜ 31, ÙÂÜ¯Ô˜ 1 /2009)
∆e Sobornost ÂrÓ·È ‰ÈÂÙb˜ âÈÛÙËÌÔÓÈÎe ÂÚÈÔ‰ÈÎe Ôf âÎ‰›‰ÂÙ·È àe ÙeÓ ™‡Ï-

ÏÔÁÔ ÙáÓ ^∞Á›ˆÓ \∞Ï‚·ÓÔÜ Î·d ™ÂÚÁ›Ô˘, ≤Ó· Û‡ÏÏÔÁÔ Ôf ë‰ÚÂ‡ÂÈ ÛÙcÓ \√ÍÊfiÚ‰Ë
Î·d Ôf ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓÔ˜ ÛÙcÓ ÔÚÂ›· Úe˜ ÙcÓ ëÓfiÙËÙ· ÙáÓ \∂ÎÎÏËÛÈáÓ, å‰›ˆ˜
ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ \√ÚıÔ‰fiÍÔ˘ Î·d ÙÉ˜ \∞ÁÁÏÈÎ·ÓÈÎÉ˜. ™Ùe ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÊÈÏÔÍÂÓÔÜÓÙ·È
Ù¤ÛÛÂÚ· ôÚıÚ·.

∆e ÚáÙÔ ôÚıÚÔ Ìb Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÙeÓ \∞Ú¯ÈÂ›ÛÎÔÔ µÔÏÔÎÔaÌÎ Hilarion Alfe-
yev (\∂ÈÎÂÊ·ÏÉ˜ ÙÔÜ ∆Ì‹Ì·ÙÔ˜ \∂ÍˆÙÂÚÈÎáÓ ™¯¤ÛÂˆÓ ÙÔÜ ¶·ÙÚÈ·Ú¯Â›Ô˘ ªfi-
Û¯·˜) ÙÈÙÏÔÊÔÚÂÖÙ·È “The Orthodox Understanding of Primacy and Catholicity”.
\∂ÎÂÖ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÓÈ¯ÓÂ‡ÂÈ Ùc ıÂÔÏÔÁÈÎc ‚¿ÛË ÙÔÜ ¶ÚˆÙÂ›Ô˘ ÛÙcÓ \∂ÎÎÏËÛ›·
Î·d á˜ ·éÙe Û˘Ó‰¤ÂÙ·È Ìb ÙcÓ öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ Û˘ÓÔ‰ÈÎfiÙËÙ·˜. ¶·Ú·‰fiÍˆ˜, àÓ·ÈÚÂÖ
Î¿ıÂ ‰˘Ó·ÙfiÙËÙ· ñ¿ÚÍÂˆ˜ ÚˆÙÂ›Ô˘ ÛÙcÓ \∂ÎÎÏËÛ›· Ìb ÙeÓ åÛ¯˘ÚÈÛÌe ¬ÙÈ Û‹ÌÂ-
Ú· «‰bÓ ñ¿Ú¯Ô˘Ó ÌË¯·ÓÈÛÌÔd ÛÙcÓ \√Úıfi‰ÔÍË ·Ú¿‰ÔÛË ÁÈa ÙcÓ â›Ï˘ÛË... ‰È·-
ÊÔÚáÓ» ÌÂÙ·Íf ÙáÓ ÙÔÈÎáÓ ·éÙÔÎÂÊ¿ÏˆÓ \∂ÎÎÏËÛÈáÓ. ∆ÂÏÈÎ¿, ì ÌfiÓË öÓÓÔÈ·
ÙÔÜ ÚˆÙÂ›Ô˘ Ôf âÈÙÚ¤ÂÙ·È ÛÙcÓ ıÂˆÚ›· ÙÔÜ Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ‚Ú›ÛÎÂÙ·È àÔÎÏÂÈ-
ÛÙÈÎa ÛÙd˜ ÎÂÊ·Ïb˜ ÙáÓ ÙÔÈÎáÓ \∂ÎÎÏËÛÈáÓ. ªb ÙeÓ ÙÚfiÔ ·éÙe àÚÓÂÖÙ·È Ï‹Úˆ˜
ÙeÓ ·Ú·‰ÔÛÈ·Îfi, Î·ÓÔÓÈÎe ÚfiÏÔ ÙÔÜ √åÎÔ˘ÌÂÓÈÎÔÜ ¶·ÙÚÈ¿Ú¯Ô˘ Óa ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÂÖ
ó˜ àÓÒÙ·ÙË àÚ¯c ÁÈa ÙcÓ â›Ï˘ÛË âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎáÓ ˙ËÙËÌ¿ÙˆÓ àÓ¿ÌÂÛ· ÛÙd˜ \√Ú-
ıfi‰ÔÍÂ˜ \∂ÎÎÏËÛ›Â˜, ¬ˆ˜ âÌÊ·›ÓÂÙ·È Û·Êá˜ Ûb Î·ÓÔÓÈÎÔf˜ ıÂÛÌÔf˜ ¬ˆ˜ Ùfi
«öÎÎÏËÙÔÓ».

™Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ ôÚıÚÔ, “The Primacy of the See of Canterbury”, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ J.
Robert Wright ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ¬ÙÈ ì ¿Ï·È ÔÙb \∞Ú¯ÈÂÈÛÎÔc ∫·ÓÙÂÚÌÔ˘Ú›·˜ ıa
ÌÔÚÔÜÛÂ Óa àÔÙÂÏ¤ÛÂÈ ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÁÈa Ùd˜ ôÏÏÂ˜ \∂ÎÎÏËÛ›Â˜ ó˜ Úe˜ ÙcÓ ëÓfiÙË-
Ù· ÙáÓ \∂ÎÎÏËÛÈáÓ ó˜ ‰˘ÓËÙÈÎa ì ÚÒÙË Ôf ı¿ «ı˘ÛÈ¿ÛÂÈ» ÙeÓ ·Ú·‰ÔÛÈ·Îe Úfi-
ÏÔ ÙË˜ ó˜ ÚˆÙÂ‡Ô˘Û· \∂ÎÎÏËÛ›· ÙÉ˜ \∞ÁÁÏÈÎ·ÓÈÎÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ Î·d ıa ·Ú·¯ˆ-
Ú‹ÛÂÈ Ùa ‰ÈÎ·ÈÒÌ·Ù· ·éÙa ÛÙeÓ â›ÛÎÔÔ ƒÒÌË˜. ¶ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ¬ÙÈ ¬ÏÂ˜ Ôî \∂ÎÎÏË-
Û›Â˜ –Û˘ÌÂÚÈÏ·Ì‚·ÓÔÌ¤ÓˆÓ Î·d ÙáÓ \√ÚıÔ‰fiÍˆÓ– Óa àÎÔÏÔ˘ı‹ÛÔ˘Ó ≤Ó· Ù¤ÙÔÈÔ
·Ú¿‰ÂÈÁÌ· «Ù·ÂÈÓfiÙËÙ·˜» Î·d ·ÚÔÌÔ›ˆ˜ Óa ı˘ÛÈ¿ÛÔ˘Ó Ùa àÚ¯·Ö· ÙÔ˘˜ ‰ÈÎ·È-
ÒÌ·Ù· Î·d Óa Ùa ·Ú·¯ˆÚ‹ÛÔ˘Ó ÛÙeÓ ƒÒÌË˜ «Úe˜ ‰fiÍ·Ó £ÂÔÜ» ÁÈa Ùe Î·Ïe ïÏÔ-
ÎÏ‹ÚÔ˘ ÙÉ˜ ^∞Á›·˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ, Û‡ÌÊˆÓ· Ìb Ùe ÓÂÜÌ· ÙÔÜ ÌÂÙ·-ÔåÎÔ˘-
ÌÂÓÈÎÔÜ ·åÒÓ· Ôf ÎÂÖÙ·È ÌÚÔÛÙ¿ Ì·˜.

