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¶ÂÚÈÔ‰ÈÎa \∞Ó¿ÏÂÎÙ·

Zeitschrift für Theologie und Kirche (ÙfiÌÔ˜ 106, ÙÂÜ¯Ô˜ 3/ 2009)
™Ùe ÙÚ›ÙÔ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ öÙÔ˘˜ 2009 ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ Zeitschrift für Theologie und

Kirche ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÔÓÙ·È ¤ÓÙÂ ôÚıÚ·, Ùa ïÔÖ· Î·Ï‡ÙÔ˘Ó Ì›· ÂéÚÂÖ· ıÂÌ·ÙÈÎ‹.  ∆e
ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÂrÓ·È ÙÔÜ Reinhard Müller Î·d Ê¤ÚÂÈ ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «Jahwekrieg und
Heilsgeschichte». ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ·Ú·ÙËÚÂÖ ¬ÙÈ Ùa Î›ÓËÙÚ· ÁÈa ÙeÓ fiÏÂÌÔ ÙÔÜ
°È·¯‚¤, ÁÈa ÙeÓ ïÔÖÔ Á›ÓÂÙ·È ÏfiÁÔ˜ ÛÙcÓ ¶·Ï·È¿ ¢È·ı‹ÎË, ö¯Ô˘Ó Ùd˜ Ú›˙Â˜ ÙÔ˘˜ ÛÙc
ıÂÔÏÔÁ›· ÂÚd ÔÏ¤ÌÔ˘ ÙÉ˜ àÚ¯·›·˜ \∂ÁÁf˜ \∞Ó·ÙÔÏÉ˜, Û‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙcÓ ïÔ›· ï
‚·ÛÈÏÈa˜ ÍÂÎÈÓÄ ≤Ó·Ó fiÏÂÌÔ Ìb ÛÎÔe Óa ñÂÚ·ÛÈÛÙÂÖ ÙeÓ ÎfiÛÌÔ âÓ¿ÓÙÈ· ÛÙd˜
‰˘Ó¿ÌÂÈ˜ ÙÔÜ ¯¿Ô˘˜. ™Ùa Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙeÓ fiÏÂÌÔ ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÉ˜ ¶.¢. (Ìb ¯·Ú·ÎÙËÚÈ-
ÛÙÈÎe ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· Ùe ò∂Í. 14) Ùc ı¤ÛË ÙÔÜ ‚·ÛÈÏÈÄ ÙcÓ Î·Ù·Ï·Ì‚¿ÓÂÈ ï \πÛÚ·cÏ ó˜
Ï·e˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ. ∫·Ùa Ùa ÂÚÛÈÎa ¯ÚfiÓÈ· ÛÙa ÎÂ›ÌÂÓ· ÔÏ¤ÌÔ˘, Ôf àÓ¿ÁÔÓÙ·È
ÛÙcÓ âÔ¯c ÙÉ˜ ‚·ÛÈÏÂ›·˜, âÓÛˆÌ·ÙÒÓÂÙ·È ì å‰¤· ÙÔÜ °È·¯‚b ó˜ ÔÏÂÌÈÛÙ‹. ∞éÙc
ì âÍ¤ÏÈÍË Û‡ÌÊˆÓ· Ìb Ùe Û˘ÁÁÚ·Ê¤· Ê·›ÓÂÙ·È Óa ÚÔ¸Ôı¤ÙÂÈ Ùd˜ Î·Ù·ÛÙÚÔÊb˜
ÙÔÜ 722 Î·d 586 .Ã. Î·d àÓÙÈÎ·ÙÔÙÚ›˙ÂÈ Ùc ÛÙÚ·ÙÈˆÙÈÎc à‰˘Ó·Ì›· ÙÉ˜ åÔ˘‰·˚ÎÉ˜
ÎÔÈÓfiÙËÙ·˜ âÎÂ›ÓË˜ ÙÉ˜ âÔ¯É˜.

∆e ôÚıÚÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Prolegomena zur Erforschung der Predigt im
Zeitalter der lutherischen Orthodoxie») ÂrÓ·È ÙÔÜ Johannes Walmann Î·d ÛÙËÚ›-
˙ÂÙ·È Ûb Ì›· ÂåÛ‹ÁËÛË Ôf öÎ·ÓÂ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÛÙe Ï·›ÛÈÔ Û˘ÓÂ‰Ú›Ô˘ Ìb Ùe ı¤-
Ì· «Sermon in the Age of Lutheran Orthodoxy». ^√ Walmann ÍÂÎÈÓÄ Ìb ÙcÓ ·-
Ú·Ù‹ÚËÛË ¬ÙÈ Ùe Î‹Ú˘ÁÌ· Û‹ÌÂÚ· àÔÙÂÏÂÖ àÓÙÈÎÂ›ÌÂÓÔ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÔÏÏáÓ ÎÏ¿‰ˆÓ
ÙÉ˜ âÈÛÙ‹ÌË˜. ^ø˜ ÏÔÁÔÙÂ¯ÓÈÎe Âr‰Ô˜ âÓÙ¿ÛÛÂÙ·È Ì¤Û· ÛÙc ÁÂÓÈÎfiÙÂÚË Î·ÙËÁÔÚ›·
ÙÉ˜ «ÏÔÁÔÙÂ¯Ó›·˜» Î·d ¯ÚËÛÈÌÂ‡ÂÈ ó˜ îÛÙÔÚÈÎc ËÁc ÙfiÛÔ ÁÈa ÙcÓ ÎÔÈÓˆÓÈÎc îÛÙÔ-
Ú›· ¬ÛÔ Î·d ÁÈa ÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÙáÓ å‰ÂáÓ. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ı¤ÙÂÈ Ùe âÚÒ-
ÙËÌ· ÔÈ¿ ÌÔÚÂÖ Óa ÂrÓ·È ì ÛËÌ·Û›· ÙÔÜ ÎËÚ‡ÁÌ·ÙÔ˜ ÁÈa ÙeÓ ıÂÔÏfiÁÔ. ò∂¯ÔÓÙ·˜
ó˜ ‚¿ÛË Ùc Ú‹ÛË ÙÔÜ Martin Luther ¬ÙÈ Ùe Î‹Ú˘ÁÌ· ÂrÓ·È ≤Ó· ÚÔÊÔÚÈÎe ÁÂÁÔÓe˜
ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔÓ›˙ÂÈ Ùc ‰È·ÊÔÚa ÌÂÙ·Íf ÙÔÜ ÚÔÊÔÚÈÎÔÜ ÎËÚ‡ÁÌ·ÙÔ˜ Î·d ÙÉ˜
ÁÚ·ÙÉ˜ ÌÔÚÊÉ˜ ÙÔ˘ Î·d âÈÛËÌ·›ÓÂÈ âÎÂÖÓ· Ùa ÛËÌÂÖ· Ôf ıa Ú¤ÂÈ Óa ÏËÊıÔÜÓ
ñfi„Ë ÛÙc ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÎËÚ‡ÁÌ·ÙÔ˜ Î·d ÙÔÜ ÚfiÏÔ˘ Ôf ·éÙe ‰È·‰Ú·Ì¿ÙÈÛÂ Î·d ‰È·-
‰Ú·Ì·Ù›˙ÂÈ Ì¤Û· ÛÙc ÏÂÁfiÌÂÓË «ÏÔ˘ıËÚ·ÓÈÎc çÚıÔ‰ÔÍ›·».

™Ùe ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ («Der Mensch – das besonnene Geschöpf. Zur Aktualität
einer anthropologischen Einsicht Johann Gottfried Herders») ï Christoph
Seibert âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ì›· ÎÂÓÙÚÈÎc àÓıÚˆÔÏÔÁÈÎc ı¤ÛË ÙÔÜ J. G. Herder ÚÔÛÂÁÁ›˙Ô-
ÓÙ¿˜ ÙËÓ àe ÙcÓ çÙÈÎc ÙÉ˜ Û˘ÛÙËÌ·ÙÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÓ·Ï‡ÂÈ ÙcÓ
å‰¤· ÙÔÜ Herder ¬ÙÈ ï ôÓıÚˆÔ˜ ÂrÓ·È ≤Ó· «‰ËÌÈÔ‡ÚÁËÌ· Ôf ‰È·ı¤ÙÂÈ ‰È¿ÎÚÈÛË»
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Î·d âÈÛËÌ·›ÓÂÈ ¬ÙÈ ·éÙc ì å‰¤· àÔÙ˘ÒÓÂÈ ÙcÓ ÚÔÛ¿ıÂÈ· ÙÔÜ Herder Óa àÓ·-
·Ú·ÛÙ‹ÛÂÈ ≤Ó·Ó å‰È·›ÙÂÚÔ ÙÚfiÔ ‚›ˆÛË˜ ÙÔÜ ·ÚfiÓÙÔ˜. ∞éÙc ì âÌÂÈÚ›· Ìb Ùc
ÛÂÈÚ¿ ÙË˜ Û˘Ó‰¤ÂÙ·È ôÌÂÛ· Ìb Ùc ÛËÌ·ÓÙÈÎc ÁÈa ÙeÓ ôÓıÚˆÔ å‰¤· ÙÔÜ ·éÙÔÚÔÛ-
‰ÈÔÚÈÛÌÔÜ ÙÔ˘.

^∏ Christiane Tietz ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Was heißt: Gott erhört Gebet?») àÓ·Úˆ-
ÙÈ¤Ù·È Ù› ÌÔÚÂÖ Óa ÛËÌ·›ÓÂÈ ¬ÙÈ ï £Âe˜ ÂåÛ·ÎÔ‡ÂÈ Ùd˜ ÚÔÛÂ˘¯b˜ ÙáÓ àÓıÚÒˆÓ.
\∞ÓÙÈÎÚÔ‡ÂÈ ÙcÓ âÈÎÚ·ÙÔÜÛ· å‰¤· ¬ÙÈ ì àÔÙÂÏÂÛÌ·ÙÈÎfiÙËÙ· ÙÉ˜ ÚÔÛÂ˘¯É˜ Û˘Ó-
‰¤ÂÙ·È ôÌÂÛ· Ìb ÙcÓ àÔ‰Ô¯c ÙÔÜ ıÂÏ‹Ì·ÙÔ˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ Î·d ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ï £Âe˜
âÈÙÚ¤ÂÈ ÛÙeÓ ë·˘Ùfi ÙÔ˘ Óa Î·ÌÊıÂÖ àe ÙeÓ fiÓÔ Î·d Ùc ıÏ›„Ë ÙáÓ àÓıÚÒˆÓ.
\∞fi‰ÂÈÍË ÁÈ\ ·éÙe ÂrÓ·È ¬ÙÈ âÓ ÃÚÈÛÙá̌ \πËÛÔÜ ï £Âe˜ à¿ÓÙËÛÂ Ûb ¬Ï· Ùa ÔéÛÈ·-
ÛÙÈÎa ·åÙ‹Ì·Ù· ÙáÓ àÓıÚÒˆÓ. £ÂˆÚÂÖ â›ÛË˜ ¬ÙÈ Ì›· ÚÔÛÂ˘¯c Ï·Ì‚¿ÓÂÈ à¿-
ÓÙËÛË Î¿ıÂ ÊÔÚa Ôf ï ÚÔÛÂ˘¯fiÌÂÓÔ˜ àÓ·ÁÓˆÚ›˙ÂÈ Ì¤Û· Ûb Ì›· Î·Ù¿ÛÙ·ÛË, ÁÈa
ÙcÓ ïÔ›· ÚÔÛÂ˘¯‹ıËÎÂ, Ùc ÊÚÔÓÙ›‰· ÙÔÜ £ÂÔÜ.

^√ Christian Grethlein ÛÙe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ («Abendmahl - mit
Kindern? Praktisch-theologische Überlegungen») âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙÉ˜ Û˘ÌÌÂ-
ÙÔ¯É˜ ÙáÓ ·È‰ÈáÓ ÛÙcÓ £. ∂˘¯·ÚÈÛÙ›· Î·d ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ‰ÈÎ·›ˆÌ· Û˘ÌÌÂÙÔ¯É˜
Ûb ·éÙc ö¯Ô˘Ó ¬ÏÔÈ ¬ÛÔÈ ‚·Ù›ÛıËÎ·Ó. ∆ÂÎÌËÚÈÒÓÂÈ Ùc ı¤ÛË ÙÔ˘ Ìb âÈ¯ÂÈÚ‹Ì·Ù·
àe Ùc ‚È‚ÏÈÎc ıÂÔÏÔÁ›·, ÙcÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc îÛÙÔÚ›· Î·d ÙcÓ ·È‰·ÁˆÁÈÎc âÈÛÙ‹ÌË.

Neue Zeitschrift für Systematische Theologie und Religionsphilosphie (Ùfi-
ÌÔ˜ 51, ÙÂÜ¯Ô˜ 3/ 2009)

∆e ÏÂÁfiÌÂÓÔ «çÓÙÔÏÔÁÈÎe âÈ¯Â›ÚËÌ·» ÁÈa ÙcÓ ≈·ÚÍË ÙÔÜ £ÂÔÜ ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì·
ÙÔÜ ÚÒÙÔ˘ ôÚıÚÔ˘ ÙÔÜ ÙÚ›ÙÔ˘ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ Neue Zeitschrit für
Systematische Theologie und Religionsphilosphie ÁÈa Ùe öÙÔ˜ 2009 («Thought
experimenting with God. Revisiting the Ontological Argument»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜
ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘, Yiftach J.H. Fehige, ÛËÌÂÈÒÓÂÈ ¬ÙÈ Ùe Èe âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ÛÙÔÈ¯ÂÖÔ ÛÙc
Û˘ÏÏÔÁÈÛÙÈÎc ÙÔÜ çÓÙÔÏÔÁÈÎÔÜ âÈ¯ÂÈÚ‹Ì·ÙÔ˜ ÂrÓ·È ì ÌÂÙ¿ıÂÛË ÙÔÜ Î¤ÓÙÚÔ˘ ‚¿-
ÚÔ˘˜ ÙÉ˜ âÈ¯ÂÈÚËÌ·ÙÔÏÔÁ›·˜ àe Ùc ıÂˆÚËÙÈÎc àÓ¿Ï˘ÛË ÛÙcÓ âÌÂÈÚ›· ÙÉ˜ ≈·Ú-
ÍË˜. ∞éÙc ì ÌÂÙ¿ıÂÛË ıa ÌÔÚÔÜÛÂ Óa Î·Ù·ÓÔËıÂÖ Î·Ï‡ÙÂÚ· ó˜ ≤Ó· Â›Ú·Ì· ÛÎ¤-
„Ë˜ ÙÉ˜ àÔÎÂÎ·Ï˘ÌÌ¤ÓË˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ (ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ‰ËÏ·‰‹, Ôf ‚·Û›˙ÂÙ·È ÛÙcÓ
àÔÎ¿Ï˘„Ë – Ûb àÓÙÈ‰È·ÛÙÔÏc Úe˜ ÙcÓ ÊÈÏÔÛÔÊÈÎc j ÙcÓ Ê˘ÛÈÎc ıÂÔÏÔÁ›·).
ò∂ÙÛÈ ÌÔÚÂÖ Óa âÍËÁËıÂÖ ÁÈ·Ù› ï ò∞ÓÛÂÏÌÔ˜ ‰È·Ù˘ÒÓÂÈ Ùc ‰ÈÎ‹ ÙÔ˘ âÎ‰Ô¯c ÙÔÜ
çÓÙÔÏÔÁÈÎÔÜ âÈ¯ÂÈÚ‹Ì·ÙÔ˜ ÛÙc ÌÔÚÊc Ì›·˜ ÚÔÛÂ˘¯É˜, ì ïÔ›· óÛÙfiÛÔ Ìb Ùe Óa
ÚÔ¸Ôı¤ÙÂÈ ÙcÓ ≈·ÚÍË ÙÔÜ £ÂÔÜ Ê·›ÓÂÙ·È Óa öÚ¯ÂÙ·È Ûb àÓÙ›ıÂÛË Úe˜ ïÔÈ·-
‰‹ÔÙÂ ‰È·‰ÈÎ·Û›· àfi‰ÂÈÍË˜ ÙÉ˜ ≈·ÚÍË˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ.

∆e ôÚıÚÔ ÙÔÜ Wolfgang Achtner («Time, Eternity and Trinity»), Ôf àÎÔÏÔ˘-
ıÂÖ, ¯ˆÚ›˙ÂÙ·È Ûb ÙÚ›· Ì¤ÚË. ™Ùe ÚáÙÔ Ì¤ÚÔ˜ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘˙ËÙÄ Ùc Û¯¤ÛË Û˘Ó-
Â›‰ËÛË˜ Î·d ¯ÚfiÓÔ˘, ¬ˆ˜ ·éÙc àÓ·Ï‡ıËÎÂ àe Ùc ÊÈÏÔÛÔÊ›· Î·d Ùc ıÂÔÏÔÁ›·
(àe ÙeÓ ¶Ï¿ÙˆÓ·, ¶ÏˆÙÖÓÔ Î·d î. ∞éÁÔ˘ÛÙÖÓÔ). ™Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ Ùe ı¤Ì· ÂrÓ·È
ì Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÔÜ ¯ÚfiÓÔ˘ ó˜ ·åˆÓÈfiÙËÙ·˜ àe Ùc Ì˘ÛÙÈÎc âÌÂÈÚ›·. ∆e âÚÒÙËÌ·,
Ôf Ù›ıÂÙ·È, ÂrÓ·È âaÓ ·éÙc ì ·åˆÓÈfiÙËÙ· ÌÔÚÂÖ Óa Û˘Ó‰ÂıÂÖ Ìb ÙcÓ ·åˆÓÈfiÙËÙ·
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ÙÔÜ £ÂÔÜ j âaÓ ÂrÓ·È êÏa Ì›· ñÔÎÂÈÌÂÓÈÎc âÌÂÈÚ›·. °Èa Óa à·ÓÙ‹ÛÂÈ Ùe âÚÒ-
ÙËÌ· ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ëÚÌËÓÂ‡ÂÈ ·éÙcÓ ÙcÓ âÌÂÈÚ›· Ìb Ùc ‚Ô‹ıÂÈ· ÙÉ˜ Û‡Á¯ÚÔÓË˜
ÓÂ˘ÚÔÏÔÁÈÎÉ˜ âÈÛÙ‹ÌË˜ Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ·éÙc ÂrÓ·È àÔÙ¤ÏÂÛÌ· ÙáÓ ‰È·‰ÈÎ·-
ÛÈáÓ çÚÁ¿ÓˆÛË˜ ÙÔÜ ‰È·ÏÔÁÈÛÌÔÜ. ™Ùe ÙÚ›ÙÔ Ì¤ÚÔ˜ ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ùc ‰È¿ÎÚÈÛË ÌÂÙ·Íf
ÙÉ˜ àÓÙ›ÏË„Ë˜ ÙÉ˜ ·åˆÓÈfiÙËÙ·˜ ÛÙc Ì˘ÛÙÈÎc Î·Ù¿ÛÙ·ÛË ÙÔÜ ÓÔÜ (ÙcÓ ïÔ›· ¯·Ú·-
ÎÙËÚ›˙ÂÈ ó˜ «à¯ÚÔÓ›·») Î·d ÙÉ˜ ·åˆÓÈfiÙËÙ·˜ ó˜ å‰ÈfiÙËÙ·˜ ÙÔÜ ÙÚÈ·‰ÈÎÔÜ £ÂÔÜ.

^√ Tobias Henschen, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Heideggers Korrektion des göttlichen
Worts»), Û˘˙ËÙÄ Ùc ı¤ÛË, Ôf ‰È·Ù‡ˆÛÂ ï Heidegger Ûb Ì›· ‰È¿ÏÂÍ‹ ÙÔ˘ Ùe 1927,
¬ÙÈ ì ÊÈÏÔÛÔÊ›· «‰ÈÔÚıÒÓÂÈ» ‚·ÛÈÎb˜ ıÂÔÏÔÁÈÎb˜ å‰¤Â˜ ÂÚÈÔÚ›˙ÔÓÙ¿˜ ÙÂ˜ ÛÙe Î·-
ı·Úa ÏÔÁÈÎe ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓfi ÙÔ˘˜ Î·d ÛËÌÂÈÒÓÔÓÙ·˜ Ùd˜ çÓÙÔÏÔÁÈÎb˜ ‰È·ÛÙ¿ÛÂÈ˜
·éÙÔÜ ÙÔÜ ÂÚÈÂ¯ÔÌ¤ÓÔ˘. Ã·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎe ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÂrÓ·È ì ‰ÈfiÚıˆÛË Ôf
ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ï Heidegger ÙáÓ ı¤ÛÂˆÓ ÙÔÜ \∞ÎÈÓ¿ÙË ÁÈa Ùe ıÂÖÔ ÏfiÁÔ Î·d ì ïÔ›· àÔ-
Î·Ï‡ÙÂÈ ¬ÙÈ ì Û˘ÓËıÈÛÌ¤ÓË Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÉ˜ å‰¤·˜ ÙÉ˜ ·éıÂÓÙÈÎfiÙËÙ·˜, ì ïÔ›· Î·-
Ù¤¯ÂÈ ÎÂÓÙÚÈÎc ı¤ÛË ÛÙe öÚÁÔ ÙÔ˘ Sein und Zeit, ÂrÓ·È âÛÊ·ÏÌ¤ÓË. ^∏ ·éıÂÓÙÈÎfiÙË-
Ù· ‰bÓ ÂrÓ·È Ì›· ÛÙ¿ÛË, ÙcÓ ïÔ›· âÎ‰ËÏÒÓÂÈ Î¿ÔÈÔ˜ Ôf ÁÓˆÚ›˙ÂÈ ÙcÓ ñ·ÚÍÈ·Îc
‰ÔÌc ÙÔÜ ùÓÙÔ˜, àÏÏa ì ñ·ÚÍÈ·Îc ÛÙ¿ÛË ÙÔÜ ùÓÙÔ˜ Ôf ö¯ÂÈ Ùd˜ ñ·ÚÍÈ·Îb˜ ‰˘-
Ó·ÙfiÙËÙÂ˜ Óa âÈÓÔ‹ÛÂÈ Ó¤· ÓÔ‹Ì·Ù· ÂåÛ¿ÁÔÓÙ·˜ Ó¤Ô˘˜ ÙÚfiÔ˘˜ àÍÈÔÔ›ËÛË˜ ÙÉ˜
ÁÏÒÛÛ·˜ j ôÏÏˆÓ âÚÁ·ÏÂ›ˆÓ.

∆e ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ ÂrÓ·È ÙÔÜ Eilert Herms Î·d Ê¤ÚÂÈ ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «“Neupro-
testantismus”. Stärken, Unklarheiten und Schwächen einer Figur geschichtlicher
Selbstorientierung des evangelischen Christentums im 20. Jahrhundert». ™b ·éÙe
ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘˙ËÙÄ Ùa åÛ¯˘Úa ÛËÌÂÖ· àÏÏa Î·d Ùd˜ à‰˘Ó·Ì›Â˜ ÙÉ˜ å‰¤·˜ ÙÔÜ
«ÓÂÔ-ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÛÌÔÜ», ¬ˆ˜ ÙcÓ àÓ¿Ù˘ÍÂ ï Troeltsch. ™Ùa ÏÂÔÓÂÎÙ‹Ì·Ù·
·éÙÉ˜ ÙÉ˜ ı¤ÛË˜ ÂrÓ·È ì öÌÊ·ÛË ì ïÔ›· Ù›ıÂÙ·È ÛÙc Û·ÊÉ ‰È¿ÛÙ·ÛË ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜
ÎÔÈÓˆÓÈÎÉ˜ Û˘Ó¿ÊÂÈ·˜ ÙÔÜ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎÔÜ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ ÛÙe Ù¤ÏÔ˜ ÙÔÜ 19Ô˘ ·å.
Î·d Ùd˜ àÚ¯b˜ ÙÔÜ 20ÔÜ ·å. Î·d ÙÉ˜ ÎÔÈÓˆÓÈÎÉ˜ Û˘Ó¿ÊÂÈ·˜ ÙáÓ à·Ú¯áÓ ÙÔ˘ Î·d ÙÉ˜
ÚÒÙË˜ Ê¿ÛË˜ ÙÉ˜ ≈·ÚÍ‹˜ ÙÔ˘ Î·Ùa Ùe 16Ô Î·d 17Ô ·å. ™Ùd˜ à‰˘Ó·Ì›Â˜ ÙÉ˜ ı¤ÛË˜
ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÚÔÛÌÂÙÚÄ ÙcÓ àÔ˘Û›· ïÔÈ·Û‰‹ÔÙÂ àÓ·˙‹ÙËÛË˜ ÙáÓ ·Ú·Áfi-
ÓÙˆÓ Ôf ï‰‹ÁËÛ·Ó Ûb ·éÙcÓ Ùc Ú‹ÍË. \∂ÎÙÈÌÄ ¬ÙÈ ·éÙe çÊÂ›ÏÂÙ·È ÛÙd˜ âÁÁÂÓÂÖ˜
à‰˘Ó·Ì›Â˜ ÙÉ˜ ı¤ÛË˜ ÙÔÜ Troeltsch, Ùd˜ ïÔÖÂ˜ âÓÙÔ›˙ÂÈ ÛÙe â›Â‰Ô ÙÉ˜ îÛÙÔÚÈÎÉ˜
ÁÓÒÛË˜ Î·d Î¿ÔÈˆÓ Î˘Ú›·Ú¯ˆÓ Î·ÙËÁÔÚÈáÓ ÛÙcÓ îÛÙÔÚÈÔÁÚ·Ê›·. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜
ıÂˆÚÂÖ â›ÛË˜ ¬ÙÈ ì ı¤ÛË ÙÔÜ Troeltsch g˜ Û˘ÓÂ¯›˙ÂÈ Ùc ıÂˆÚ›· ÙÔÜ Schleier-
macher ÁÈa ÙeÓ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌfi, ‰bÓ ÌÔÚÂÖ Óa åÛ¯‡ÛÂÈ Î·d ¬ÙÈ âÍ·ÈÙ›·˜ ÙÉ˜ àÔ˘-
Û›·˜ ÙáÓ âÈÛÙËÌÔÏÔÁÈÎáÓ Î·d çÓÙÔÏÔÁÈÎáÓ ‚¿ÛÂˆÓ ì ı¤ÛË ÙÔÜ Troeltsch ÂrÓ·È
Û·Êá˜ Î·ÙÒÙÂÚË âÎÂ›ÓË˜ ÙÔÜ Schleiermacher. ò∂¯ÔÓÙ·˜ ·éÙb˜ Ùd˜ ‚¿ÛÂÈ˜ Î·Ù¤ÛÙË
‰˘Ó·Ùe ÛÙeÓ Schleiermacher Óa ëÚÌËÓÂ‡ÛÂÈ Ùa Ê·ÈÓfiÌÂÓ· ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜ ÙÔÜ ÃÚÈ-
ÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ Î·d Ùd˜ àÛ˘Ó¤¯ÂÈ¤˜ ÙÔ˘ ÛÙeÓ ïÚ›˙ÔÓÙ· ÙÉ˜ ÔéÛ›·˜ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ
Î·d ÙÉ˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ¿˜ ÙÔ˘ Ì¤Û· ÛÙcÓ îÛÙÔÚ›·. \∂Óá ï Schleiermacher Î·Ù·ÓÔÂÖ ÙeÓ
¶ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÛÌe ó˜ ≤Ó· âÓÂÚÁe ·Ú¿ÁÔÓÙ· Ì¤Û· Ûb Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÂ˜ îÛÙÔÚÈÎb˜ Û˘Ó-
ıÉÎÂ˜ –ï ïÔÖÔ˜ ÌÔÚÂÖ Óa ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ‹ÛÂÈ ‰ËÌÈÔ˘ÚÁÈÎa Î·d ÎÚÈÙÈÎa Ûb Û¯¤ÛË Úe˜
ÙÔf˜ âÍˆÙÂÚÈÎÔf˜ ·Ú¿ÁÔÓÙÂ˜ –, ï Troeltsch àÓÙÈÏ·Ì‚¿ÓÂÙ·È ÙeÓ ¶ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÛÌe
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ó˜ ≤Ó· ÚÔ˚eÓ âÍˆÙÂÚÈÎáÓ ·Ú·ÁfiÓÙˆÓ. ^∏ ı¤ÛË ÙÔ˘ ÂrÓ·È öÎÊÚ·ÛË ÙÉ˜ ·éÙÔÂÎÎÔ-
ÛÌ›ÎÂ˘ÛË˜ Ôf âÎ‰ËÏÒÓÂÙ·È ÛÙÔf˜ ÎfiÏÔ˘˜ ÙÔÜ ¶ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÛÌÔÜ.

∆e ÌÂÙ·ÌÔÓÙ¤ÚÓÔ ıÂÔÏÔÁÈÎe Î›ÓËÌ· ÙÉ˜ ƒÈ˙ÔÛ·ÛÙÈÎÉ˜ \√ÚıÔ‰ÔÍ›·˜ (Radical
Orthodoxy) Î·d Ôî Û˘ÁÁ¤ÓÂÈÂ˜ àÏÏa Î·d Ôî ‰È·ÊÔÚ¤˜ ÙÔ˘ Ìb Ùe ÌÂÙ·‰ÔÌÈÛÌe ÂrÓ·È
Ùe ı¤Ì· ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ ÙÔÜ Lars Albinus Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Radical Orthodoxy and
Post-Structuralism: An Unholy Alliance»). \∂Óá Î·d Ôî ‰‡Ô ¯·Ú·ÎÙËÚ›˙ÔÓÙ·È àe
ÙcÓ ÎÚÈÙÈÎc ÙÉ˜ ÏÔÁÔÎÚ·ÙÈÎÉ˜ âÎÎÔÛÌ›ÎÂ˘ÛË˜ Î·d âÎÊÚ¿˙Ô˘Ó ÙcÓ âÎÙ›ÌËÛ‹ ÙÔ˘˜ ÁÈa
ÙeÓ ·åÛıËÙÈÛÌfi, Ôî âÎÚfiÛˆÔÈ ÙÉ˜ Radical Orthodoxy àÛÎÒÓÙ·˜ ÎÚÈÙÈÎc ÛÙd˜ ı¤-
ÛÂÈ˜ ÙÔÜ ÌÂÙ·‰ÔÌÈÛÌÔÜ ‰¤¯ÔÓÙ·È Ì›· âÓ‡·ÚÍË, ì ïÔ›· Û˘Ó‰¤ÂÙ·È ôÌÂÛ· Ìb Ùc
‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›·, ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Óa àÔÊ‡ÁÔ˘Ó ÙeÓ ÛÎfiÂÏÔ ÙÔÜ ÌË‰ÂÓÈÛÌÔÜ. ªÔÏÔÓfiÙÈ
¬Ìˆ˜ ì Radical Orthodoxy ó˜ ÛÙfi¯Ô ÙË˜ ö¯ÂÈ Óa ÔÏÂÌ‹ÛÂÈ Ùe ÌÂÙ·ÌÔÓÙÂÚÓÈÛÌfi,
Ê¤ÚÂÈ Ì¤Û· ÙË˜ ÛÙÔÈ¯ÂÖ· ÙÔ˘, ÎÈÓ‰˘ÓÂ‡ÔÓÙ·˜ öÙÛÈ Óa ‚ÚÂıÂÖ ÛÙe ¯áÚÔ ÙÔÜ Û¯ÂÙÈÎÈ-
ÛÌÔÜ, ÙeÓ ïÔÖÔ ÚÔÛ·ıÂÖ Óa àÔÊ‡ÁÂÈ.