∆e ÙÚ›ÙÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ “Inspiration of the Scriptures” Ìb Û˘ÁÁÚ·Ê¤· Ùe Û˘ÓÙ¿-
ÎÙË ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ Î·d Î·ıËÁËÙc ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÛÙe ¶·ÓÂÈÛÙ‹ÌÈÔ ÙÔÜ Durham ÙÉ˜
\∞ÁÁÏ›·˜ Andrew Louth, àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Ìb Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ «ıÂÔÓÂ˘ÛÙ›·˜» ÙáÓ °Ú·ÊáÓ,
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¬ˆ˜ ï ¬ÚÔ˜ ·éÙe˜ ëÚÌËÓÂ‡ÂÙ·È àe ^∂‚Ú·›Ô˘˜ Î·d ÃÚÈÛÙÈ·ÓÔ‡˜. \∞e Ùc ÏÂÈÙÔ˘Ú-
ÁÈÎc Ú¿ÍË ÙÉ˜ \πÔ˘‰·ÈÔ-¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ·Ú¿‰ÔÛË˜ Î·ı›ÛÙ·Ù·È Û·Êb˜ ¬ÙÈ ì ^∞Á›·
°Ú·Êc ‰bÓ ıÂˆÚÂÖÙ·È Ì›· åÛÔÂ‰ˆÌ¤ÓË Ì¿˙·. ¢ËÏ·‰‹, àe Ùc Ì›· ¬ÏË ì °Ú·Êc
ÂrÓ·È ıÂfiÓÂ˘ÛÙË àÏÏa àe ÙcÓ ôÏÏË ì ¯Ú‹ÛË ÙÉ˜ °Ú·ÊÉ˜ Î·Ù·‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ ¬ÙÈ ¬Ï·
¬Û· âÌÂÚÈ¤¯ÔÓÙ·È Û\ ·éÙcÓ ‰bÓ ö¯Ô˘Ó àÎÚÈ‚á˜ ÙcÓ ú‰È· àÍ›·. \∞e Ùc ¯Ú‹ÛË ÙáÓ
°Ú·ÊáÓ ÙáÓ ÃÚÈÛÙÈ·ÓáÓ Î·Ù·‰ÂÈÎÓ‡ÂÙ·È ¬ÙÈ Û·Êá˜ ñ¿Ú¯Ô˘Ó «ÚˆÙÂ‡ÔÓÙ·» Î·›
«‰Â˘ÙÂÚÂ‡ÔÓÙ·» ‚È‚Ï›·, ¬ˆ˜ Î·d ÛÙcÓ ÂÚ›ÙˆÛË ÙáÓ \πÔ˘‰·›ˆÓ. ™ÙcÓ ÂÚ›ÙˆÛË
ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ ï ‰Â›ÎÙË˜ ÂrÓ·È ¿ÓÙÔÙÂ ï ÃÚÈÛÙfi˜, ëÔÌ¤Óˆ˜ ÙÌ‹Ì·Ù· ÙÉ˜
^∞Á›·˜ °Ú·ÊÉ˜ Ôf àÓ·Ê¤ÚÔÓÙ·È ÛÙeÓ ÃÚÈÛÙfi, ¬ˆ˜ Ùa ‚È‚Ï›· ÙáÓ ÚÔÊËÙáÓ,
ö¯Ô˘Ó Û·Êá˜ ÌÂÁ·Ï‡ÙÂÚË ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎc Î·d ıÂÔÏÔÁÈÎc ÛËÌ·Û›·.

™Ùe Ù¤Ù·ÚÙÔ âÍ·ÈÚÂÙÈÎa âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ “Transformation of
Religious Imagery in the Post Soviet Russian Cinema: From Solaris to Ostrov”, ì
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Tamar Gaguadze, Û˘ÁÎÚ›ÓÂÈ ‰‡Ô ƒÒÛÈÎÂ˜ Ù·ÈÓ›Â˜ Ìb çÚıfi‰ÔÍÔ ÂÚÈÂ-
¯fiÌÂÓÔ, Ùfi “Solaris” ÙÔÜ Andrey Tarkovsky (1932-1980) àe Ùc ™Ô‚ÈÂÙÈÎc âÔ¯c
Î·d Ùfi “Ostrov” ÙÔÜ Pavel Lungin àe Ùc ÌÂÙ·-™Ô‚ÈÂÙÈÎc âÔ¯‹. ™ÙcÓ âÔ¯c Ôf
‰ËÌÈÔ˘ÚÁÔÜÛÂ ï Tarkovsky Ùe Óa âÓÙ¿ÍÂÈ Î·ÓÂd˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎa ÌËÓ‡Ì·Ù· Ûb Ù·ÈÓ›Â˜
qÙ·Ó âÍ·ÈÚÂÙÈÎa âÈÎ›Ó‰˘ÓÔ ‰ÈfiÙÈ å‰›ˆ˜ Ôî Î·ÏÏÈÙ¤¯ÓÂ˜ qÙ·Ó ÛÙe ÛÙfi¯·ÛÙÚÔ ÙáÓ
àÚ¯áÓ, ëÔÌ¤Óˆ˜ ÌËÓ‡Ì·Ù· ›ÛÙÂˆ˜ öÚÂÂ Óa ÌÂÙ·‰ÔıÔÜÓ ÌÂÙ·ÌÊÈÂÛÌ¤Ó· Î¿Ùˆ
àe âÎÎÔÛÌÈÎÂ˘Ì¤ÓË ÁÏÒÛÛ·. ^øÛÙfiÛÔ, ì Ù·ÈÓ›· ·éÙc Î·Ù·Ê¤ÚÓÂÈ Óa âÎ¤Ì„ÂÈ
‚·ıÈa ÌËÓ‡Ì·Ù· Î·d öÙÛÈ ıÂˆÚÂÖÙ·È àÚÈÛÙÔ‡ÚÁËÌ· Ôf â¤ÙÚÂ„Â ÙÔf˜ ÈÛÙÔf˜ Óa
‰È·ÙËÚ‹ÛÔ˘Ó ÙcÓ ›ÛÙË ÙÔ˘˜ Î¿Ùˆ àe Ùe ™Ô‚ÈÂÙÈÎe Î·ıÂÛÙÒ˜. ^∏ âÔ¯c ÙÔÜ
Ostrov ‰bÓ â¤‚·ÏÂ àÓ¿ÏÔÁË àÓ¿ÁÎË ÁÈa öÌÌÂÛË ÁÏÒÛÛ· ÛÙcÓ âÈÎÔÈÓˆÓ›· ıÂÌ¿-
ÙˆÓ ›ÛÙÂˆ˜ Î·d ÙÂÏÈÎa ì Ù·ÈÓ›· ÛÙÂÚÂÖÙ·È àÓ·ÏfiÁÔ˘ ‚¿ıÔ˘˜. ¶ÚÔ‚¿ÏÂÈ ≤Ó·Ó âÁˆ-
ÎÂÓÙÚÈÎfi, âÎÎÂÓÙÚÈÎe ôÁÚÈÔ «™·Ïe ‰Èa ÃÚÈÛÙfiÓ», ó˜ Ù‡Ô êÁÈfiÙËÙ·˜ Î·d \√ÚıÔ‰Ô-
Í›·˜. ^∏ Ù·ÈÓ›· ö¯ÂÈ àÔÏ·‡ÛÂÈ âÈÙ˘¯›· ÛÙc ¢‡ÛË, ‰ÈfiÙÈ ï Ù‡Ô˜ ÙÔÜ ™·ÏÔÜ ÂrÓ·È
ôÁÓˆÛÙÔ˜ Û\ ·éÙcÓ Î·d ‰ÈfiÙÈ ï àÎÚ·ÖÔ˜ àÙÔÌÈÎÈÛÌe˜ ÙÔÜ ÚˆÙ·ÁˆÓÈÛÙÉ –Ôf ÔÏf
Ï›ÁÔ ö¯ÂÈ Óa Î¿ÓÂÈ Ìb ÁÓ‹ÛÈ· çÚıfi‰ÔÍË ÓÂ˘Ì·ÙÈÎfiÙËÙ·– Ù·ÈÚÈ¿˙ÂÈ Ìb ÙcÓ å‰ÈÔÛ˘-
ÁÎÚ·Û›· ÙÉ˜ ¢˘ÙÈÎÉ˜ ÎÔÈÓˆÓ›·˜ Ôf „¿¯ÓÂÈ ÁÈa àÓÂÍ¿ÚÙËÙÔ˘˜ â·Ó·ÛÙ·ÙÈÎÔf˜
≥ÚˆÂ˜ ¯ˆÚd˜ Î·Ì›· öÓÓÔÈ· ÛÙ·˘ÚÒÛÂˆ˜ ÙÔÜ âÁÒ. ∆ÂÏÈÎ¿, âÓá Ùe “Ostrov” ÛÙÔ¯Â‡-
ÂÈ Óa ÎËÚ‡ÍÂÈ ≤Ó· Ì‹Ó˘Ì· Î·Ù·Ó·ÁÎ·ÛÙÈÎÔÜ âÈÊ·ÓÂÈ·ÎÔÜ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ, Ùe
“Solaris” ‰bÓ ÎËÚ‡ÙÙÂÈ Ìb ÙcÓ âÈ‚ÔÏc ÛÙe ıÂ·Ù‹, ÌÄÏÏÔÓ, Î·Ùa Ùe ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÙÔÜ
ÃÚÈÛÙÔÜ, êÏá˜ ‰›ÓÂÈ ·Ú·‚ÔÏ¤˜.