Kerygma und Dogma (ÙfiÌÔ˜ 55, ÙÂ‡¯Ô˜ 4/ 2009)
∆e ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ Ù¤Ù·ÚÙÔ˘ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ Kerygma und Dogma

ÂrÓ·È ÙÔÜ Martin Karrer Î·d Ê¤ÚÂÈ ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «Septuaginta Deutsch – eine theo-
logische Herausforderung». √î ÚfiÛÊ·ÙÂ˜ ÌÂÙ·ÊÚ¿ÛÂÈ˜ ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ ÙáÓ ^∂‚‰Ô-
Ì‹ÎÔÓÙ· (√ã) ÛÙa ÁÂÚÌ·ÓÈÎ¿, àÁÁÏÈÎa Î·d Á·ÏÏÈÎa ‚Â‚·ÈÒÓÔ˘Ó Ùe ·éÍ·ÓfiÌÂÓÔ
âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ÙÉ˜ ‰˘ÙÈÎÉ˜ ‚È‚ÏÈÎÉ˜ âÈÛÙ‹ÌË˜ ÁÈa Ùe ëÏÏËÓÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÉ˜ ¶·Ï·ÈÄ˜
¢È·ı‹ÎË˜. ^∏ ÌÂÏ¤ÙË ·éÙÔÜ ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ ı¤ÙÂÈ ïÚÈÛÌ¤Ó· âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓÙ· ˙ËÙ‹Ì·Ù·
ÁÈa Ùc ‚È‚ÏÈÎc Î·d Û˘ÛÙËÌ·ÙÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· (Î˘Ú›ˆ˜ ÙcÓ Âé·ÁÁÂÏÈÎ‹): ·) Ùe ÂsÚÔ˜ ÙÔÜ
Î·ÓfiÓ· ÙáÓ √ã ÂrÓ·È ÌÂÁ·Ï‡ÙÂÚÔ àe âÎÂÖÓÔ ÙÔÜ Î·ÓfiÓ· ÙÉ˜ ë‚Ú·˚ÎÉ˜ ¶.¢. ™ÙeÓ
ëÏÏËÓÈÎe Û˘ÌÂÚÈÏ·Ì‚¿ÓÂÙ·È Î·d ñÏÈÎe Ôf ÎÈÓÂÖÙ·È ¤Ú· àe ÙcÓ ïÌ¿‰· ÙáÓ ÏÂ-
ÁÔÌ¤ÓˆÓ àÔÎÚ‡ÊˆÓ j „Â˘‰ÂÈÁÚ¿ÊˆÓ (æ·ÏÌÔd ™ÔÏÔÌáÓÙÔ˜, \ø‰¤˜). ^∂ÔÌ¤-
Óˆ˜ ÁÂÓÓÄÙ·È Ùe âÚÒÙËÌ·, âaÓ Ùa ¬ÚÈ· ÙÔÜ Î·ÓfiÓ· ıa Ú¤ÂÈ Óa ‰ÈÂ˘Ú˘ÓıÔÜÓ. ‚)
∆e ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙáÓ √ã ‰È·Ê¤ÚÂÈ Ûb ÔÏÏb˜ ÂÚÈÙÒÛÂÈ˜ àe âÎÂÖÓÔ ÙÉ˜ ë‚Ú·˚ÎÉ˜ ¶.¢.
™b Î¿ÔÈÂ˜ ÂÚÈÙÒÛÂÈ˜ Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙáÓ √ã ÚÔ¸Ôı¤ÙÂÈ ≤Ó· ·Ï·ÈfiÙÂÚÔ ë‚Ú·˚Îe
ÎÂ›ÌÂÓÔ, Ùe ïÔÖÔ Û‹ÌÂÚ· ö¯ÂÈ ¯·ıÂÖ. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ‰È·Ù˘ÒÓÂÈ ÏÔÈeÓ Ùc ÛÎ¤„Ë
¬ÙÈ ì ‰˘ÙÈÎc ·Ï·ÈÔ‰È·ıËÎÈÎc âÈÛÙ‹ÌË ıa Ú¤ÂÈ Óa âÍÂÙ¿ÛÂÈ âaÓ Î·d ÔÜ ·éÙe
Ùe ëÏÏËÓÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ ıa Ú¤ÂÈ Óa ıÂˆÚËıÂÖ ¬ÙÈ ö¯ÂÈ Ùe ú‰ÈÔ ıÂÔÏÔÁÈÎe ‚¿ÚÔ˜ Ìb
âÎÂÖÓÔ ÙÔÜ Ì·ÛˆÚÈÙÈÎÔÜ. Á) √î ·Ú·ÏÏ·Áb˜ ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘, Ôî ‰ÈÔÚıÒÛÂÈ˜ Î·d Î¿-
ÔÈÂ˜ ÊÔÚb˜ ÚfiÛÊ·ÙÂ˜ ñÔı¤ÛÂÈ˜ âÌÏÔ˘Ù›˙Ô˘Ó Ùc ÛËÌ·Û›· ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘. ^√
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ·Ú·ÙËÚÂÖ ¬ÙÈ ıa Ú¤ÂÈ Óa Á›ÓÂÙ·È àÔ‰ÂÎÙc ì ‰˘Ó·ÙfiÙËÙ· Î¿ÔÈÂ˜
ÊÔÚb˜ Ùe îÂÚe ÎÂ›ÌÂÓÔ Óa ö¯ÂÈ ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÂ˜ àe Ì›· ÛËÌ·Û›Â˜.

\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ Û˘Ó¤ÓÙÂ˘ÍË˜ Ôf ö‰ˆÛÂ Ô Î·ıËÁËÙc˜ ÙÉ˜ ∫.¢.
ÛÙe ¶·Ó/ÌÈÔ ÙÔÜ ªÔÓ¿¯Ô˘ Ferdinand Hahn ÛÙe Û˘ÓÙ¿ÎÙË ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ, Î·ıË-
ÁËÙÉ ÙÉ˜ ™˘ÛÙËÌ·ÙÈÎÉ˜ £ÂÔÏÔÁ›·˜ ÛÙe ¶·Ó/ÌÈÔ ÙÔÜ ªÔÓ¿¯Ô˘ Gunther Wenz Û¯Â-
ÙÈÎa Ìb ÙcÓ ëÓfiÙËÙ· ÙÉ˜ ∫.¢. («Die Einheit des Neuen Testaments Zwölf Fragen
des Schriftleiters von “Kerygma und Dogma” an den Neutestamentler Ferdinand
Hahn»). ™ËÌÂÖÔ àÊfiÚÌËÛË˜ ÂrÓ·È Ùe ‰›ÙÔÌÔ àÍÈfiÏÔÁÔ öÚÁÔ ÙÔÜ Hahn «∆heologie
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des Neuen Testaments». ^√ Î·ı. Hahn à·ÓÙÄ Ûb 12 âÚˆÙ‹Ì·Ù· Ôf àÊÔÚÔÜÓ ÛÙc
Û¯¤ÛË ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÉ˜ ∫.¢. Î·d Û˘ÛÙËÌ·ÙÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜, ÛÙcÓ ≈·ÚÍË j ù¯È Ì›·˜
ÔÏ˘ÌÔÚÊ›·˜ «ıÂÔÏÔÁÈáÓ» ÙÉ˜ ∫.¢., ÛÙcÓ ëÚÌËÓÂ›· ÙÉ˜ ¶.¢. àe ÙeÓ àÚ¯¤ÁÔÓÔ
ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌfi, ÛÙc ıÂ›· àÔÎ¿Ï˘„Ë, ÛÙc ı¤ÛË ÙÉ˜ ÃÚÈÛÙÔÏÔÁ›·˜ ó˜ ‚·ÛÈÎÔÜ ôÍÔ-
Ó· ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÉ˜ ∫.¢., ÛÙc ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔÜ ÛÙ·˘ÚÔÜ, ÛÙe Úfi‚ÏËÌ· ÙÉ˜ ·ÚÔ˘-
Û›·˜ Î·d ÛÙc ‰È‰·ÛÎ·Ï›· ÂÚd ÙáÓ ÙÚÈáÓ ÚÔÛÒˆÓ ÙÉ˜ ^∞Á›·˜ ∆ÚÈ¿‰Ô˜.

∆e Úfi‚ÏËÌ· ÙÉ˜ ÂéÙ˘¯›·˜ ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ ÙÔÜ Michael Roth Ôf
àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Glück und Kreuz Überlegungen zu einer protestantischen “Theorie”
des gelingenden Lebens»). ∫·Ùa Ùa ÙÂÏÂ˘Ù·Ö· ¯ÚfiÓÈ· ‰È¿ÊÔÚÔÈ ÎÏ¿‰ÔÈ ÙáÓ
àÓıÚˆÈÛÙÈÎáÓ ÛÔ˘‰áÓ àÛ¯ÔÏÔÜÓÙ·È Ìb Ùe Úfi‚ÏËÌ· ÙÉ˜ àÓ·˙‹ÙËÛË˜ ÙÉ˜ ÂéÙ˘-
¯›·˜. \∞e ÙcÓ ôÏÏË, ì ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· Ê·›ÓÂÙ·È àÚfiı˘ÌË Óa Û˘ÌÌÂÙ¿-
Û¯ÂÈ Ûb Ù¤ÙÔÈÂ˜ àÓ·˙ËÙ‹ÛÂÈ˜, ‰ÈfiÙÈ ÁÈ\ ·éÙcÓ Ôî ¬ÚÔÈ «ÂéÙ˘¯›·» Î·› «ÛÙ·˘Úfi˜»
âÎÚÔÛˆÔÜÓ ‰‡Ô àÓÙ›ıÂÙÂ˜ ÌÂÙ·Í‡ ÙÔ˘˜ ·Ú·‰fiÛÂÈ˜: ÙÔÜ \∞ÚÈÛÙÔÙ¤ÏË Î·d ÙÔÜ
§Ô˘ı‹ÚÔ˘. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘˙ËÙÄ Ùd˜ àÓÙÈÚÚ‹ÛÂÈ˜ ÙÔÜ §Ô˘ı‹ÚÔ˘ ÛÙcÓ àÚÈÛÙÔÙÂ-
ÏÈÎc àÓÙ›ÏË„Ë ÙÉ˜ ÂéÙ˘¯›·˜ Î·d ı¤ÙÂÈ Ùe âÚÒÙËÌ· Ù› àÍ›· ÌÔÚÂÖ Óa ö¯ÂÈ ·éÙc ì
ÎÚÈÙÈÎc ÁÈa ≤Ó· ÚÔÙÂÛÙ¿ÓÙË ¯ÚÈÛÙÈ·Óe ÙÔÜ Û‹ÌÂÚ·.

^√ Christian Danz, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, Û˘˙ËÙÄ Ùc Û¯¤ÛË Ôf ñ¿Ú¯ÂÈ ÌÂÙ·Íf ÙáÓ ı¤-
ÛÂˆÓ ÂÚd ıÚËÛÎÂ›·˜ ÙÔÜ ª. Heidegger ÎÈ âÎÂ›ÓˆÓ ÙÔÜ E. Troeltsch Î·d ÙÔÜ P.
Tillich (»Religion der konkreten Existenz. Heideggers Religionsphilosophie im
Kontext von Ernst Troeltsch und Paul Tillich»). ™b Ì›· ‰È¿ÏÂÍ‹ ÙÔ˘ Ìb ÙeÓ Ù›ÙÏÔ
Einführung in die Phänomenologie der Religion, ÙcÓ ïÔ›· öÎ·ÓÂ ï Heidegger
ÛÙe Freiburg Î·Ùa Ùe ¯ÂÈÌÂÚÈÓe ëÍ¿ÌËÓÔ ÙÔÜ 1920/21, ·ÚÔ˘Û›·ÛÂ Ì›· âÓ‰È·Ê¤-
ÚÔ˘Û· âÎ‰Ô¯c ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ›·˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc ÊÈÏÔÛÔÊ›·
ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ›·˜ ÙÔÜ ÁÂÚÌ·ÓÔÜ ÊÈÏÔÛfiÊÔ˘ Ï·Ì‚¿ÓÔÓÙ·˜ ñfi„Ë Ùc ÛËÌÂÚÈÓc Û˘˙‹-
ÙËÛË ÁÈa ÙcÓ ñ¤Ú‚·ÛË ÙÔÜ îÛÙÔÚÈÎÈÛÌÔÜ. ^ÀÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ÙfiÛÔ ï Paul Tillich ¬ÛÔ
Î·d ï Martin Heidegger Û˘ÓÂ¯›˙Ô˘Ó Ùa âÚˆÙ‹Ì·Ù· Ôf öıÂÛÂ ï Troeltsch Î·d Î·-
Ù·ÓÔÔÜÓ ÙcÓ ëÎ¿ÛÙÔÙÂ Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓË Ú·ÁÌ¿ÙˆÛË ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ›·˜ ó˜ Ùc ÁÓÒÛË ÙÉ˜
îÛÙÔÚ›·˜. ^∏ àÓÙ›ÏË„Ë ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ›·˜ Ôf ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ï Heidegger âÈ‰ÈÒÎÂÈ ÛÙe Óa
Û˘Ì‚¿ÏÂÈ ÛÙcÓ ñ¤Ú‚·ÛË ÙÉ˜ ÎÚ›ÛË˜ ÙÔÜ îÛÙÔÚÈÎÈÛÌÔÜ.

∑eitschrift für die alttestamentliche Wissenschaft (ÙfiÌÔ˜ 121, ÙÂÜ¯Ô˜
4/2009)

™Ùe ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÔÓÙ·È ≤ÍÈ Î‡ÚÈÂ˜ ÌÂÏ¤ÙÂ˜, ÙÚÂÖ˜ Û˘-
ÓÙÔÌfiÙÂÚÂ˜ àÓ·ÎÔÈÓÒÛÂÈ˜ Î·d Ù¤ÏÔ˜ ÂÚÈÏ‹„ÂÈ˜ ‰È·ÙÚÈ‚áÓ, ÂÚÈÔ‰ÈÎáÓ Î·d ‚È-
‚Ï›ˆÓ. ^∏ ÚÒÙË Î‡ÚÈ· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÂrÓ·È ÙÔÜ R. Whitekettle ÎÈ ö¯ÂÈ ó˜ ı¤-
Ì· ÙË˜ ÙcÓ Ù·ÍÈÓfiÌËÛË ÙáÓ ˙ÒˆÓ Ûb Î·ı·Úa Î·d àÎ¿ı·ÚÙ· ÛÙe ‚È‚Ï›Ô ÙÔÜ §Â˘ÈÙÈ-
ÎÔÜ Î·d Ùc Û‡Ó‰ÂÛ‹ ÙË˜ Ìb Ùe ÔÏÈÙÈÛÌÈÎe Û‡ÛÙËÌ· ÙÉ˜ âÔ¯É˜ («One if by And:
Conjunctions, Taxonomic Development, and the Animals of Leviticus 11,26»).
™ÙcÓ àÚ¯c ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔ˘ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ·Ú·ÙËÚÂÖ Ùc Û¯¤ÛË Ôf ñ¿Ú¯ÂÈ ÌÂÙ·Íf
ëÓe˜ Û˘ÛÙ‹Ì·ÙÔ˜ ˙ˆÔÏÔÁÈÎÉ˜ Ù·ÍÈÓfiÌËÛË˜ ÎÈ ëÓe˜ ÔÏÈÙÈÛÌÈÎÔÜ Û˘ÛÙ‹Ì·ÙÔ˜.
∫·ıg˜ ÛÙÔÈ¯ÂÖ· ·éÙÔÜ ÙÔÜ Î·Ù·ÏfiÁÔ˘ àÏÏ¿˙Ô˘Ó Ì¤Û· ÛÙe ¯ÚfiÓÔ (.¯. Ìb ÙcÓ ÂåÛ·-
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ÁˆÁc Ó¤ˆÓ ˙ÒˆÓ Ûb Ì›· ÂÚÈÔ¯‹), Ùe Û‡ÛÙËÌ· Ù·ÍÈÓfiÌËÛË˜ ÚÔÛ·ÚÌfi˙ÂÙ·È ÁÈa Óa
Ï¿‚ÂÈ ñfi„Ë ÙÔ˘ Ùd˜ Ó¤Â˜ Û˘ÓıÉÎÂ˜. ∆e §Â˘ÈÙ. 11 ÂÚÈ¤¯ÂÈ Ùe âÎÙÂÓ¤ÛÙÂÚÔ Û‡ÛÙËÌ·
Ù·ÍÈÓfiÌËÛË˜ ÛÙa åÛÚ·ËÏÈÙÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ·. ≠∂Ó·˜ àe ÙÔf˜ Û¯ÂÙÈÎÔf˜ Ìb Ùa ÎÔ˘Ê¿ÚÈ·
˙ÒˆÓ ÓfiÌÔ˘˜ ÛÙe §Â˘ÈÙ. 11,26, àÓ·Ê¤ÚÂÙ·È ÛÙa ˙á· ÍËÚÄ˜ Ìb êÏb˜ ïÏ¤˜, ‰bÓ
ÂrÓ·È ÌËÚ˘Î·ÛÙÈÎa Î·d ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÔÜÓÙ·È ÁÈa Óa Û¤ÚÓÔ˘Ó ç¯‹Ì·Ù· (.¯. ùÓÔÈ,
ôÏÔÁ· Î·d ÌÔ˘Ï¿ÚÈ·). ¶ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa ÌÈa ïÌ¿‰· ˙ÒˆÓ Ùa ïÔÖ· âÓÙ¿¯ıËÎ·Ó ÛÙcÓ
ÎÔÈÓˆÓ›· Î·d Î·Ùa Û˘Ó¤ÂÈ· Î·d ÛÙe ˙ˆÔÏÔÁÈÎe Û‡ÛÙËÌ· ÙÔÜ \πÛÚ·cÏ Î·Ùa ÙcÓ
ÚÒÈÌË âÔ¯c ÙÉ˜ ÌÔÓ·Ú¯›·˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ‰È·Ù˘ÒÓÂÈ ÙcÓ ñfiıÂÛË ¬ÙÈ Ì›·
ÌÔÚÊc ÙáÓ Û¯ÂÙÈÎáÓ Ìb Ùa ÓÂÎÚa ˙á· ÓfiÌˆÓ qÙ·Ó õ‰Ë Ûb ¯Ú‹ÛË àe ÙcÓ ÚÒÈÌË
âÔ¯c ÙÉ˜ ÌÔÓ·Ú¯›·˜.