Theological Studies (ÙfiÌÔ˜ 70, ÙÂÜ¯Ô˜ 2, \πÔ‡ÓÈÔ˜ 2009)
∆e Theological Studies ÂrÓ·È ≤Ó· ÙÚÈÌËÓÈ·ÖÔ ıÂÔÏÔÁÈÎe âÈÛÙËÌÔÓÈÎe ÂÚÈÔ‰ÈÎfi,

Ùe ïÔÖÔ âÎ‰›‰ÂÙ·È àe Ùe ∆¿ÁÌ· ÙáÓ \πËÛÔ˘˚ÙáÓ ÙÉ˜ µÔÚÂ›Ô˘ \∞ÌÂÚÈÎÉ˜. ™Ùe ÙÚ¤-
¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÊÈÏÔÍÂÓÔÜÓÙ·È ‰¤Î· ôÚıÚ·. ∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ·éÙe àÊÈÂÚÒÓÂÙ·È ÛÙfiÓ “\πËÛÔÜ
ÙÉ˜ °·ÏÈÏ·›·˜”.

™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ “Jesus the Galilean Jew in Mestizo Theology” ï Û˘Á-
ÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔ˘ Virgilio Elizondo, ï ïÔÖÔ˜ ÂrÓ·È ƒˆÌ·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎe˜ îÂÚ¤·˜ Ìb ÌÂÈÎÙc
ªÂÍÈÎ¿ÓÈÎË Î·d \∞ÌÂÚÈÎ¿ÓÈÎË Î·Ù·ÁˆÁ‹ (“Mestizo” - àÓ¿ÌÈÎÙÔ˜), ‰ÈËÁÂÖÙ·È Ùc ‰È-
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Î‹ ÙÔ˘ ÓÂ˘Ì·ÙÈÎc ÔÚÂ›· ó˜ ÌÈÁÄ Î·d Ì¤ÏÔ˘˜ ÌÈÄ˜ ÌÂÈÔÓfiÙËÙ·˜ ÛÙd˜ ^∏ÓˆÌ¤ÓÂ˜
¶ÔÏÈÙÂÖÂ˜. ^∏ ÔÚÂ›· ·éÙc ÙeÓ ï‰‹ÁËÛÂ Ê˘ÛÈÔÏÔÁÈÎa Ûb ıÂÔÏÔÁÈÎc âÍÂÚÂ‡ÓËÛË ÙÉ˜
°·ÏÈÏ·›·˜, ‰ÈfiÙÈ Î·d ï ¯áÚÔ˜ ·éÙfi˜, ï ïÔÖÔ˜ ‚ÚÈÛÎfiÙ·Ó ÛÙa Û‡ÓÔÚ· ÌÈÄ˜ ÌÂÁ¿ÏË˜
·éÙÔÎÚ·ÙÔÚ›·˜, Î·d ï ú‰ÈÔ˜ ï \πËÛÔÜ˜, ï ïÔÖÔ˜ qÙ·Ó ^∂‚Ú·ÖÔ˜ °·ÏÈÏ·ÖÔ˜ àe Ùc
¡·˙·ÚbÙ Î¿Ùˆ àe ƒˆÌ·˚Îc Î·ÙÔ¯‹, ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙Ô˘Ó ÔÏÏb˜ ïÌÔÈfiÙËÙÂ˜ Ìb ÙcÓ Î·-
Ù¿ÛÙ·ÛË ÙáÓ ÛËÌÂÚÈÓáÓ “Mestizo”. ≠√ˆ˜ ì âıÓÈÎc ·éÙc àÓ·ÊÔÚa ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ
Î·d ÙáÓ ÚÒÙˆÓ \∞ÔÛÙfiÏˆÓ qÙ·Ó ÙfiÛÔ ÛËÌ·ÓÙÈÎc ó˜ Ï·›ÛÈÔ ÁÈa ÙcÓ ‰È¿‰ÔÛË ÙÉ˜
â·Ó·ÛÙ·ÙÈÎÉ˜ àÂÏÂ˘ıÂÚˆÙÈÎÉ˜ ‰È‰·ÛÎ·Ï›·˜ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ, öÙÛÈ Î·d Û‹ÌÂÚ· ÂrÓ·È
Ê˘ÛÈÎe ¬ÙÈ ì ıÂÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ àÂÏÂ˘ı¤ÚˆÛË˜ ÍÂÎ›ÓËÛÂ àe ÌÈa ·ÚfiÌÔÈ· ÂÚÈıˆ-
ÚÈ·Îc ÂÚÈÔ¯c ÙÉ˜ ÁÉ˜, ¬ˆ˜ ì §·ÙÈÓÈÎc \∞ÌÂÚÈÎ‹.

∆e ‰Â‡ÙÂÚÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ “The Galilean Jesus and a Contemporary
Christology” Î·d Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÙeÓ Sean Freyne, âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa Û˘Ó‰¤ÛÂÈ ÙeÓ \πËÛÔÜ Ìb
Ùd˜ ıÂÔÏÔÁÈÎb˜ ‰È‰·ÛÎ·Ï›Â˜ ÁÈa Ùe ÚfiÛˆfi ÙÔ˘ Ì¤Ûˇ̂ ÙÚÈáÓ ˙ËÙËÌ¿ÙˆÓ Ôf àÓ·-
‰‡ÔÓÙ·È ÛÙcÓ àÔÛÙÔÏ‹ ÙÔ˘: 1) ÙcÓ ñfiÛÙ·Û‹ ÙÔ˘ ó˜ ªÂÛÛ›·, 2) ÙcÓ ÙÂÏÈÎc àÔ-
‰Ô¯c ÙáÓ âıÓÈÎáÓ, Î·d 3) ÙeÓ ÚfiÏÔ ÙÔ˘ ó˜ ‰È‰·ÛÎ¿ÏÔ˘ ÙÉ˜ ÛÔÊ›·˜. ∞éÙa âÍÂÙ¿˙Ô-
ÓÙ·È ÛÙe îÛÙÔÚÈÎe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ °·ÏÈÏ·›·˜ ÙÉ˜ âÔ¯É˜ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ Î·d ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤-
·˜ ÙÔÓ›˙ÂÈ g˜ ·éÙa Ùa ÙÔÈÎa ÛÙÔÈ¯ÂÖ· qÙ·Ó ÔéÛÈ·ÛÙÈÎa ì ‚¿ÛË ÁÈa ÙeÓ ¯·Ú·ÎÙ‹-
Ú· ÙÔÜ ÚÒ˚ÌÔ˘ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÔÜ ÎËÚ‡ÁÌ·ÙÔ˜.

∆e ÙÚ›ÙÔ ôÚıÚÔ, “Jesus and the Undocumented Immigrant: A Spiritual Geo-
graphy of a Crucified People”, Ìb Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÙeÓ Daniel G. Groody, C.S.C., àÓÈ-
¯ÓÂ‡ÂÈ ÙcÓ ÓÂ˘Ì·ÙÈÎfiÙËÙ· ÙáÓ ·Ú·ÓfiÌˆÓ ÌÂÙ·Ó·ÛÙáÓ ÛÙcÓ ÂÚÈÊ¤ÚÂÈ· ÙáÓ Û˘-
ÓfiÚˆÓ ∏¶∞/ªÂÍÈÎÔÜ. \∞Ú¯ÈÎa Û˘Û¯ÂÙ›˙ÂÈ Ùc Ê˘ÛÈÎ‹, âÍˆÙÂÚÈÎc ÁÂˆÁÚ·Ê›· ÙÔÜ
ÙfiÔ˘ âÎÂ›ÓÔ˘ Ìb ÙcÓ âÛˆÙÂÚÈÎc ÁÂˆÁÚ·Ê›· ÙáÓ ·Ú·ÓfiÌˆÓ ·éÙáÓ ÌÂÙ·Ó·ÛÙáÓ, ì
ïÔ›· Ï¿ıÂÈ ÌÈa å‰È·›ÙÂÚË ÌÂÙ·Ó·ÛÙÂ˘ÙÈÎc ÓÂ˘Ì·ÙÈÎfiÙËÙ·. ∆ÂÏÈÎa ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ¬ÙÈ
ì âÌÂÈÚ›· ÙáÓ ÌÂÙ·Ó·ÛÙáÓ ·éÙáÓ ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ Î·ÈÓÔ‡ÚÁÈÔ˘˜ ÙÚfiÔ˘˜ Óa Î·Ù·ÓÔ‹-
ÛÔ˘ÌÂ Î¿ÔÈ· ÓÂ˘Ú·ÏÁÈÎa ÛÙÔÈ¯ÂÖ· ÙÔÜ ∂é·ÁÁÂÏ›Ô˘, ‰ÈfiÙÈ Ôî Ï·Ôd ·éÙÔd àÓ·‰‡Ô-
ÓÙ·È ó˜ ÛÙ·˘ÚˆÌ¤ÓÔÈ ÏËı˘ÛÌÔd àÓıÚÒˆÓ, Ôî ïÔÖÔÈ Î˘ÚÈÔÏÂÎÙÈÎa ÚÈÛÎ¿ÚÔ˘Ó
ı¿Ó·ÙÔ ÛÙcÓ öÚËÌÔ ÁÈa Óa ˙‹ÛÔ˘Ó ôÏÏÔÈ. ™b Ù¤ÙÔÈÂ˜ ÂÚÈÙÒÛÂÈ˜, ÙÂÏÈÎa ‰bÓ ÂrÓ·È
ì \∂ÎÎÏËÛ›· Ôf ÛÒ˙ÂÈ ÙÔf˜ ÌÂÙ·Ó¿ÛÙÂ˜, ÌÄÏÏÔÓ Ôî ÌÂÙ·Ó¿ÛÙÂ˜ ÛÒ˙Ô˘Ó ÙcÓ \∂Î-
ÎÏËÛ›·.

™Ùe Ù¤Ù·ÚÙÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ “The Option for the Poor Arises from Faith in
Christ”, ï î‰Ú˘Ùc˜ ÙÉ˜ “£ÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÉ˜ \∞ÂÏÂ˘ıÂÚÒÛÂˆ˜”, ï ¶ÂÚÔ˘‚È·Óe˜
Gustavo Gutierrez, ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì çÙÈÎc ÁˆÓ›· ÙáÓ Ùˆ¯áÓ àÔÙÂÏÂÖ àÓ·-
ÁÎ·ÖÔ ÛÙÔÈ¯ÂÖÔ ÁÈa ¬ÛÔ˘˜ ı¤ÏÔ˘Ó Óa àÎÔÏÔ˘ı‹ÛÔ˘Ó ÙeÓ ÃÚÈÛÙfi. ªÄ˜ ‰›ÓÂÈ ÌÈ¿
«ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc ÙÉ˜ âÏ›‰·˜» Ôf ÂrÓ·È à·Ú·›ÙËÙË ÁÈa ÙcÓ Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÉ˜ ›ÛÙÂˆ˜,
Î¿ÙÈ Ôf Ú¤ÂÈ Óa âÓÂÚÁÔÔÈÂÖÙ·È Û˘ÓÂ¯á˜ ÛÙcÓ ÚÔÛˆÈÎc ˙ˆc àÏÏa Î·d ÛÙcÓ
àÓıÚÒÈÓË îÛÙÔÚ›·.