^√ W. A. Tooman ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· Û¯ÔÏÈ¿˙ÂÈ Ùe ¬Ú·Ì· ÙÔÜ \πÂ˙ÂÎÈcÏ ÛÙa \πÂ˙. 8-11
(«Ezekiel’s Radical Challenge to Inviolability»). °ÂÓÈÎa ·éÙe Ùe ¬Ú·Ì· Î·Ù·ÓÔ‹-
ıËÎÂ ó˜ ≤Ó· ¬Ú·Ì· ÙÉ˜ àÓ·¯ÒÚËÛË˜ ÙÔÜ °È·¯‚b àe Ùe ¡·e Î·d ÙÉ˜ Î·Ùa Û˘Ó¤ÂÈ·
Î·Ù·ÛÙÚÔÊÉ˜ ÙÉ˜ fiÏË˜ àe ÙÔf˜ µ·‚˘ÏˆÓ›Ô˘˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ óÛÙfiÛÔ ñÔÛÙË-
Ú›˙ÂÈ ¬ÙÈ ‰bÓ ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa ≤Ó· ¬Ú·Ì· ıÂ›·˜ âÁÎ·Ù¿ÏÂÈ„Ë˜ àÏÏa ıÂ›·˜ â›ÛÎÂ„Ë˜
Ìb ÛÎÔe ÙcÓ ÎÚ›ÛË ÙÔÜ \πÛÚ·‹Ï. ^√ Tooman âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùa Î›ÓËÙÚ· ÙÔÜ \πÂ˙ÂÎÈ‹Ï,
¬Ù·Ó ï ÚÔÊ‹ÙË˜ Î·Ù·ÚÚ›ÙÂÈ Î¿ıÂ ‚Â‚·ÈfiÙËÙ· ÁÈa Ùe àfiÚıËÙÔ ÙÉ˜ ^πÂÚÔ˘Û·Ï‹Ì,
Î·ıg˜ Î·d ÙcÓ ÚÔÛ¿ıÂÈ¿ ÙÔ˘ Óa âÈ‚Â‚·ÈÒÛÂÈ ÙcÓ Î˘ÚÈ·Ú¯›· ÙÔÜ °È·¯‚b Ï›ÁÔ
ÚdÓ àe ÙcÓ âıÓÈÎc Î·Ù·ÛÙÚÔÊc Î·d ÙcÓ ∞å¯Ì·ÏˆÛ›·.

^∏ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË, ÙÔÜ T. Bulkeley, ö¯ÂÈ ó˜ ı¤Ì· ÙË˜ Ùc ÁÏˆÛÛÈÎc Î·d ÓÔËÌ·-
ÙÈÎc ëÓfiÙËÙ· ÙÔÜ \∞Ìg˜ 7,1 - 8,3 («Amos 7, 1-8,3: Cohesion and Generic
Dissonance»). ™Ùe ôÚıÚÔ âÍÂÙ¿˙ÔÓÙ·È ·) Ùa ÛÙÔÈ¯ÂÖ· âÎÂÖÓ· ÙÉ˜ ÁÏÒÛÛ·˜ ÙÔÜ
\∞Ìg˜ 7,1-8,3 Ôf Û˘Ì‚¿ÏÏÔ˘Ó ÛÙc Û˘ÓÔ¯c ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Î·d ‚) ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf
·éÙa Û˘Û¯ÂÙ›˙ÔÓÙ·È Ìb Ùa ÚËÙÔÚÈÎa ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎa ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘, ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘
Óa ‰ÔıÂÖ ≤Ó· ëÓÈ·ÖÔ Ì‹Ó˘Ì·. ≠∂Ó· ÛËÌ·ÓÙÈÎe ÛÙÔÈ¯ÂÖÔ Û˘ÓÔ¯É˜ ÂrÓ·È ì â·Ó¿ÏË-
„Ë Ï¤ÍÂˆÓ, Ôf Û˘Ó‰¤ÂÈ ÙcÓ àÊ‹ÁËÛË ÛÙe 7,10-17 Ìb Ùa ÙÚ›· ïÚ¿Ì·Ù· Ôf ÚÔË-
ÁÔÜÓÙ·È Î·d Ìb Ùe ≤Ó· Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ. ªb ·éÙeÓ ÙeÓ ÙÚfiÔ Î·d ·Úa Ùd˜ ‰È·ÊÔÚb˜
ÛÙe ÊÈÏÔÏÔÁÈÎe Âr‰Ô˜ Î·d ÛÙcÓ çÙÈÎc ÁˆÓ›· –Ùe ÚáÙÔ ÚfiÛˆÔ ÛÙd˜ ÂÚÈÁÚ·Êb˜
ÙáÓ ïÚ·Ì¿ÙˆÓ Î·d Ùe ÙÚ›ÙÔ ÛÙcÓ àÊ‹ÁËÛË– Ùa Ì¤ÚË ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ ÂÚÈÎÔÉ˜, ÛÙc ÛË-
ÌÂÚÈÓ‹ ÙË˜ ÌÔÚÊ‹, ö¯Ô˘Ó Ì›· Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Í‡ ÙÔ˘˜. ≠√Ï· Ì·˙d àÓ·Ù‡ÛÛÔ˘Ó Ùc ı¤-
ÛË ¬ÙÈ ï \∞Ìg˜ qÙ·Ó ≤Ó·˜ àÏËıÈÓe˜ ÚÔÊ‹ÙË˜ ÎÈ ¬ÙÈ ·éÙe Ùe Ì‹Ó˘Ì· ÙÉ˜ Î·Ù·-
ÛÙÚÔÊÉ˜ ÙÔÜ ‚·ÛÈÏÂ›Ô˘ ÙÔÜ \πÛÚ·cÏ qÙ·Ó Ú·ÁÌ·ÙÈÎa ≤Ó·˜ ÏfiÁÔ˜ ∫˘Ú›Ô˘.

^√ Aron Pinker âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Psalm 116,15  Death of the Saints?»)
Ùe ë‚Ú·˚Îe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ æ·ÏÌ. 116,15 Î·d ‰È·Ù˘ÒÓÂÈ Ì›· ‰ÈÏc ñfiıÂÛË, ¬ÙÈ ÂúÙÂ
·) Ùe ˘ÎÓa ÁÚ·ÌÌ¤ÓÔ àÚ¯ÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ yqrb(ynyyhwhhmwthlxsydyw ‰b ¯ˆÚ›ÛıË-
ÎÂ ÛˆÛÙa ÂúÙÂ (‚) Ùe Ì·ÛˆÚÈÙÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÂrÓ·È ÌÈa ÌÂÙ·ÁÂÓ¤ÛÙÂÚË àÓ·‰È¿Ù·ÍË ëÓe˜
ÛˆÛÙa ‰È·ÈÚÂÌ¤ÓÔ˘ àÚ¯ÈÎÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ (thlh hmw yhwh b(yny yqr xsydyw or
xsydw thl hmw yhwh b(yny qry), ¬Ô˘ Ùe h ÙÔÜ àÚ¯ÈÎÔÜ thlh âÍ¤ÂÛÂ âÍ·È-
Ù›·˜ ÙÉ˜ ïÌÔÈfiÙËÙ·˜ Ôf ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙Ô˘Ó Ùa x/h ÛÙcÓ ÙÂÙÚ¿ÁˆÓË ÁÚ·Êc j âÍ·ÈÙ›·˜
ÙÔÜ ¬ÙÈ Ùe thl ıÂˆÚ‹ıËÎÂ Ì›· Û˘ÓÙfiÌÂ˘ÛË ÙÔÜ hlh.
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√î ¯·Ú·ÎÙÉÚÂ˜ Ôf âÌÊ·Ó›˙ÔÓÙ·È ÛÙe o∞ÛÌ· \∞ÛÌ¿ÙˆÓ Î·d Ùa ÎÂ›ÌÂÓ· Ôf
Û˘Ó‰¤ÔÓÙ·È Ìb ·éÙÔf˜ ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙáÓ Jean-Marie Auwers - Pieter
Van Petegem Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Les voix du Cantique des cantiques Qui dit quoi
dans le poème?»). ^∏ Û˘Û¯¤ÙÈÛË ÙáÓ âÈÌ¤ÚÔ˘˜ ëÓÔÙ‹ÙˆÓ Ìb ÙÔf˜ ‰È¿ÊÔÚÔ˘˜ ¯·-
Ú·ÎÙÉÚÂ˜ ÙÔÜ ‚È‚Ï›Ô˘ àÔÙÂÏÂÖ ≤Ó· àe Ùa ÁÔËÙÂ˘ÙÈÎfiÙÂÚ· Î·d ‰˘ÛÎÔÏfiÙÂÚ· ëÚÌË-
ÓÂ˘ÙÈÎa âÁ¯ÂÈÚ‹Ì·Ù·. ^∏ ·ÚÔÜÛ· ÌÂÏ¤ÙË ÌÔÚÂÖ Óa ‰È·ÈÚÂıÂÖ Ûb ÙÚ›· Ì¤ÚË. ™Ùe
ÚáÙÔ Ì¤ÚÔ˜ Ôî Û˘ÁÁÚ·ÊÂÖ˜ Ú·ÁÌ·ÙÂ‡ÔÓÙ·È âÎÂ›ÓÔ˘˜ ÙÔf˜ ÛÙ›¯Ô˘˜, Ôî ïÔÖÔÈ
Û·Êá˜ Û˘Û¯ÂÙ›˙ÔÓÙ·È ÂúÙÂ Ìb ÙcÓ ìÚˆ›‰· ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜ ÂúÙÂ Ìb ÙeÓ àÁ·ËÌ¤ÓÔ ÙË˜
ÂúÙÂ Ìb Î¿ÔÈÔ ôÏÏÔ ÚfiÛˆÔ. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ì›· Û˘˙‹ÙËÛË âÎÂ›ÓˆÓ ÙáÓ
ÂÚÈÎÔáÓ ÙÔÜ ‚È‚Ï›Ô˘ Ôf ‰b Û¯ÂÙ›˙ÔÓÙ·È Ìb Î¿ÔÈÔ Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ ¯·Ú·ÎÙ‹Ú·
ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜. ∆¤ÏÔ˜, Ùe ÙÚ›ÙÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ àÊÈÂÚÒÓÂÙ·È Ûb âÎÂÖÓ· Ùa ÎÂ›ÌÂÓ·
ÙÔÜ ‚È‚Ï›Ô˘, Ùa ïÔÖ· ‰bÓ ÂrÓ·È ‚¤‚·ÈÔ Ìb ÔÈfi ÚfiÛˆÔ ıa Ú¤ÂÈ Óa Û˘Û¯ÂÙÈ-
ÛıÔÜÓ. 

∆a ı¤Ì·Ù· ÙÉ˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜ Ì›·˜ ïÌ¿‰·˜ Î·d Ôî ÌË¯·ÓÈÛÌÔ›, Ì¤Û· àe ÙÔf˜
ïÔ›Ô˘˜ ·éÙc Î·Ù·ÛÎÂ˘¿˙ÂÙ·È, à·Û¯ÔÏÔÜÓ öÓÙÔÓ· ÙcÓ öÚÂ˘Ó· Î·Ùa Ùa ÙÂÏÂ˘Ù·Ö·
¯ÚfiÓÈ·. ^∏ ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Johannes Thon, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ, ö¯ÂÈ ó˜ ı¤Ì· ÙË˜ Ùc Û¯¤ÛË
ÁÏÒÛÛ·˜ Î·d Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜ ÛÙe Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÙÔÜ ¡ÂÂÌ. 13,23-27
(«Sprache und Identitätskonstuktion. Das literarische Interesse von Neh. 13,23-27
und die Funktion dieses Textes im wissenschaftlichen Diskurs»). ™‡ÌÊˆÓ· Ìb Ùe
Û˘ÁÁÚ·Ê¤· Ùe Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ ÎÂÈÌ¤ÓÔ Û˘Ì‚¿ÏÏÂÈ ÛÙcÓ à¿ÓÙËÛË ÙÔÜ âÚˆÙ‹Ì·ÙÔ˜
fiÙÂ ì ë‚Ú·˚Îc ö·„Â Óa ÂrÓ·È ì ÚÒÙË ÁÏáÛÛ· ÙáÓ \πÔ˘‰·›ˆÓ. √î ^∂‚Ú·ÖÔÈ ÁÚ·Ì-
Ì·ÙÈÎÔd ñÔÛÙ‹ÚÈÍ·Ó ¬ÙÈ ·éÙe Û˘Ó¤‚Ë ÌÂÙa ÙcÓ ∞å¯Ì·ÏˆÛ›·, ı¤ÏÔÓÙ·˜ Ìb ·éÙeÓ
ÙeÓ ÙÚfiÔ Óa ‰È·ÎÚ›ÓÔ˘Ó ÙcÓ ë‚Ú·˚Î‹, ó˜ ÛÙÔÈ¯ÂÖÔ Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜ ÙÔÜ åÛÚ·ËÏÈÙÈÎÔÜ
Ï·ÔÜ, àe Ùd˜ ÌÂÙ·ÁÂÓ¤ÛÙÂÚÂ˜ âÍÂÏ›ÍÂÈ˜ ÙÉ˜ ÁÏÒÛÛ·˜. ∆e ·Ú¿ÔÓÔ Ôf âÎÊÚ¿˙ÂÈ
ï ¡ÂÂÌ›·˜ ÛÙe âÓ ÏfiÁ̌ˆ ¯ˆÚ›Ô ÁÈa Ùc ÁÏˆÛÛÈÎc ¯·Ï·ÚfiÙËÙ· ÙÔÜ \πÔ‡‰· ÚÔ¸Ôı¤-
ÙÂÈ ÙcÓ ≈·ÚÍË Ì›·˜ ÏfiÁÈ·˜ ÁÏÒÛÛ·˜, ì ïÔ›· Âr¯Â àÓ·Ù˘¯ıÂÖ ÛÙe Golah Î·d ì
ïÔ›· ıÂˆÚÂÖÙ·È ÛÙÔÈ¯ÂÖÔ ÙÉ˜ åÛÚ·ËÏÈÙÈÎÉ˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜. ^∏ ‰ËÌÔÙÈÎc ÁÏáÛÛ· àe
ÙcÓ ôÏÏË àÔÙÂÏÂÖ ÎÔÈÓe ÎÙÉÌ· ÙfiÛÔ ÙáÓ \πÔ˘‰·›ˆÓ ¬ÛÔ Î·d ÙáÓ ÁÂÈÙfiÓˆÓ ÙÔ˘˜. 