™Ùe ¤ÌÙÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ “Galilee: A Critical Matrix for Marian Studies ì Û˘Á-
ÁÚ·Ê¤·˜ Elizabeth A. Johnson ÚÔ‚¿ÏÂÈ Ùc °·ÏÈÏ·›· ó˜ ÁÂˆÁÚ·ÊÈÎc Î·d ÔÏÈÙÈ-
ÛÙÈÎc ÂÚÈÔ¯‹, ì ïÔ›· àÔÙÂÏÂÖ ïÚfiÛËÌÔ ÁÈa Ùc ÌÂÏ¤ÙË ÙÉ˜ ¶·Ó·Á›·˜ àÏÏa Î·d
ÙcÓ ÚÔÙ›ÌËÛË ÙÔÜ £ÂÔÜ ÁÈa ÙÔf˜ Ù·ÂÈÓÔf˜ ÙÉ˜ ÁÉ˜. °Èa Óa ÙÔÓ›ÛÂÈ Ùa ÛÙÔÈ¯ÂÖ·
·éÙa ì Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ù¤ÛÛÂÚÈ˜ ÌÂÏ¤ÙÂ˜ ÁÈa Ùc °·ÏÈÏ·›· Ôf Û¯ÂÙ›˙ÔÓÙ·È
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Ìb ÙcÓ ¶·Ó·Á›· Î·d ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ñÔÁÚ·ÌÌ›˙ÂÈ Ùd˜ ÂéÚ‡ÙÂÚÂ˜ ıÂÔÏÔÁÈÎb˜ âÂÎÙ¿-
ÛÂÈ˜ Î·d âÈÙÒÛÂÈ˜ ÙáÓ âÚÂ˘ÓáÓ ·éÙáÓ.

™Ùe ≤ÎÙÔ ôÚıÚÔ Ôf ÙÈÙÏÔÊÔÚÂÖÙ·È “Jesus of Galilee and the Crucified People:
The contextual Christology of Jon Sobrino and Ignacio Ellacuria” ÙÔÜ Robert
Cassalle-Klein, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÚÔˆıÂÖ ÙcÓ å‰¤· ¬ÙÈ ï îÛÙÔÚÈÎe˜ ÚÂ·ÏÈÛÌe˜ ÙÔÜ
Ignacio Ellacuria1 Î·d ì ¯ÚÈÛÙÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ «ÛˆÛÙÈÎÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜» ÙÔÜ Jon Sobrino2

Û˘ÓÂÈÛ¤ÊÂÚ·Ó ÛÙc ÌÂÙ·‚·ÙÈÎ¿ÓÂÈ· ıÂÔÏÔÁ›· å‰›ˆ˜ Ûb ‰‡Ô ÛËÌÂÖ·: ¬ÙÈ ì îÛÙÔÚÈÎc
Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ· ÙÔÜ \πËÛÔÜ àÔÙÂÏÂÖ ÔéÛÈ·ÛÙÈÎe ÛÙÔÈ¯ÂÖÔ ÙÔÜ âÓÛ·ÚÎˆÌ¤ÓÔ˘ §fi-
ÁÔ˘ Î·d ¬ÙÈ ì ¯ÂÈÚÔÈ·ÛÙc àÓ·ÏÔÁ›· ÁÈa Ùc ˙ˆ‹, Ùe ı¿Ó·ÙÔ Î·d ÙcÓ àÓ¿ÛÙ·ÛË ÙÔÜ
\πËÛÔÜ ÙÔÜ ¡·˙·Ú·›Ô˘ ‚Ú›ÛÎÂÙ·È ÛÙÔ‡˜ «ÛÙ·˘ÚˆÌ¤ÓÔ˘˜ Ï·Ô‡˜», ‰ËÏ·‰‹, ÛÙa ı‡-
Ì·Ù· ÙáÓ ‰È·ÊfiÚˆÓ ÌÔÚÊáÓ Î·Ù·È¤ÛÂˆ˜ Ûb ¬ÏË ÙcÓ ñÊ‹ÏÈÔ. \∞Ô‰ÂÈÎÓ‡ÂÙ·È ‰b
¬ÙÈ Ôî Ellacuria Î·d Sobrino àÔÙÂÏÔÜÓ ÛËÌ·ÓÙÈÎfiÙ·ÙÔ˘˜ ëÚÌËÓÂ˘Ùb˜ ÙÔÜ Rahner,
ÙÔÜ Ignatius Loyola, ÙÔÜ ∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘ àÏÏa Î·d ÙáÓ ∂éÚˆ·›ˆÓ Ê·ÈÓÔÌÂÓÔÏÔÁÈ-
ÛÙáÓ.

™Ùe ≤‚‰ÔÌÔ ôÚıÚÔ Î·d Ìb Ù›ÙÏÔ “Galilean Journey Revisited: Mestizaje, Anti-
Judaism, and the Dynamics of Exclusion”, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜, ï Michael E. Lee, àÓ·-
Ï‡ÂÈ Ùe ‚È‚Ï›Ô Galilean Journey ÙÔÜ Virgilio Elizondo Î·d àÓÙÈÌÂÙˆ›˙ÂÈ Ùd˜ Î·ÙË-
ÁÔÚ›Â˜ ¬ÙÈ Ùe öÚÁÔ ·éÙe ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÛÙÔÈ¯ÂÖ· àÓÙÈÛËÌÈÙÈÛÌÔÜ. \∂ÈÌ¤ÓÂÈ ¬ÙÈ ÁÚ¿-
ÊÂÙ·È àe ÙcÓ çÙÈÎc ÁˆÓ›· ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ, ï ïÔÖÔ˜ qÙ·Ó ^∂‚Ú·ÖÔ˜ ï ú‰ÈÔ˜, àÏÏa
‰ÈÒ¯ıËÎÂ àe ≤Ó· Ì¤ÚÔ˜ ÙáÓ ^∂‚Ú·›ˆÓ, Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤Ó· àe ÙÔf˜ ö¯ÔÓÙÂ˜ ıÚËÛÎÂ˘-
ÙÈÎc Î·d ÎÔÛÌÈÎc âÍÔ˘Û›·. ^∂ÔÌ¤Óˆ˜, ì ÎÚÈÙÈÎc Á›ÓÂÙ·È ù¯È âÓ·ÓÙ›ÔÓ ÙáÓ ^∂‚Ú·›-
ˆÓ, àÏÏa âÓ·ÓÙ›ÔÓ ¬ÏˆÓ ÙáÓ àÓıÚÒˆÓ Ôf ö¯Ô˘Ó âÓ·Ôı¤ÛÂÈ Ùd˜ âÏ›‰Â˜ ÙÔ˘˜ Î·d
Ùc ÙÂÏÈÎ‹ «ÛˆÙËÚ›·» ÙÔ˘˜ ÛÙcÓ ÚÔÛˆÈÎc ‰‡Ó·ÌË Î·d âÍÔ˘Û›· Î·d ù¯È ÛÙeÓ £Âfi.

™Ùe ùÁ‰ÔÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ “Jesus and the Samaritan Woman (Jn. 4:1-42)” ì Û˘Á-
ÁÚ·Ê¤·˜ Teresa Okure S.H.C.J. Û¯ÂÙ›˙ÂÈ ÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ Û˘Ó·ÓÙ‹ÛÂˆ˜ ÙÔÜ ÃÚÈ-
ÛÙÔÜ Ìb Ùc ™·Ì·ÚÂ›ÙÈÛÛ· Á˘Ó·›Î· Ìb Ùd˜ ÎÔÈÓˆÓÈÎb˜ àÓÈÛÔÚÚÔ›Â˜ Ôf Ì·ÛÙ›˙Ô˘Ó
ÙcÓ \∞ÊÚÈÎc Û‹ÌÂÚ·. \∞Ó·Ï‡ÂÈ ‰b Ùa ÎÔÈÓa ÛËÌÂÖ· ÃÚÈÛÙÔÜ Î·d ™·Ì·ÚÂ›ÙÈÛÛ·˜,
Î·ıg˜ Î·d Ùe Ù› ıa ÌÔÚÔÜÛ·Ó Óa ÌÄ˜ ÔÜÓ ·éÙa ÁÈa Ùc ÛËÌÂÚÈÓc Î·Ù¿ÛÙ·ÛË ÙÉ˜
\∞ÊÚÈÎÉ˜.

™Ùe öÓ·ÙÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ “The Galilean Jesus: Creating a Borderland at the
Foot of the Cross (Jn. 9:23-30), ì Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Sophia Park S.N.J.M. ëÚÌËÓÂ‡ÂÈ ÙcÓ
ÚÔ·Ó·ÊÂÚÔÌ¤ÓË ÂÚÈÎÔc ÙÔÜ Î·Ùa \πˆ¿ÓÓËÓ ∂é·ÁÁÂÏ›Ô˘ Ìb çÙÈÎc ÁˆÓ›· Ôf
‰›ÓÂÈ âÏ›‰· ÛÙÔf˜ âÎÙÔÈÛÌ¤ÓÔ˘˜ àÓıÚÒÔ˘˜, ¬ˆ˜ ÂrÓ·È Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤Ó· Ôî ÌÂÙ·-

1. ¢È·ÓÔÔ‡ÌÂÓÔ˜ \πÛ·Óe˜ \πËÛÔ˘˝ÙË˜ Î·d ñÔÛÙËÚÈÎÙc˜ ÙÉ˜ «£ÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÉ˜ \∞ÂÏÂ˘ıÂÚÒÛÂˆ˜», ï
ïÔÖÔ˜ qÙ·Ó Î·ıËÁËÙc˜ ÛÙe ÂÚ›ÊËÌÔ U.C.I. –¶·ÓÂÈÛÙ‹ÌÈÔ ∫ÂÓÙÚÈÎÉ˜ \∞ÌÂÚÈÎÉ˜ ÛÙe h∂Ï ™·Ï‚·-
ÓÙeÚ– Î·d ï ïÔÖÔ˜ ıÂˆÚÂÖÙ·È àe ÌÂÚÈÎÔf˜ ó˜ ÓÂÔÌ¿ÚÙ˘˜ ‰ÈfiÙÈ âÎÙÂÏ¤ÛÙËÎÂ Ùe 1989 àe ÙeÓ àÎÚÔ‰Â-
ÍÈe ÛÙÚ·Ùe ÙÔÜ Î·ıÂÛÙáÙÔ˜ Ì·˙d Ìb ëÙa ôÏÏÔ˘˜ àe Ùe ¶·ÓÂÈÛÙ‹ÌÈÔ ÙÔÜ U.C.I.

2. µ¿ÛÎÔ˜ \πËÛÔ˘˝ÙË˜ ıÂÔÏfiÁÔ˜ Ôf Ùe µ·ÙÈÎ·Óe Ùe 2007 ÙÔÜ à·ÁfiÚÂ˘ÛÂ Óa ÁÚ¿ÊÂÈ j Óa ‰È‰¿ÛÎÂÈ
ıÂÔÏÔÁ›· ÏfiÁˇˆ ÙáÓ â·Ó·ÛÙ·ÙÈÎáÓ å‰ÂáÓ ÙÔ˘. ¶ÚÔ¤Ú¯ÂÙ·È Î·d ·éÙe˜ àe ÙeÓ ú‰ÈÔ Î‡ÎÏÔ Ìb ÙeÓ
Ellacurãia, ÂrÓ·È Î·d ·éÙe˜ Î·ıËÁËÙc˜ ÙÉ˜ ÊËÌÈÛÌ¤ÓË˜ ÎÔÈÙ›‰·˜ ÙÉ˜ «£ÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÉ˜ \∞ÂÏÂ˘ıÂÚÒÛÂˆ˜»
ÛÙe U.C.I. ò∂Ù˘¯Â ¬Ìˆ˜ Óa àÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ¬Ù·Ó öÁÈÓÂ ì âÎÙ¤ÏÂÛË ÙÔÜ Ellacurãia Ùe 1989.
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Ó¿ÛÙÚÈÂ˜ àe \∞Û›· Ôf ‚Ú›ÛÎÔÓÙ·È ÛÙcÓ \∞ÌÂÚÈÎ‹. ^√ ÛÙ·˘ÚˆÌ¤ÓÔ˜ ÃÚÈÛÙe˜ ‰Ë-
ÌÈÔ˘ÚÁÂÖ Ì›· Âå‰ÈÎ‹ «ÎÔÈÓfiÙËÙ· ÙáÓ Û˘ÓfiÚˆÓ» ¬Ô˘ àÓ‹ÎÔ˘Ó Î·d àÔÎÙÔÜÓ Ù·˘-
ÙfiÙËÙ· Î·d àÍÈÔÚ¤ÂÈ· Ù¤ÙÔÈÔÈ âÎÙÔÈÛÌ¤ÓÔÈ ôÓıÚˆÔÈ.

™Ùe ‰¤Î·ÙÔ ôÚıÚÔ Ôf ÙÈÙÏÔÊÔÚÂÖÙ·È “Jesus of Galilee from the Salvadoran
Context: Compassion, Hope and Following the Light of the Cross”, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤-
·˜, ï ÁÓˆÛÙe˜ µ¿ÛÎÔ˜ ıÂÔÏfiÁÔ˜ Jon Sobrino, ï ïÔÖÔ˜ ÚÔ¤Ú¯ÂÙ·È àe ÙeÓ Î‡ÎÏÔ
ÙÔÜ âÎÙÂÏÂÛı¤ÓÙÔ˜ Ignacio Ellacurãia, ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùd˜ ïÌÔÈfiÙËÙÂ˜ ÌÂÙ·Íf °·ÏÈÏ·›-
·˜ Î·d h∂Ï ™·Ï‚·ÓÙfiÚ: ·) Î·d Ôî ‰‡Ô ¯áÚÂ˜ ñ¤ÊÂÚ·Ó Î¿Ùˆ àe ·éÙ·Ú¯ÈÎa Î·ıÂ-
ÛÙáÙ·, ‚) ì âÌÂÈÚ›· ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ Î·d ÙáÓ Ì·ÚÙ‡ÚˆÓ ÙÔÜ h∂Ï ™·Ï‚·ÓÙeÚ ÂrÓ·È ·-
ÚfiÌÔÈÂ˜, Á) ì Ù·˘ÙfiÙËÙ· ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ Î·d ÙÔÜ ÛÙ·˘ÚˆÌ¤ÓÔ˘ Ï·ÔÜ ÙÔÜ h∂Ï ™·Ï‚·-
ÓÙeÚ ‰È·ÌÔÚÊÒÓÂÙ·È àe ÙcÓ ›ÛÙË ¬ÙÈ ÂrÓ·È ‰ÔÜÏÔÈ ÙÔÜ °È·¯‚¤, ï ïÔÖÔ˜ Ê¤ÚÓÂÈ
Ùc ÛˆÙËÚ›·.