£¤Ì· ÙÉ˜ ëfiÌÂÓË˜ Û‡ÓÙÔÌË˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ Tzvi Novick ÂrÓ·È ì ÛËÌ·Û›· ÙÔÜ
¬ÚÔ˘ h)myN ÛÙe ∫Ú. 11,20 («h)myN in Jud 11,20 and the Semantics of Assent»).
™‡ÌÊˆÓ· Ìb Ùe Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ì Ï¤ÍË ö¯ÂÈ Ùc ÛËÌ·Û›· ÙÉ˜ ¯ÔÚ‹ÁËÛË˜ ô‰ÂÈ·˜. ^ÀÔ-
ÛÙËÚ›˙ÂÈ â›ÛË˜ ¬ÙÈ Ì›· âÎÙ›ÌËÛË ÙÔÜ ÛËÌ·ÛÈÔÏÔÁÈÎÔÜ Â‰›Ô˘ ÙÔÜ Ú‹Ì·ÙÔ˜ ÌÔÚÂÖ
Óa Û˘Ì‚¿ÏÂÈ ÛÙcÓ â›Ï˘ÛË ÙÔÜ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎÔÜ ÚÔ‚Ï‹Ì·ÙÔ˜ Ôf Û˘Ó‰¤ÂÙ·È ôÌÂÛ·
Ìb ÙcÓ êÌ·ÚÙ›· ÙÔÜ ªˆ˘ÛÉ Î·d ÙÔÜ \∞·ÚgÓ ÁÈa ÙcÓ ïÔ›· Á›ÓÂÙ·È ÏfiÁÔ˜ ÛÙe ∫Ú.
20,12.

^√ Stefan Bojowald ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Bemerkung zum Determinativ “Laufende
Beine” nach dem ägyptischen Wort “Ir” “El”») âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc ÊÚ¿ÛË «fi‰È· Ôf
ÂÚ·ÙÔÜÓ» Ôf à·ÓÙÄ ÌÂÙa Ù¿ «Ir» Î·› «El». ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ
·éÙc ì ÊÚ¿ÛË ıa ÌÔÚÔÜÛÂ Óa Âr¯Â ·åÁ˘ÙÈ·Îc ÚÔ¤ÏÂ˘ÛË Î·d ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ‰‡Ô È-
ı·Ób˜ Ï‡ÛÂÈ˜.
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∆¤ÏÔ˜ ì àÓ·ÎÔ›ÓˆÛË ÙÔÜ Dierk Lange («Biblical patriarchs from a pre-
canonical source mentioned in the Diwan of Kanem-Bornu (Lake Chad region)»)
ö¯ÂÈ ó˜ ı¤Ì· ÙË˜ ÙÔf˜ Î·Ù·ÏfiÁÔ˘˜ ÙáÓ ‚È‚ÏÈÎáÓ ·ÙÚÈ·Ú¯áÓ Ôf Û˘ÌÂÚÈÏ·Ì‚¿-
ÓÔÓÙ·È ÛÙe Diwan ÙáÓ ‚·ÛÈÏ¤ˆÓ ÙÔÜ Kanem-Bornu. °ÂÓÈÎa âÎÙÈÌÄÙ·È ¬ÙÈ Ôî ÏË-
ÚÔÊÔÚ›Â˜ ÛÙÔf˜ ‚·ÛÈÏÈÎÔf˜ Î·Ù·ÏfiÁÔ˘˜ ÙÉ˜ ¢. \∞ÊÚÈÎÉ˜ Î·d ÛÙa ¯ÚÔÓÈÎa Ôf
àÊÔÚÔÜÓ ÛÙcÓ àÚ¯·›· \∂ÁÁf˜ \∞Ó·ÙÔÏ‹, ÚÔ¤Ú¯ÔÓÙ·È àe àÚ·‚ÈÎb˜ ËÁ¤˜. °Èa ÙcÓ
ÂÚ›ÙˆÛË óÛÙfiÛÔ ÙáÓ Î·Ù·ÏfiÁˆÓ ÙáÓ ‚È‚ÏÈÎáÓ ·ÙÚÈ·Ú¯áÓ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔ-
ÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ àÓ¿ÁÔÓÙ·È ÛÙÔf˜ \πÛÚ·ËÏ›ÙÂ˜ ÌÂÙ·Ó¿ÛÙÂ˜ Ôf âÁÎ·Ù¤ÏÂÈ„·Ó Ùc ™˘Ú›·-
¶·Ï·ÈÛÙ›ÓË Ì·˙d Ìb ôÏÏÂ˜ ïÌ¿‰Â˜ ÌÂÙa ÙcÓ ÙÒÛË ÙÉ˜ àÛÛ˘ÚÈ·ÎÉ˜ ·éÙÔÎÚ·ÙÔÚ›·˜
Î·Ùa Ùe Ù¤ÏÔ˜ ÙÔÜ 7Ô˘ ·å. .Ã. 

Biblische Notizen (ÙfiÌÔ˜ 143, 2009)
∆e ÂÚÈÔ‰ÈÎe Biblische Notizen î‰Ú‡ıËÎÂ àe ÙeÓ Manfred Görg Ùe 1976.

∂rÓ·È Ùe âÈÛÙËÌÔÓÈÎe ùÚÁ·ÓÔ ÙÔÜ ∆ÔÌ¤· µÈ‚ÏÈÎáÓ ™Ô˘‰áÓ Î·d \∂ÎÎÏËÛÈ·-
ÛÙÈÎÉ˜ ^πÛÙÔÚ›·˜ ÙÉ˜ ∫·ıÔÏÈÎÉ˜ £ÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ ™¯ÔÏÉ˜ ÙÔÜ ¶·ÓÂÈÛÙËÌ›Ô˘ ÙÔÜ
Salzburg (∞éÛÙÚ›·). ∫˘ÎÏÔÊÔÚÂÖ Ù¤ÛÛÂÚÈ˜ ÊÔÚb˜ Ùe ¯ÚfiÓÔ, Ôî ÌÂÏ¤ÙÂ˜ Ôf ‰ËÌÔ-
ÛÈÂ‡ÔÓÙ·È Ûb ·éÙe ÂrÓ·È ÛÙa ÁÂÚÌ·ÓÈÎ¿, àÁÁÏÈÎa Î·d Á·ÏÏÈÎa Î·d âÈÎÂÓÙÚÒÓÔÓÙ·È
¯ÚÔÓÈÎa ÛÙcÓ ÂÚ›Ô‰Ô ÙÔÜ ¢Â‡ÙÂÚÔ˘ ¡·ÔÜ. ™b ·éÙcÓ ÙcÓ ÂÚ›Ô‰Ô ì ¶·Ï·Èa ¢È·-
ı‹ÎË öÏ·‚Â ÙcÓ ÙÂÏÈÎ‹ ÙË˜ ÌÔÚÊ‹. \∂ÈÏ¤ÔÓ, ì ÂÚ›Ô‰Ô˜ ·éÙc àÔÙÂÏÂÖ Ùc Á¤Ê˘Ú·
ÌÂÙ·Íf àÚ¯·›Ô˘ \πÔ˘‰·˚ÛÌÔÜ, ∫·ÈÓÉ˜ ¢È·ı‹ÎË˜ Î·d \∞Ú¯¤ÁÔÓÔ˘ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ.
^∏ ıÂÌ·ÙÈÎc ÙáÓ ‰ËÌÔÛÈÂ˘fiÌÂÓˆÓ ÌÂÏÂÙáÓ ÎÈÓÂÖÙ·È ÛÙe ¯áÚÔ ÙÉ˜ ‚È‚ÏÈÎÉ˜ ëÚÌË-
ÓÂ˘ÙÈÎÉ˜, ÙÉ˜ âÍ‹ÁËÛË˜ âÈÌ¤ÚÔ˘˜ ‚È‚ÏÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ, ÙÉ˜ âÍˆ‚È‚ÏÈÎÉ˜ ÁÚ·ÌÌ·ÙÂ›-
·˜ ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ ÂÚÈfi‰Ô˘ Î·d ÙÉ˜ àÚ¯·ÈÔÏÔÁ›·˜.

™Ùe ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÔÓÙ·È çÎÙg ÌÂÏ¤ÙÂ˜. ^√ ÙfiÌÔ˜ Û˘-
ÌÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb ‚È‚ÏÈÔÎÚÈÛ›Â˜. ™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ï E.O. Nwaoru Ú·ÁÌ·ÙÂ‡ÂÙ·È
ÙcÓ ·ÚÔ˘Û›· ÙÔÜ ÌÔÙ›‚Ô˘ ÙÉ˜ öÓ‰˘ÛË˜ Î·d à¤Î‰˘ÛË˜ âÓ‰˘Ì¿ÙˆÓ ÛÙeÓ àÊËÁËÌ·-
ÙÈÎe Î‡ÎÏÔ ÙÔÜ \πˆÛcÊ ÛÙe ‚È‚Ï›Ô ÙÉ˜ °¤ÓÂÛË˜ («Change of Garment: a Symbolic
Rite of Passage in Joseph Narrative (Gen 37; 39; 41)». ™b ÂÚ›Ô˘ ¤ÓÙÂ ÂÚÈÙÒ-
ÛÂÈ˜ ï \πˆÛcÊ âÓ‰‡ÂÙ·È Ó¤· âÓ‰‡Ì·Ù· Î·d Ûb ÙÚÂÖ˜ âÎ‰‡ÂÙ·È ÙáÓ âÓ‰˘Ì¿ÙˆÓ ÙÔ˘. ^√
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Ùe àÊËÁËÌ·ÙÈÎe ·éÙe ÌÔÙ›‚Ô âÌÊ·Ó›˙ÂÙ·È Ûb ÛËÌ·-
ÓÙÈÎb˜ ÛÙÈÁÌb˜ ÙÉ˜ àÊ‹ÁËÛË˜ Î·d ÛËÌ·ÙÔ‰ÔÙÂÖ ÙcÓ àÏÏ·Ác ÙÉ˜ ÎÔÈÓˆÓÈÎÉ˜ ı¤ÛË˜
ÙÔÜ \πˆÛ‹Ê. \∂ÈÏ¤ÔÓ ï Nwaoru ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Ìb ·éÙeÓ ÙeÓ ÙÚfiÔ ï àÊËÁËÙc˜
ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜ ÙÔÜ \πˆÛcÊ âÈı˘ÌÂÖ Óa Î·Ù·ÛÙ‹ÛÂÈ ÙcÓ àÏÏ·Ác ÙÔÜ âÓ‰‡Ì·ÙÔ˜ Ì›·
Û˘Ì‚ÔÏÈÎc «ÙÂÏÂÙc ‰È¿‚·ÛË˜»  Ûb ÎÚ›ÛÈÌÂ˜ ÛÙÈÁÌb˜ ÙÉ˜ ˙ˆÉ˜ ÙÔÜ \πˆÛ‹Ê. ∆¤ÏÔ˜
Û˘Ó‰¤ÂÈ ·éÙe Ùe Û˘Ì‚ÔÏÈÎe ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ ÙÔÜ ÌÔÙ›‚Ô˘ Ìb Ùd˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎb˜ Î·d ÎÔÈ-
ÓˆÓÈÎb˜ àÍ›Â˜, Ìb Ùd˜ ïÔÖÂ˜ ÂrÓ·È ÊÔÚÙÈÛÌ¤ÓË ì àÏÏ·Ác ÙÔÜ âÓ‰‡Ì·ÙÔ˜ Ûb Î¿ÔÈ-
Â˜ ÎÔÈÓˆÓ›Â˜ ÙÉ˜ \∞ÊÚÈÎÉ˜.

™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ï V. Wagner àÓ·ÚˆÙÈ¤Ù·È, â¿Ó ñÉÚÍÂ Î¿ÔÈ· âÎ‰Ô¯c ÙÉ˜
àÊ‹ÁËÛË˜ ÙÔÜ ò∂Í. 12 ¯ˆÚd˜ Óa Á›ÓÂÙ·È Ûb ·éÙcÓ àÓ·ÊÔÚa ÛÙe Pesach («Gab es
eine Fassung von Ex. 12 ohne Pesach?»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùd˜ ÂÚÈÎÔb˜
ò∂Í. 12,1-14 Î·d 21-24 Ì¤Û· ÛÙcÓ ñÊÔÏÔÁÈÎc Û˘Ó¿ÊÂÈ· ÙáÓ ÎÂÊ·Ï·›ˆÓ 12 Î·d 13
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ÙÔÜ ‚È‚Ï›Ô˘ ÙÉ˜ \∂Ífi‰Ô˘ Î·d Ûb àÓ·ÏÔÁ›· Úe˜ ôÏÏ· Û˘ÁÎÚ›ÛÈÌ· ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÉ˜ ¶Â-
ÓÙ·ÙÂ‡¯Ô˘. ¢È·Ù˘ÒÓÂÈ ÙcÓ ñfiıÂÛË Ò˜, iÓ ·éÙb˜ Ôî ÂÚÈÎÔb˜ Î·Ù·ÓÔËıÔÜÓ ó˜
Ì›· âÓÙÔÏc ÙÔÜ °È·¯‚b Î·d ó˜ ì ÁÓˆÛÙÔÔ›ËÛ‹ ÙË˜ ÛÙe Ï·e Ì¤Û̌ˆ ÙÔÜ ªˆ˘ÛÉ, Ùfi-
ÙÂ ì àÓ·ÊÔÚa ÛÙe ¶¿Û¯· ÛÙa ò∂Í. 12,11 Î·d 21 ıa Ú¤ÂÈ Óa ıÂˆÚËıÂÖ ‰Â˘ÙÂÚÔ-
ÁÂÓc˜ ÚÔÛı‹ÎË. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ì àÊ‹ÁËÛË ÙÉ˜ ÙÂÏÂ˘Ù·›·˜ Ó‡¯Ù·˜
ÙÔÜ \πÛÚ·cÏ ÛÙcÓ ∞úÁ˘ÙÔ ‰bÓ àÓ¿ÊÂÚÂ ÙcÓ âÈÙ¤ÏÂÛË ÌÈÄ˜ ı˘Û›·˜ Î·d ÙeÓ ëÔÚÙ·-
ÛÌe ÙÔÜ ¶¿Û¯·.