Theological Studies (ÙfiÌÔ˜ 70, ÙÂÜ¯Ô˜ 3, ™ÂÙ¤Ì‚ÚÈÔ˜ 2009)
™Ùe ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÊÈÏÔÍÂÓÔÜÓÙ·È ëÙa ôÚıÚ·. ™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ

“Wound Made Fountain: Towards a Theology of Redemption” ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜
Jerome A. Miller, ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ¬ÙÈ ì ·Ú·‰ÔÛÈ·Îc ‰˘ÙÈÎc ‰È‰·ÛÎ·Ï›· ÙÉ˜ âÎ‰ÈÎË-
ÙÈÎÉ˜ ÙÈÌˆÚ›·˜ Ôf ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖÙ·È Û˘Ó‹ıˆ˜ ó˜ âÍ‹ÁËÛË ÁÈa Ùc ÛÙ·‡ÚˆÛË ÙÔÜ
ÃÚÈÛÙÔÜ ‰bÓ ÌÄ˜ ‚ÔËıÄ Óa Î·Ù·ÓÔ‹ÛÔ˘ÌÂ á˜ ì ÛÙ·‡ÚˆÛË Î·Ï‡ÙÂÈ Ùa ÙÚ·‡Ì·-
Ù· Î·d Ùd˜ ÏËÁb˜ ÙáÓ à‰ÈÎÔ˘Ì¤ÓˆÓ. \∞ÓÙÈı¤Ùˆ˜, Ì›· ıÂÔÏÔÁ›· âÌ·ıËÙÈÎÉ˜ Ù·˘Ù›-
ÛÂˆ˜ Ìb ÙÔf˜ à‰ÈÎÔ˘Ì¤ÓÔ˘˜ ÌÄ˜ ï‰ËÁÂÖ Ûb Ì›· ıÂÔÏÔÁ›· ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ àÁ¿Ë˜ Ôf
àÂÏÂ˘ıÂÚÒÓÂÈ Ùe ı‡Ì· àÏÏa Î·d ÙeÓ ı‡ÙË àe Ùe à‰È¤ÍÔ‰Ô ÙÔÜ Î·ÎÔÜ.

™Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ ôÚıÚÔ, “Lonergan and Pannenberg’s Methodologies: A Critical
Examination”, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔÜ Cyril Orji, Û˘ÁÎÚ›ÓÂÈ Ùd˜ ÌÂıÔ‰ÔÏÔÁ›Â˜ ÙÔÜ ∫·-
Ó·‰ÔÜ ıÂÔÏfiÁÔ˘-ÊÈÏÔÛfiÊÔ˘ Bernard Lonergan Î·d ÙÔÜ °ÂÚÌ·ÓÔÜ Âé·ÁÁÂÏÈÎÔÜ
Û˘ÛÙËÌ·ÙÈÎÔÜ ıÂÔÏfiÁÔ˘ Wolfhart Pannenberg Î·d àÔ‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ g˜ ï ≤Ó·˜ Û˘-
ÌÏËÚÒÓÂÈ ÙeÓ ôÏÏÔÓ Î·d ¬ÙÈ Ì·˙d Ôî ÛÎ¤„ÂÈ˜ ÙÔ˘˜ àÔÙÂÏÔÜÓ ÌÈa Û¯Â‰eÓ Ï‹ÚË
âÍ‹ÁËÛË ÙÔÜ ∂é·ÁÁÂÏ›Ô˘ Î·d ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÔÜ Ì˘ÛÙËÚ›ˆÓ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜. 

∆e ÙÚ›ÙÔ ôÚıÚÔ, “On the Dynamic Relation Between Ecclesiology and
Congregational Studies” Ìb Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÙeÓ Royer Haight, S.J., ‰Â›¯ÓÂÈ g˜ à·-
Ú·›ÙËÙÔ ÛÙÔÈ¯ÂÖÔ ÁÈa Ùc ˙ˆÓÙ¿ÓÈ· Î·d ÙcÓ âÈÎ·ÈÚfiÙËÙ· ÙÉ˜ âÎÎÏËÛÈÔÏÔÁ›·˜ ÂrÓ·È ì
àÏÏËÏÂ›‰Ú·ÛË ıÂÔÏÔÁ›·˜ Î·d Ú·ÁÌ·ÙÈÎÉ˜ ˙ˆÉ˜ ¬ˆ˜ ‚ÈÒÓÂÙ·È ÛÙd˜ \∂ÎÎÏËÛ›Â˜
ó˜ ÎÔÈÓfiÙËÙÂ˜. ÃˆÚd˜ ÌÈa Ù¤ÙÔÈ· â·Êc Ìb Ùc Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ· ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÉ˜ âÎÎÏË-
ÛÈÔÏÔÁ›·˜ àÔ‚·›ÓÂÈ ÌÈa âÓÙÂÏá˜ ıÂˆÚËÙÈÎc âÈÛÙ‹ÌË Î·d Ì›· ô¯ÚËÛÙË âÍ¿ÛÎËÛË.
^∂ÔÌ¤Óˆ˜, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÈÌ¤ÓÂÈ ¬ÙÈ à·Ú·›ÙËÙÔ ÛÙÔÈ¯ÂÖÔ ÁÈa ÌÈ¿ «âÊ·ÚÌÔÛÌ¤-
ÓË» âÎÎÏËÛÈÔÏÔÁ›· ÂrÓ·È Ôî ÏÂÁfiÌÂÓÂ˜ “congregational studies”, ‰ËÏ·‰c Ôî
ÛÔ˘‰b˜ âd ÙáÓ ÎÔÈÓÔÙ‹ÙˆÓ.

™Ùe Ù¤Ù·ÚÙÔ ôÚıÚÔ, “Gregory the Great and the Sixth-Century Dispute Over
the Ecumenical Title”, ï ≠∂ÏÏËÓ·˜ àfiÊÔÈÙÔ˜ ÙÔÜ ∆ÈÌ›Ô˘ ™Ù·˘ÚÔÜ Î·d ÓÜÓ Î·ıË-
ÁËÙc˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÛÙe ºfiÚÓÙ¯·Ì ÛÙc ¡¤· ^ÀfiÚÎË George E. Demacopoulos âÈÎÂ-
ÓÙÚÒÓÂÙ·È ÛÙc ‰È·Ì¿¯Ë ÌÂÙ·Íf ÙÔÜ ¶¿· °ÚËÁÔÚ›Ô˘ ÙÔÜ ªÂÁ¿ÏÔ˘ Î·d ÙÔÜ ¶·-
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ÙÚÈ¿Ú¯Ë ∫ˆÓÛÙ·ÓÙÈÓÔ˘fiÏÂˆ˜ \πˆ¿ÓÓÔ˘ ¢ã (™Ùã ·å.) Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «√åÎÔ˘-
ÌÂÓÈÎe˜ ¶·ÙÚÈ¿Ú¯Ë˜». ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ åÛ¯˘Ú›˙ÂÙ·È ¬ÙÈ ì ‰ÈÂÎ‰›ÎËÛË ÙÔÜ Ù›ÙÏÔ˘
·éÙÔÜ Û˘Ó¤ÈÙÂ Î·d Ìb ôÏÏÂ˜ àÌÊÈÛ‚ËÙ‹ÛÂÈ˜ ÙÔÜ ¶·ÙÚÈ¿Ú¯Ô˘ öÓ·ÓÙÈ ÙÔÜ ¶¿·
Î·d ¬ÙÈ Ôî «ôÎ·ÌÙÂ˜» ·éÙb˜ àÍÈÒÛÂÈ˜ ÙÉ˜ \∞Ó·ÙÔÏÉ˜ àÓ¿ÁÎ·Û·Ó ÙeÓ ¶¿· Óa
àÓÙÈ·Ú·ı¤ÛÂÈ Ùd˜ ‰ÈÎ¤˜ ÙÔ˘ àÍÈÒÛÂÈ˜ ÁÈa ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎc âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc âÍÔ˘Û›·,
âÓá ÚdÓ Ùc ‰È¤ÓÂÍË ·éÙc Ùa Û˘ÁÁÚ¿ÌÌ·Ù· ÙÔÜ Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ˘ ¿· ‰bÓ ö‰ÂÈ¯Ó·Ó
ú¯ÓÔ˜ Ù¤ÙÔÈ·˜ ÚËÙÔÚÈÎÉ˜.