^∏ ÙÚ›ÙË ÌÂÏ¤ÙË ÂrÓ·È ÙÔÜ N.Cl. Baumert ÎÈ ö¯ÂÈ ó˜ ı¤Ì· ÙË˜ ‰È·ÎÂÈÌÂÓÈÎb˜ Û˘Ó-
‰¤ÛÂÈ˜ Ì¤Û· ÛÙe ÛáÌ· ÙÉ˜ ¶ÂÓÙ·ÙÂ‡¯Ô˘, Ôî ïÔÖÂ˜ ÂrÓ·È âÓ‰ÂÈÎÙÈÎb˜ ÙÔÜ ÙÚfiÔ˘ Ìb
ÙeÓ ïÔÖÔ Î·Ù·ÓÔÔÜÓ Ôî Û˘ÁÁÚ·ÊÂÖ˜ ·éÙáÓ ÙáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ Ùc Û¯¤ÛË \πÛÚ·cÏ Î·d
£ÂÔÜ («Ein Gott, der Atem gibt. Zu intertextuellen Zusammenhängen im
Pentateuch»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÈÎÂÓÙÚÒÓÂÈ ÙcÓ àÓ¿Ï˘Û‹ ÙÔ˘ ÛÙa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÉ˜ ¶ÂÓ-
Ù·ÙÂ‡¯Ô˘, ¬Ô˘ Á›ÓÂÙ·È ÏfiÁÔ˜ ÁÈa Ùe ™¿‚‚·ÙÔ Î·d ÙcÓ ë‚‰ÔÌ¿‰·, ÙcÓ âÚÁ·Û›· Î·d
ÙcÓ àÚÁ›·  (°ÂÓ. 1, 1-2, 3. ò∂Í. 16. 20, 8-11. 23,12. 31, 12-17. ¢Â˘Ù. 5, 12-15) Î·d ÚÔ-
Û·ıÂÖ Óa Î·Ù·‰Â›ÍÂÈ Ùe á˜ ì àÓÙ›ÏË„Ë ÂÚd £ÂÔÜ Î·d ÙáÓ Ú¿ÍÂÒÓ ÙÔ˘ ‰È·ÌÔÚ-
ÊÒÓÂÈ âÎ ÙáÓ ÚÔÙ¤ÚˆÓ Î·d ‰ÔÌÂÖ ÙcÓ çÚÁ¿ÓˆÛË ÙÔÜ ¯ÚfiÓÔ˘ ÛÙeÓ \πÛÚ·‹Ï. √î
àÓıÚˆÔÌÔÚÊÈÛÌÔd ÙÔÜ £ÂÔÜ Ôf ÍÂÎÔ˘Ú¿˙ÂÙ·È Ì›· Ì¤Ú· ÌÂÙa Ùc ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›·
(ò∂Í. 20,11. 31,17) ÚÔÎ·ÏÔÜÓ ÛÙe Ï·e ÙÔÜ £ÂÔÜ ≤Ó·Ó ÔÏ‡ÏÂ˘ÚÔ Û˘ÓÂÈÚÌfi (ò∂Í.
23,12. ¢Â˘Ù. 5,14). ^√ àÓıÚˆÔÌÔÚÊÈÛÌe˜ ÌÔÚÂÖ ëÔÌ¤Óˆ˜ Óa Î·Ù·ÓÔËıÂÖ ó˜
≤Ó·˜ Ì¿ÚÙ˘Ú·˜ ÙÉ˜ Û¯¤ÛË˜ ÙÔÜ \πÛÚ·cÏ Ìb Ùe £Âfi. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ÛÙe
Û˘Ì¤Ú·ÛÌ· ¬ÙÈ Ì›· ıÂÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›·˜ Î·ıÈÛÙÄ Û·ÊÂÖ˜ Ùd˜ ÚÔ¸Ôı¤ÛÂÈ˜
·éÙÉ˜ ÙÉ˜ Û¯¤ÛË˜ Î·d Ì›· ıÂÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜ àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ ÙÔf˜ ÙÚfiÔ˘˜ Ìb ÙÔf˜
ïÔ›Ô˘˜ ·éÙc ì Û¯¤ÛË ÌÔÚÂÖ Óa àÔÎÙ‹ÛÂÈ ñfiÛÙ·ÛË.

^∏ ÚfiÛÏË„Ë Î·d âÂÍÂÚÁ·Û›· àe Ùe ∫ÔÚ¿ÓÈÔ ÙÉ˜ ‚È‚ÏÈÎÉ˜ àÊ‹ÁËÛË˜ ÁÈa ÙeÓ
\πˆÛcÊ ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ H. Schweizer, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Koranische
Fortschreibung eines hebräischen Textes – Hermeneutische Überlegungen
anhand der Gestalt Josefs»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘ÁÎÚ›ÓÂÈ Ùd˜ ‰‡Ô âÎ‰Ô¯¤˜ –ÙÔÜ ‚È‚Ï›-
Ô˘ ÙÉ˜ °¤ÓÂÛË˜ Î·d ÙÔÜ ∫ÔÚ·Ó›Ô˘– Ûb ÙÚ›· â›Â‰·: ·) ÛÙe â›Â‰Ô ÙÉ˜ Û‡ÓÙ·ÍË˜
ÙáÓ ‰‡Ô âÎ‰Ô¯áÓ, ¬Ô˘ âÈÛËÌ·›ÓÔÓÙ·È Ôî Ù˘¯eÓ ÚÔÛıÉÎÂ˜, àÓÙÈÎ·Ù·ÛÙ¿ÛÂÈ˜ Î·d
·Ú·ÏÂ›„ÂÈ˜, ‚) ÛÙe â›Â‰Ô ÙÉ˜ ÛËÌÂÈÔÏÔÁ›·˜, ¬Ô˘ ˙ËÙÔ‡ÌÂÓÔ ÂrÓ·È ì îÎ·ÓÔÔÈ-
ËÙÈÎc Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÉ˜ Î˘ÚÈÔÏÂÎÙÈÎÉ˜ ÛËÌ·Û›·˜ ÙáÓ ‰‡Ô âÎ‰Ô¯áÓ Î·d Á) ÛÙe â›Â-
‰Ô ÙÉ˜ Ú·ÁÌ·ÙÔÏÔÁÈÎÉ˜ àÓ¿Ï˘ÛË˜ ¬Ô˘ Û˘ÁÎÚ›ÓÔÓÙ·È Ùa Èı·ÓeÓ ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎa
âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓÙ· Ôf ‚Ú›ÛÎÔÓÙ·È ›Ûˆ àe Î¿ıÂ Ì›· àe Ùd˜ ‰‡Ô âÎ‰Ô¯¤˜. \∞e
·éÙcÓ Ùc Û‡ÁÎÚÈÛË ÚÔÎ‡ÙÂÈ Ùe Û˘Ì¤Ú·ÛÌ· ¬ÙÈ Ùe ∫ÔÚ¿ÓÈÔ ÌÂÙ·ÙÚ¤ÂÈ ÛÙcÓ Â-
Ú›ÙˆÛË ÙÔÜ \πˆÛcÊ Ùe ‚È‚ÏÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ûb ≤Ó· Âr‰Ô˜ Î·Ù‹¯ËÛË˜, ¬Ô˘ ì àÚ¯ÈÎc
àÊËÁËÌ·ÙÈÎ‹ «ÏÔÁÈÎ‹» àÓ·ÙÚ¤ÂÙ·È, àÊÔÜ Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÔıÂÙÂÖÙ·È Ûb Ì›· Ó¤·
Û˘Ó¿ÊÂÈ· Ôf àÓÙ·ÔÎÚ›ÓÂÙ·È ÛÙa ıÂÔÏÔÁÈÎa âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓÙ· ÙáÓ Ó¤ˆÓ àÓ·ÁÓˆ-
ÛÙáÓ.

£¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÉ˜ M. von Nordheim-Diehl, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ, ÂrÓ·È ì ÔÈÎÈ-
Ï›· ÙáÓ ·Ú·ÛÙ¿ÛÂˆÓ ÁÈa ÙcÓ Sheol –∫¿Ùˆ ∫fiÛÌÔ– ÛÙcÓ ë‚Ú·˚Îc µ›‚ÏÔ («Wer
herrscht in der Scheol? Eine Untersuchung zu Jes 14,9»). \∂ÈÛËÌ·›ÓÂÈ ‰‡Ô Î˘-
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Ú›ˆ˜ ÙÚfiÔ˘˜ ÂÚÈÁÚ·ÊÉ˜ ÙÉ˜ Sheol: ·) ÂrÓ·È ≤Ó·˜ ÙfiÔ˜, ¬Ô˘ ï °È·¯‚b ‰bÓ ÂrÓ·È
·ÚÒÓ (.¯. ÛÙe æ·ÏÌ. 88,6) Î·d ‚) ï °È·¯‚b ö¯ÂÈ âÍÔ˘Û›· Î·d ÛÙc Sheol (.¯.
\∞Ìg˜ 9,2). °ÂÓÈÎa ·éÙb˜ Ôî ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎb˜ ÛÙ¿ÛÂÈ˜ ëÚÌËÓÂ‡ÔÓÙ·È ó˜ àÔÙ¤ÏÂÛÌ·
Ì›·˜ ıÚËÛÎÂÈÔ˚ÛÙÔÚÈÎÉ˜ âÍ¤ÏÈÍË˜, ì ïÔ›· ÂrÓ·È ïÚ·Ùc Ûb ‰È¿ÊÔÚ· ÛËÌÂÖ· ÙÔÜ ‚È-
‚ÏÈÎÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘. ∞éÙcÓ ÙcÓ âÍ¤ÏÈÍË àÔÂÈÚÄÙ·È Óa Î·Ù·‰Â›ÍÂÈ ì Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Ì¤-
Û· àe ÙcÓ àÓ¿Ï˘ÛË ëÓe˜ Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ˘ ¯ˆÚ›Ô˘ (\∏Û. 14,9) Î·d ÙcÓ ·ÚÔ˘Û›·ÛË
ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜ ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ ÙÔ˘ (∫Ô˘ÌÚ¿Ó, ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË ÙáÓ √ã, ∆·ÚÁÎÔfÌ ÙÔÜ \πˆ-
Ó¿ı·Ó Î·d Ì·ÛˆÚÈÙÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ). 

^√ W. Schütte ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc ÛËÌ·Û›· ÙÉ˜ ë‚Ú·˚ÎÉ˜ ÊÚ¿ÛË˜
ynb hwl( / ˘îÔd ÙÔÜ Alwa ÛÙe \øÛ. 19,9 («Hos 10,9 – Söhne der Unge-
rechtigkeit?»). ^ÀÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa ≤Ó· ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÌe ÙÔÜ Ï·ÔÜ ÙÉ˜
\∂‰gÌ ÎÈ ù¯È ÁÈa ≤Ó· ±·Í ÏÂÁfiÌÂÓÔÓ Î·d Û˘ÓÒÓ˘ÌÔ Ìb Ùc Ï¤ÍË «à‰ÈÎ›·» ÙáÓ √ã.

^∏ «ÛÔÊ›·» Î·d ì «àÓÙÈÏËÙÈÎc îÎ·ÓfiÙËÙ·» ÙÉ˜ \∂‰gÌ ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ëfiÌÂ-
ÓË˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ («The ‘Wisdom’ of Edom»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙË˜, J.M. Tebes, âÍÂÙ¿˙ÂÈ
Ùd˜ Èı·Ób˜ ·åÙ›Â˜ Ôf ï‰‹ÁËÛ·Ó Ûb ·éÙÔf˜ ÙÔf˜ ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÌÔ‡˜. \∂·ÓÂÎÙÈÌÒ-
ÓÙ·˜ Ùd˜ ñÔı¤ÛÂÈ˜ Ôf ‰È·Ù˘ÒıËÎ·Ó ·Ï·ÈfiÙÂÚ· âÓÙÔ›˙ÂÈ ÙÚÂÖ˜ ‚·ÛÈÎb˜ ·åÙÈÔ-
ÏÔÁ‹ÛÂÈ˜: ·) ÙcÓ ≈·ÚÍË Î¿ÔÈˆÓ â‰ˆÌÈÙÈÎáÓ ÛÔÊÈÔÏÔÁÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ, ‚) Ùd˜ Û˘Ì-
Ì·¯›Â˜ Ôf Û‡Ó·„·Ó Ôî \∂‰ˆÌ›ÙÂ˜ âÓfi„ÂÈ ÙáÓ âÈ‰ÚÔÌáÓ ÙÉ˜ ÓÂÔ‚·‚˘ÏˆÓÈ·ÎÉ˜
ÂÚÈfi‰Ô˘ Î·d Á) ÙcÓ â‰ˆÌÈÙÈÎc ÌÂÙ·ÏÏÔ˘ÚÁ›· ÛÙa çÚ˘¯ÂÖ· ¯·ÏÎÔÜ ÙÔÜ Faynan.
ªÂÙa ÙcÓ â·ÓÂÍ¤Ù·ÛË ÙÉ˜ ‚È‚ÏÈÎÉ˜ àÊ‹ÁËÛË˜, Ôf Û˘Ó‰¤ÂÙ·È Ìb Ùa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÉ˜
àÚ¯·›·˜ \∂ÁÁf˜ \∞Ó·ÙÔÏÉ˜ Î·d Ùd˜ àÚ¯·ÈÔÏÔÁÈÎb˜ Ì·ÚÙ˘Ú›Â˜, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·-
Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ì ÌÂÙ·ÏÏÔ˘ÚÁÈÎc Ù¤¯ÓË ÂrÓ·È âÎÂ›ÓË Ôf ï‰‹ÁËÛÂ Èı·ÓeÓ Ûb ·éÙÔf˜ ÙÔf˜
¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÌÔ‡˜.

^∏ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÂrÓ·È ÙÔÜ ª. Gerhards ÎÈ ö¯ÂÈ ó˜ ı¤-
Ì· ÙË˜ Ùd˜ ÚÔÛ‰ÔÎ›Â˜ ÁÈa ÙcÓ àÓ¿ÛÙ·ÛË ÓÂÎÚáÓ ÛÙÔf˜ ¶¤ÚÛÂ˜ («Die Selb-
strechtfertigung des Prexaspes (Herodot III 62,3-4) als Zeugnis für den persischen
Auferstehungsglauben»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì ·éÙÔ‰ÈÎ·›ˆÛË ÙÔÜ
¶ÚËÍ¿ÛË ÛÙe ^∏Úfi‰. πππ 62, 3-4 ÂÚÈ¤¯ÂÈ Ì›· öÌÌÂÛË àÓ·ÊÔÚa ÛÙcÓ ›ÛÙË ÙáÓ
¶ÂÚÛáÓ ÛÙcÓ àÓ¿ÛÙ·ÛË. °È\ ·éÙe Ùe ÏfiÁÔ Ùc Û˘ÁÎÚ›ÓÂÈ Ìb àÓ¿ÏÔÁÂ˜ ‰ËÏÒÛÂÈ˜ ÛÙcÓ
\πÏÈ¿‰· ÙÔÜ ^√Ì‹ÚÔ˘ Î·d ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ì›· ëÚÌËÓÂ›· ÙáÓ ÏfiÁˆÓ ÙÔÜ ¶ÚËÍ¿ÛË Ì¤Û·
ÛÙcÓ ÂéÚ‡ÙÂÚË Û˘Ó¿ÊÂÈ· ÙáÓ ^πÛÙÔÚÈáÓ ÙÔÜ ^∏Úfi‰ÔÙÔ˘. ªb ·éÙeÓ ÙeÓ ÙÚfiÔ ¬Û·
Ï¤ÂÈ ï ¶ÚËÍ¿ÛË˜ ıÂˆÚÔÜÓÙ·È ‰ÈÎ·ÈÔÏÔÁËÌ¤Ó· ó˜ Ì›· Ì·ÚÙ˘Ú›· ÁÈa ÙcÓ ≈·ÚÍË
ÙÉ˜ ›ÛÙË˜ ÛÙcÓ àÓ¿ÛÙ·ÛË ÛÙcÓ ¶ÂÚÛ›· ÙÔÜ 5Ô˘ ·È. .Ã.