™Ùe ¤ÌÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ Hyun-Chul-Cho, S.J., “Interconnectedness and Intrinsic
Value as Ecological Principles: An Appropriation of Karl Rahner’s Evolutionary
Christology”, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ¬ÙÈ ì ÔåÎÔÏÔÁÈÎc ÎÚ›ÛË çÊÂ›ÏÂÙ·È ÛÙcÓ
àÓıÚˆÔÎÂÓÙÚÈÎc àÓÙ›ÏË„Ë Ôf ÂrÓ·È âÓ‰ËÌÈÎc ÛÙe ‰˘ÙÈÎe ÎfiÛÌÔ Î·d ÛÙc ‰˘ÙÈÎc
ıÂÔÏÔÁ›·. Ã·Ú·ÎÙËÚ›˙ÂÙ·È àe ·) ≤Ó·Ó ‰˘·ÏÈÛÌe Ôf ıÂˆÚÂÖ ÙeÓ ôÓıÚˆÔ ó˜ nÓ
àfiÏ˘Ù· ÍÂ¯ˆÚÈÛÙe àe ÙcÓ ñfiÏÔÈË ÎÙ›ÛË Î·d ‚) ÌÈa ¯ÚËÛÈÌÔıËÚÈÎc àÓÙ›ÏË„Ë
Ôf âÈÙÚ¤ÂÈ ÌÈaÓ ·éı·›ÚÂÙË Î·d àÓÂ‡ı˘ÓË ¯Ú‹ÛË ÙÉ˜ Ê‡ÛÂˆ˜ Úe˜ ùÊÂÏÔ˜ ÙáÓ
àÓıÚÒˆÓ. ^∏ ÌfiÓË ‰È¤ÍÔ‰Ô˜, ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜, ÂrÓ·È Óa ÙÔÓ›˙ÂÙ·È ï ôÚÚË-
ÎÙÔ˜ ‰ÂÛÌe˜ àÓıÚÒÔ˘-Ê‡ÛÂˆ˜ Î·d Óa Î·Ù·ÛÙÂÖ ì âÍÂÏÈÎÙÈÎc ÃÚÈÛÙÔÏÔÁ›· ÙÔÜ ÛË-
Ì·ÓÙÈÎÔÜ °ÂÚÌ·ÓÔÜ ƒˆÌ·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎÔÜ ıÂÔÏfiÁÔ˘ ∫¿ÚÏÔ˘ ƒ¿ÓÂÚ ó˜ ıÂÔÏÔÁÈÎc ‚¿-
ÛË ÁÈa Ùc ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›· Ù¤ÙÔÈˆÓ ÔåÎÔÏÔÁÈÎáÓ àÚ¯áÓ.

™Ùe ≤ÎÙÔ ôÚıÚÔ Ìb Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÙeÓ Daniel Groody, C.S.C. Î·d Ù›ÙÏÔ “Crossing
the Divide: Foundations of a Theology of Migration and Refugees”, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤-
·˜ ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ÙcÓ ñ¤Ú‚·ÛË ‰È·ÊfiÚˆÓ «Û˘ÓfiÚˆÓ» Ôf àÔÌÔÓÒÓÔ˘Ó ÙÔf˜ ÌÂÙ·Ó¿-
ÛÙÂ˜ ÛÙc Û‡Á¯ÚÔÓË àÌÂÚÈÎ·ÓÈÎc Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ·. ™˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤Ó·, ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ¬ÙÈ ÙcÓ
ñ¤Ú‚·ÛË ÙáÓ ‰È·ÎÚ›ÛÂˆÓ ·) ÚÔ‚Ï‹Ì·ÙÔ˜-ÚÔÛÒÔ˘, ‚) £ÂÔÜ-àÓıÚÒÔ˘, Á)
àÓıÚÒÔ˘-àÓıÚÒÔ˘ Î·d ‰) ñ·›ıÚÔ˘-µ·ÛÈÏÂ›Ô˘. ªb ·éÙe ÙeÓ ÙÚfiÔ ì Ú·ÁÌ·-
ÙÈÎfiÙËÙ· ÙÉ˜ ÌÂÙ·Ó·ÛÙÂ‡ÛÂˆ˜ ÌÔÚÂÖ Óa Á›ÓÂÈ ï ÙÚfiÔ˜ ÁÈa Óa ıÂÔÏÔÁÔÜÌÂ ÁÈa ÙcÓ
àÓıÚÒÈÓË ˙ˆc ó˜ öÎÊÚ·ÛË ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ àÔÛÙÔÏÉ˜ ÁÈa Ùc Û˘ÌÊÈÏ›ˆÛË ÙáÓ
¿ÓÙˆÓ Î·d ÙcÓ Î·Ù¿ÚÚÂ˘ÛË ÙáÓ Û˘ÓfiÚˆÓ.

∆e ≤‚‰ÔÌÔ ôÚıÚÔ Ìb Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÙeÓ Michael L. Cook, S.J. Î·d Ù›ÙÏÔ “The
African Experience of Jesus” àÓÈ¯ÓÂ‡ÂÈ ÙcÓ àÓÙ›ÏË„Ë Î·d ÙcÓ âÌÂÈÚ›· Ôf ö¯Ô˘Ó
Ôî \∞ÊÚÈÎ·ÓÔd ÁÈa ÙeÓ ÃÚÈÛÙe –Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤Ó· Ùe á˜ ∆eÓ ö¯Ô˘Ó ‚ÈÒÛÂÈ ÌÂÙa ÙcÓ
àÂÏÂ˘ı¤ÚˆÛË ÙáÓ Ó¤ˆÓ \∞ÊÚÈÎ·ÓÈÎáÓ ¯ˆÚáÓ. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÍÂÎÈÓÄ Ìb Ùe âÚÒ-
ÙËÌ· iÓ ï ÃÚÈÛÙe˜ ö¯ÂÈ Á›ÓÂÈ àe Í¤ÓÔ˜ ÓÙfiÈÔ˜ ÛÙcÓ \∞ÊÚÈÎ‹. ¶ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ¬ÙÈ Á›ÓÂ-
Ù·È ÓÙfiÈÔ˜ ÌfiÓÔ Ì¤Û̌ˆ ÌÈÄ˜ «·Û¯·ÏÈÓÉ˜ Ê·ÓÙ·Û›·˜», Ì›·˜ àÓ·‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›·˜ Î·d
ÌÂÙ·ÌÔÚÊÒÛÂˆ˜ ÙÉ˜ àÓıÚˆfiÙËÙ·˜, Ì¤Ûˇ̂ ëÓe˜ ·åÛıËÙÈÎÔÜ ëÔÚÙ·ÛÌÔÜ ˙ˆÉ˜ Î·d
Ì¤Ûˇ̂ ÙÉ˜ àÓ¿ÁÎË˜ ÁÈa Ì›· ÎÔÈÓˆÓÈÎa ñÂ‡ı˘ÓË \∂ÎÎÏËÛ›·.
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