Zeitschrift für Theologie und Kirche (ÙfiÌÔ˜ 107, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2010) 
™Ùe Ó¤Ô ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ öÁÎÚÈÙÔ˘ ÁÂÚÌ·ÓfiÊˆÓÔ˘ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ Zeitschrift für

Theologie und Kirche ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÔÓÙ·È ¤ÓÙÂ ÌÂÏ¤ÙÂ˜, Ôî ïÔÖÂ˜ Î·Ï‡ÙÔ˘Ó ‰È¿ÊÔ-
ÚÔ˘˜ ÙÔÌÂÖ˜ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜. ^∏ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÂrÓ·È ÙÔÜ ª. Wolter Î·d ö¯ÂÈ ó˜ ı¤Ì·
ÙË˜ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf àÓÙÈÏ·Ì‚¿ÓÂÙ·È ï àfiÛÙÔÏÔ˜ ¶·ÜÏÔ˜ Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙÔÜ \πÛÚ·cÏ Ûb
‰‡Ô ÛËÌ·ÓÙÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ¿ ÙÔ˘, ÛÙa °·Ï. 4, 21-31 Î·d ƒˆÌ 9-11 («Das Israelproblem
nach Gal 4,21-31 und Röm 9-11»). ™ÙcÓ àÚ¯c ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÛËÌÂÈÒÓÂÈ Ùc ÛËÌ·-
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Û›· Ôf ö¯ÂÈ ï ¬ÚÔ˜ «\πÛÚ·‹Ï» ÁÈa ÙeÓ Î·ıÔÚÈÛÌe ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜ ÙÔÜ
åÔ˘‰·˚ÎÔÜ Ï·ÔÜ (Î˘Ú›ˆ˜ ¬ÛÔÓ àÊÔÚÄ ÛÙc Û¯¤ÛË ÙÔ˘ Úe˜ Ùe £Âe Î·d Ùa öıÓË) Î·d
·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖÙ·È ï ¬ÚÔ˜ ÛÙd˜ ·‡ÏÂÈÂ˜ âÈÛÙÔÏ¤˜. ™Ùc
Û˘Ó¤¯ÂÈ· àÓ·Ï‡ÂÈ ÙcÓ ÂÚÈÎÔc °·Ï. 4, 21-31 Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ÛÙe Û˘Ì¤Ú·ÛÌ· ¬ÙÈ
â‰á Ùe ı¤Ì· ÂrÓ·È Ùe ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜ ÎÈ ù¯È ì Ù‡¯Ë ÙÔÜ
\πÛÚ·‹Ï. \∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì àÓ¿Ï˘ÛË ÙáÓ ƒˆÌ. 9-11. √ Wolter ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ‰bÓ Úfi-
ÎÂÈÙ·È ÁÈa ÌÈa àÓ·ıÂÒÚËÛË ÙÔÜ °·Ï. 4, 21-31 àÏÏa ÁÈa Ì›· âÛ¯·ÙÔÏÔÁÈÎc àÓ¿Ù˘-
Í‹ ÙÔ˘ Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ÙÂÏÈÎa ï ¶·ÜÏÔ˜ àÊ‹ÓÂÈ àÓÔÈÎÙe Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙÔÜ \πÛÚ·‹Ï,
àÊÔÜ ÛÙcÓ âÛ¯·ÙÔÏÔÁÈÎ‹ ÙÔ˘ ÚÔÔÙÈÎc ï \πÛÚ·cÏ ıa àˆÏ¤ÛÂÈ ÙcÓ å‰È·›ÙÂÚË Ù·˘-
ÙfiÙËÙ¿ ÙÔ˘ ì ïÔ›· ÙeÓ ‰È·ÎÚ›ÓÂÈ àe ÙÔf˜ ñfiÏÔÈÔ˘˜ Ï·Ô‡˜.

^√ H. Chr. Brennecke ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· Ú·ÁÌ·ÙÂ‡ÂÙ·È Ùc Û¯¤ÛË ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎÉ˜
Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜ Î·d àÚ¯ÈÙÂÎÙÔÓÈÎÉ˜ ÙáÓ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎáÓ Ó·áÓ (“Auf der Suche nach
einer sichtbaren Identität. Protestantischer Kirchenbau zwischen Sakralität und
Profanität), ≤Ó· ı¤Ì· Ôf à·Û¯ÔÏÂÖ å‰È·›ÙÂÚ· öÓÙÔÓ· ÙeÓ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎe ¯áÚÔ
àe Ùe 19Ô ·å. ÎÈ ëÍÉ˜. ^ÀÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì àÓ·˙‹ÙËÛË ÙÉ˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜ ÙáÓ ÚÔÙÂÛÙ·-
ÓÙÈÎáÓ ïÌ¿‰ˆÓ  àÔÙ˘ÒÓÂÙ·È ÛÙcÓ âÍ¤ÏÈÍË ÙáÓ àÚ¯ÈÙÂÎÙÔÓÈÎáÓ Ù‡ˆÓ ÙÉ˜ ÚÔÙÂ-
ÛÙ·ÓÙÈÎÉ˜ Ó·Ô‰ÔÌ›·˜ Î·Ùa ÙÔf˜ ÓÂÒÙÂÚÔ˘˜ ¯ÚfiÓÔ˘˜. ^√ Brennecke àÓ·Ï‡ÂÈ Ùd˜ ıÂ-
ÔÏÔÁÈÎb˜ Ù¿ÛÂÈ˜ Ôf âÈÎÚ¿ÙËÛ·Ó ÛÙeÓ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎe –Î·d Î˘Ú›ˆ˜ ÛÙe ÏÔ˘ıËÚ·-
ÓÈÎfi– ¯áÚÔ, ¬ÛÔÓ àÊÔÚÄ ÛÙc Ó·Ô‰ÔÌ›·, àe Ùc ªÂÙ·ÚÚ‡ıÌÈÛË ÎÈ ëÍÉ˜ Î·d àÓ·-
‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ ÙcÓ âÓ·ÏÏ·Ác ÌÂÙ·Íf îÂÚÔÜ Î·d ÎÔÛÌÈÎÔÜ ó˜ ÁÓ‹ÛÈÂ˜ âÎÊÚ¿ÛÂÈ˜ ·éÙÉ˜ ÙÉ˜
àÓ·˙‹ÙËÛË˜ ÙÉ˜ å‰È·›ÙÂÚË˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜ ÙÉ˜ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎÉ˜ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ àÚ¯ÈÙÂ-
ÎÙÔÓÈÎÉ˜. 

^∏ ÙÚ›ÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÂrÓ·È ÙÔÜ Chr. Spehr («“Fixigkeit ist
keine Hexerei”. Zeitgenössische Darstellungen und Dokumentationen des
Kirchenkampfes während der NS-Herrschaft»).  ò∂¯ÂÈ ó˜ ı¤Ì· ÙË˜ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf
·ÚÔ˘Û›·Û·Ó ÙcÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc àÓÙÈ·Ú¿ıÂÛË (Kirchenkampf) ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ â›-
ÛËÌË˜ ÁÂÚÌ·ÓÈÎÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ Î·d ÙÉ˜ ÏÂÁfiÌÂÓË˜ «^√ÌÔÏÔÁÔ‡Û·˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜»
(Bekennende Kirche), àÏÏa Î·d ÌÂÙ·Íf ÙÔÜ Ó·˙ÈÛÙÈÎÔÜ Î·ıÂÛÙáÙÔ˜ Î·d ÙÉ˜ \∂Î-
ÎÏËÛ›·˜ Î·Ùa Ùa ¯ÚfiÓÈ· ÙÔÜ ¡·˙ÈÛÌÔÜ âÎÚfiÛˆÔÈ ÙÉ˜ â›ÛËÌË˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÙÉ˜
°ÂÚÌ·Ó›·˜ Î·d ÙÉ˜ ^√ÌÔÏÔÁÔ‡Û·˜ Î·d àÓÙÈÛÙÚ·ÙÂ˘fiÌÂÓË˜ ÛÙe ¡·˙ÈÛÌe \∂ÎÎÏË-
Û›·˜ àÓÙ›ÛÙÔÈ¯·. \∞e Ùc ÌÂÏ¤ÙË ·éÙáÓ ÙáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ, Ôf Ú·ÁÌ·ÙÂ‡ÔÓÙ·È ÙcÓ
âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ âÔ¯É˜, ÚÔÎ‡ÙÔ˘Ó Î¿ÔÈ· âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓÙ· Û˘ÌÂÚ¿-
ÛÌ·Ù·: ·) ·éÙa Ùa ÁÂÁÔÓfiÙ· ıÂˆÚ‹ıËÎ·Ó âÍ àÚ¯É˜ ÔÏf ÛËÌ·ÓÙÈÎ¿, ‚) Ôî âÎÚfi-
ÛˆÔÈ ÙÉ˜ â›ÛËÌË˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÚÔÙ›ÌËÛ·Ó Ùc ÌÔÚÊc ÙáÓ ÚÔ·Á·Ó‰ÈÛÙÈÎáÓ
Ê˘ÏÏ·‰›ˆÓ Î·d ÙáÓ ÌÔÓÔÁÚ·ÊÈáÓ Ìb ı¤Ì· ÙcÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc îÛÙÔÚ›· Î·d ·ÚÔ˘-
Û›·Û·Ó Ùa ÁÂÁÔÓfiÙ· Ìb âÓıÔ˘ÛÈÒ‰Ë ÙÚfiÔ ó˜ Ì›· ‰Â‡ÙÂÚË ÌÂÙ·ÚÚ‡ıÌÈÛË, Á) Ôî
âÎÚfiÛˆÔÈ ÙÉ˜ ^√ÌÔÏÔÁÔ‡Û·˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜, àÓÙ›ıÂÙ·, ÂÚÈÔÚ›ÛÙËÎ·Ó ÛÙcÓ Î·Ù·-
ÁÚ·Êc Î·d ÙÂÎÌËÚ›ˆÛË ÙáÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎáÓ Î·d ÔÏÈÙÈÎáÓ ÁÂÁÔÓfiÙˆÓ Î·d ÛÙd˜ ıÂ-
ÔÏÔÁÈÎb˜ ïÌÔÏÔÁ›Â˜ ›ÛÙË˜, âÈı˘ÌÒÓÙ·˜ öÙÛÈ Óa àÔÊ‡ÁÔ˘Ó Ùc ÏÔÁÔÎÚÈÛ›·.

^∏ «¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc àÚ¯‹» Î·d ì Û¯¤ÛË ÙË˜ Ìb Ùc ‰È‰·ÛÎ·Ï›· ÂÚd ›ÛÙÂˆ˜ ÙÔÜ
Ernst Troeltsch (Glaubenslehre) ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ F. Surall, Ôf àÎÔ-
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ÏÔ˘ıÂÖ («Relativer Subjektivismus. Das “christliche Prinzip” in der Glaubensle-
hre Ernst Troeltschs»). ™‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙeÓ Troeltsch ì «¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc àÚ¯‹» ÛÙËÚ›˙Â-
Ù·È ù¯È ÌfiÓÔ Ûb ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎb˜ îÛÙÔÚÈÎb˜ âÎÊÚ¿ÛÂÈ˜ àÏÏa â›ÛË˜ ÛÙcÓ ñÔÎÂÈÌÂÓÈÎc
ÎÚ›ÛË ÙáÓ Û‡Á¯ÚÔÓˆÓ ıÂÔÏfiÁˆÓ. ∫·Ùa Û˘Ó¤ÂÈ· ÂrÓ·È Ì›· ÏÔ˘Ú·ÏÈÛÙÈÎc å‰¤·. ^√
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ óÛÙfiÛÔ ·Ú·ÙËÚÂÖ ¬ÙÈ Û‹ÌÂÚ· ·éÙc ì ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc àÚ¯c
ÛÙËÚ›˙ÂÙ·È ù¯È ÙfiÛÔ ÛÙd˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ Troeltsch ¬ÛÔ ÛÙcÓ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎc ·Ú¿‰ÔÛË,
ì ïÔ›· Î¿ÓÂÈ ÏfiÁÔ ÁÈa ‰‡Ô ‚·ÛÈÎa ÛÙÔÈ¯ÂÖ·, Ùc °Ú·Êc Î·d Ùc ‰ÈÎ·›ˆÛË, Ùa ïÔÖ·
¬Ìˆ˜ Î·Ù·ÓÔÔÜÓÙ·È Ì¤Û· ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ Û‡Á¯ÚÔÓË˜ ÔÏ˘ÊˆÓ›·˜ ÛÙc ıÂÔÏÔÁ›·
Î·d ÛÙc ˙ˆc ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜, àÊ‹ÓÔÓÙ·˜ öÙÛÈ ¯áÚÔ ÁÈa ≤Ó· ÂéÚf Â‰›Ô ñÔÎÂÈÌÂ-
ÓÈÎáÓ ëÚÌËÓÂÈáÓ.

^∏ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÂrÓ·È ÙÔÜ W. Krötke Î·d Ùe ı¤Ì· ÙË˜ ÂrÓ·È ì âÎ·›‰Â˘ÛË
ÙáÓ ıÂÔÏfiÁˆÓ ÛÙa ¯ÚfiÓÈ· ÙÉ˜ \∞Ó·ÙÔÏÈÎÉ˜ °ÂÚÌ·Ó›·˜ («Das Profil des Berliner
Sprachenkonvikts für die selbständige Theologenausbildung in der DDR»). ^√
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÈÎÂÓÙÚÒÓÂÙ·È ÛÙe ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÙÔÜ ÛÂÌÈÓ·Ú›Ô˘ ÙÔÜ \∞Ó·ÙÔÏÈÎÔÜ µÂ-
ÚÔÏ›ÓÔ˘ (Sprachenkonvikt) ÁÈa Óa âÍËÁ‹ÛÂÈ ÁÈ·Ù› Î·d á˜ ì \∂ÎÎÏËÛ›· ÙÉ˜ \∞Ó·-
ÙÔÏÈÎÉ˜ °ÂÚÌ·Ó›·˜ àÔÊ¿ÛÈÛÂ Óa àÓ·Ï¿‚ÂÈ ÙcÓ àÎ·‰ËÌ·˚Îc âÈÌfiÚÊˆÛË ÙáÓ ıÂ-
ÔÏfiÁˆÓ. ^∏ ‚·ÛÈÎc ·åÙ›· qÙ·Ó ¬ÙÈ Ùa ÛÔÛÈ·ÏÈÛÙÈÎa ·ÓÂÈÛÙ‹ÌÈ· ‰bÓ qÙ·Ó Úfiı˘-
Ì· Óa ·Ú¿Û¯Ô˘Ó Ì›· âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎa ÚÔÛ·Ó·ÙÔÏÈÛÌ¤ÓË ıÂÔÏÔÁÈÎc Î·Ù¿ÚÙÈÛË. ^√
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ â›ÛË˜ Û˘˙ËÙÄ Ùd˜ ‰˘ÛÎÔÏ›Â˜ Ôf àÓÙÈÌÂÙÒÈÛÂ Ùe ÛÂÌÈÓ¿ÚÈÔ ÙÔÜ µÂ-
ÚÔÏ›ÓÔ˘, Î·ıg˜ â›ÛË˜ Ùd˜ ÚÔÙÂÚ·ÈfiÙËÙÂ˜ Ôf öıÂÛÂ Î·d Ùe âÎ·È‰Â˘ÙÈÎfi ÙÔ˘ Úfi-
ÁÚ·ÌÌ·.

Evangelische Theologie (ÙfiÌÔ˜ 70, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2010)
∆e ı¤Ì· ÙÔÜ ÚÒÙÔ˘ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ öÙÔ˘˜ ÂrÓ·È ì ÌÂÙ·ÛÙÚÔÊc ÓÔÔ‡ÌÂ-

ÓË ÂúÙÂ ó˜ ÌÂÙ¿ÓÔÈ· ÂúÙÂ ó˜ ÚÔÛ¯ÒÚËÛË Ûb Ì›· Ó¤· ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎc ïÌ¿‰·. ^√ âÎ‰fi-
ÙË˜ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜, ï ÁÓˆÛÙe˜ Î·ıËÁËÙc˜ ÙÉ˜ ∫·ÈÓÉ˜ ¢È·ı‹ÎË˜ Gerd Theißen, ÛÙe
ÂåÛ·ÁˆÁÈÎe ÛËÌÂ›ˆÌ· Û˘˙ËÙÄ Ùe Ê·ÈÓfiÌÂÓÔ ÙÉ˜ ÌÂÙ·ÛÙÚÔÊÉ˜ ÛÙeÓ àÚ¯·ÖÔ \πÔ˘-
‰·˚ÛÌfi, ÛÙeÓ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌe Î·d ÛÙe \πÛÏaÌ Î·d ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ âÓ Û˘ÓÙÔÌ›÷· Ùe ÂÚÈÂ-
¯fiÌÂÓÔ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜. ∫·Ù·ÎÏÂ›ÔÓÙ·˜ Ùe âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ àÓ·ÚˆÙÈ¤Ù·È, âaÓ
ıa ÌÔÚÔÜÛÂ ï ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌfi˜, ¯ˆÚd˜ ‚¤‚·È· Óa ¯¿ÛÂÈ Ûb Î¿ÙÈ àe Ùc ‰˘Ó·ÌÈÎ‹
ÙÔ˘, Óa ‰È‰·¯ıÂÖ àe Ùd˜ ñfiÏÔÈÂ˜ ıÚËÛÎÂÖÂ˜ Î·d Óa ÙËÚ‹ÛÂÈ ÌÈa ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÔ ¯·-
Ï·Úc ÛÙ¿ÛË ¬ÛÔÓ àÊÔÚÄ ÛÙd˜ âÍˆÙÂÚÈÎb˜ âÎ‰ËÏÒÛÂÈ˜ ÙÉ˜ ÌÂÙ·ÛÙÚÔÊÉ˜. ^√ˆÛ‰‹-
ÔÙÂ ¬Ìˆ˜, ·Ú·ÙËÚÂÖ, ‰bÓ ıa Ú¤ÂÈ Óa âÁÎ·Ù·ÏÂ›„ÂÈ Ùe ÎÂÓÙÚÈÎe Î¿ÏÂÛÌ· ÙÔÜ ‚È-
‚ÏÈÎÔÜ ÏfiÁÔ˘ ÁÈa ÌÂÙ·ÛÙÚÔÊc àe Î¿ıÂ Âú‰Ô˘˜ Ï¿ıÔ˜ ÙÚfiÔ˘˜ ˙ˆÉ˜ Î·d Ú¿ÍÂÈ˜,
Î¿ÙÈ Ùe ïÔÖÔ ôÏÏˆÛÙÂ, Ì·˙d Ìb ÙcÓ àÓ·˙‹ÙËÛË ÙÉ˜ àÏ‹ıÂÈ·˜ Î·d ÙcÓ âÈı˘Ì›· ÁÈa
‰È¿ÏÔÁÔ, àÔÙÂÏÂÖ Ì›· àe Ùd˜ àÓıÚÒÈÓÂ˜ ‚¿ÛÂÈ˜ ÙÔÜ ÔÏÈÙÈÛÌÔÜ Ì·˜.

^∏ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓË ÛÙc ÌÂÙ·ÛÙÚÔÊc ÙÔÜ àÔÛÙfiÏÔ˘ ¶·‡ÏÔ˘
(«Die Bekehrung des Paulus und seine Entwicklung vom Fundamentalisten zum
Universalisten»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙË˜, Gerd Theißen, ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ –àÓÙ›ıÂÙ· Úe˜
ÙcÓ ·Ú·‰ÔÛÈ·Îc ôÔ„Ë– ¬ÙÈ ì ÌÂÙ·ÛÙÚÔÊc ÙÔÜ ¶·‡ÏÔ˘ Âr¯Â õ‰Ë àÚ¯›ÛÂÈ ÚdÓ Ùe
âÂÈÛfi‰ÈÔ ÛÙc ¢·Ì·ÛÎe Î·d Û˘ÓÂ¯›ÛıËÎÂ Î·d ÌÂÙa àe âÎÂÖÓÔ. ¢È·ÎÚ›ÓÂÈ ‰È¿ÊÔ-
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ÚÂ˜ ÛÙÈÁÌb˜ ÙÉ˜ ÌÂÙ·ÛÙÚÔÊÉ˜ ÙÔÜ ¶·‡ÏÔ˘. ^√ ÌÂÙ¤ÂÈÙ· àfiÛÙÔÏÔ˜ ÙáÓ âıÓáÓ
ÚÔÛ¯ÒÚËÛÂ (ÌÂÙ·ÛÙÚ¿ÊËÎÂ) ÛÙeÓ º·ÚÈÛ·˚ÛÌe Î·d ùÓÙ·˜ º·ÚÈÛ·ÖÔ˜ àÎÔÏÔ‡ıË-
ÛÂ Ì›· ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÔ ÊÔ˘ÓÙ·ÌÂÓÙ·ÏÈÛÙÈÎc Ù¿ÛË. ªÂÙa Ùc ÌÂÙ·ÛÙÚÔÊ‹ ÙÔ˘ ÛÙe ÃÚÈ-
ÛÙÈ·ÓÈÛÌe óÛÙfiÛÔ Á›ÓÂÙ·È ≤Ó·˜ ôÓıÚˆÔ˜ Ìb ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎe ÓÂÜÌ·. ^√ Theißen
ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ñÉÚ¯Â ¿ÓÙ· ï Î›Ó‰˘ÓÔ˜ Óa ÌÂÙ·ÌÔÚÊˆıÂÖ ï ¶·ÜÏÔ˜ Ûb ≤Ó·Ó
¯ÚÈÛÙÈ·Óe ÊÔ˘ÓÙ·ÌÂÓÙ·ÏÈÛÙ‹, ¬Ìˆ˜ ì ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎ‹ ÙÔ˘ ÛÙ¿ÛË Úe˜ ÙÔf˜ öÍˆ Î·d ì
àÓÂÎÙÈÎfiÙËÙ¿ ÙÔ˘ Úe˜ Ùd˜ ïÌ¿‰Â˜ ÛÙe âÛˆÙÂÚÈÎe ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÂrÓ·È ·éÙa Ôf
ÙeÓ ¯·Ú·ÎÙËÚ›˙Ô˘Ó. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ â›ÛË˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ·éÙc ì ÛÙ¿ÛË ÙÔÜ àÔ-
ÛÙfiÏÔ˘ Û˘Ó‰¤ÂÙ·È ôÌÂÛ· Ìb Ùc ÌÂÙ·ÛÙÚÔÊ‹ ÙÔ˘, ì ïÔ›· ‰b ÛÙ·Ì¿ÙËÛÂ Óa ‰ÈÂÓÂÚ-
ÁÂÖÙ·È Ûb ¬ÏË Ùc ‰È¿ÚÎÂÈ· ÙÉ˜ ˙ˆÉ˜ ÙÔ˘.

ª›· ôÏÏË ÛËÌ·ÓÙÈÎc ÌÔÚÊc ÙÉ˜ àÚ¯·›·˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜, ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÌÂÙ·-
ÛÙÚÔÊÉ˜, ÂrÓ·È ï îÂÚe˜ ∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ˜. ™b ·éÙeÓ ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓË ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ B.
Mutschler Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («“Denn ich weiß durchaus nicht, welcher Gegend des
Festlandes ich mich zuwenden und wo ich anlegen soll” - Augustins Bekehrung»).
™ÙcÓ ÂÚ›ÙˆÛË ÙÉ˜ ÌÂÙ·ÛÙÚÔÊÉ˜ ÙÔÜ ∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘ ‰È·ÎÚ›ÓÂÈ Î·ÓÂd˜ ù¯È ÌfiÓÔ Ùa
‰È·ÊÔÚÂÙÈÎa ÛÙ¿‰È· ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ ÔÚÂ›·˜ àÏÏa Î·d Ùd˜ ·Ú·ÏÏ·Áb˜ ÛÙd˜ ‰È¿ÊÔÚÂ˜
àÊËÁ‹ÛÂÈ˜ ÙÉ˜ ÌÂÙ·ÛÙÚÔÊÉ˜ ÙÔ˘, Ôî ïÔÖÂ˜ ÂrÓ·È ÔéÛÈ·ÛÙÈÎa â·ÓÂÚÌËÓÂ›· Î¿ıÂ
ÊÔÚa ÙÔÜ ÁÂÁÔÓfiÙÔ˜. ò∂ÙÛÈ ì ÌÂÙ·ÛÙÚÔÊc ÙÔÜ î. ∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘ Î·Ù·ÓÔÂÖÙ·È ó˜ Ì›·
‰Èa ‚›Ô˘ ÔÚÂ›· ÎÈ ù¯È ó˜ Ì›· Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓË ÛÙÈÁÌc ÙÉ˜ ˙ˆÉ˜ ÙÔ˘. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜
¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖ ÛÙcÓ àÓ¿Ï˘ÛË ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ ÔÚÂ›·˜ ÙÚ›· ‚·ÛÈÎa ÛÙÔÈ¯ÂÖ· ÙÉ˜ Û‡Á¯ÚÔ-
ÓË˜ „˘¯ÔÏÔÁÈÎÉ˜ ıÂˆÚ›·˜ ÁÈa Ùc ÌÂÙ·ÛÙÚÔÊ‹: ÙcÓ àÓ·ÊÔÚa ·) ÛÙcÓ ÚÔÛˆÈÎfiÙË-
Ù·, ‚) ÛÙc ÌÂÙ¿‚·ÛË Ûb Ì›· Ó¤· ïÌ¿‰· Î·d Á) ÛÙc ‰È‹ÁËÛË ÙÉ˜ ÌÂÙ·ÛÙÚÔÊÉ˜ Î·d
ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Î·d Ùa ÙÚ›· ÛÙÔÈ¯ÂÖ· âÓÙÔ›˙ÔÓÙ·È ÛÙc ÌÂÙ·ÛÙÚÔÊc ÙÔÜ î. ∞éÁÔ˘-
ÛÙ›ÓÔ˘.

^√ L. Richter-Bernburg ÛÙc ÌÂÏ¤ÙË Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Statt Damaskus Kairo?
Eine Bekehrung zu ismaelitischem Islam im 11. Jahrhundert») Ú·ÁÌ·ÙÂ‡ÂÙ·È Ùc
ÌÂÙ·ÛÙÚÔÊc ÛÙe åÛÌ·ËÏÈÙÈÎe \πÛÏaÌ ÙÔÜ ¶¤ÚÛË ÏÔÁÔÙ¤¯ÓË Î·d ÛÙÔ¯·ÛÙÉ ÙÔÜ 11Ô˘
·å. Nâsser-e Khosrow. ^√ ú‰ÈÔ˜ ï ¡âsser ·Ú·‰›‰ÂÈ ‰‡Ô ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎb˜ âÎ‰Ô¯b˜ ÙÉ˜
ÌÂÙ·ÛÙÚÔÊÉ˜ ÙÔ˘. ^√ Richter-Bernburg âÓÙÔ›˙ÂÈ ÛÙd˜ ‰‡Ô ·éÙb˜ ‰ÈËÁ‹ÛÂÈ˜ Ùa ‰È·-
ÊÔÚÂÙÈÎa å‰ÂÔÏÔÁÈÎa Î·d ÏÔÁÔÙÂ¯ÓÈÎa Û¯‹Ì·Ù· Î·d ÌÔÓÙ¤Ï· Î·d ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ì›· ‰È·-
ÊÔÚÂÙÈÎc àÓ¿ÁÓˆÛË ÙÉ˜ ÌÂÙ¿‚·ÛË˜ àe Ì›· Û˘Ì‚·ÙÈÎc ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎfiÙËÙ· Ûb Ì›·
‰˘Ó·ÌÈÎc Î·d âÓÂÚÁa îÂÚ·ÔÛÙÔÏÈÎc ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎc ÌÂÈÔÓfiÙËÙ·. ^∏ àÓ¿Ï˘ÛË ÙÔÜ
Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ï‰ËÁÂÖ Ûb Ì›· Û¯ÂÙÈÎÔÔ›ËÛË ÙÉ˜ ·ÚÔ˘Û›·ÛË˜ âÎ Ì¤ÚÔ˘˜ ÙÔÜ ¡âsser
ÙÉ˜ ÌÂÙ·ÛÙÚÔÊÉ˜ ÙÔ˘ ó˜ Ì›·˜ ·åÊÓ›‰È·˜ àfiÊ·ÛË˜ ¯ˆÚd˜ ÚÔËÁÔ‡ÌÂÓË ÚÔÂÙÔÈ-
Ì·Û›·.

^∏ ÚÔÛ¯ÒÚËÛË ÛÙe \πÛÏaÌ ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ M. Reinkowski Ôf
àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Konversion zum Islam»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘ÁÎÚ›ÓÂÈ Ùc ÛËÌÂÚÈÓc Û˘-
˙‹ÙËÛË ÁÈa Ùe ·éÍËÌ¤ÓÔ ÚÂÜÌ· ÚÔÛ¯ÒÚËÛË˜ ÛÙe \πÛÏ¿Ì, Ôf ·Ú·ÙËÚÂÖÙ·È ÛÙcÓ
∂éÚÒË, Ìb ÙcÓ àÓ·ÊÔÚa Ûb ÚÔÛËÏ˘ÙÈÛÌÔf˜ ÛÙe \πÛÏaÌ Ûb ·Ï·ÈfiÙÂÚÂ˜ âÔ¯¤˜.
^∏ ôÓÂÛË Ìb ÙcÓ ïÔ›· Î¿ÓÔ˘Ó ÏfiÁÔ ÁÈa Ù¤ÙÔÈÂ˜ ÎÈÓ‹ÛÂÈ˜ Ôî ÌÔ˘ÛÔ˘ÏÌ·ÓÈÎb˜ ÎÚ·-
ÙÈÎb˜ àÚ¯b˜ àÏÏa Î·d Ôî ÌÔ˘ÛÔ˘ÏÌ¿ÓÔÈ Û˘ÁÁÚ·ÊÂÖ˜ ÛÙa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÉ˜ ÚÔ-ÌÔÓÙ¤ÚÓ·˜
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âÔ¯É˜ ÌÔÚÂÖ Óa çÊÂ›ÏÂÙ·È ÛÙe ·úÛıËÌ· ñÂÚÔ¯É˜ Ôf ‰È·ÎÚ›ÓÂÈ Ùe \πÛÏaÌ öÓ·-
ÓÙÈ ÙáÓ ôÏÏˆÓ ‰‡Ô ıÚËÛÎÂÈáÓ, ÙÔÜ \πÔ˘‰·˚ÛÌÔÜ Î·d ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ, àÏÏa Î·d
ÛÙÔf˜ âÈÙ˘¯ÂÖ˜ âÍÈÛÏ·ÌÈÛÌÔf˜ ÌÂÁ¿ÏˆÓ ÂÚÈÔ¯áÓ ÙÉ˜ \∞ÊÚÈÎÉ˜ Î·d ÙÉ˜ \∞Û›·˜
Ôf Ú·ÁÌ·ÙÔÔÈ‹ıËÎ·Ó âÎÂ›ÓË ÙcÓ âÔ¯‹. ^√ Reinkowski âÈÛËÌ·›ÓÂÈ â›ÛË˜ ÙcÓ
àÓ¿ÁÎË Û˘ÁÎÚfiÙËÛË˜ ëÓe˜ Û˘ÓÙ¿ÁÌ·ÙÔ˜ ÙáÓ åÛÏ·ÌÈÎáÓ ËÁáÓ Ôf ÚÔÛÂÁÁ›˙Ô˘Ó
Ùe ı¤Ì· ÙÔÜ âÍÈÛÏ·ÌÈÛÌÔÜ àe ÙcÓ çÙÈÎc ÙÔÜ \πÛÏ¿Ì. ≠∂Ó· Ù¤ÙÔÈÔ âÚÁ·ÏÂÖÔ ıa Î·-
Ï‡„ÂÈ ó˜ ≤Ó· ‚·ıÌe Ùe ÎÂÓe Ôf ‰ËÌÈÔ˘ÚÁÂÖÙ·È âÍ·ÈÙ›·˜ ÙáÓ ÏÈÁÔÛÙáÓ ËÁáÓ Ôf
Û¯ÂÙ›˙ÔÓÙ·È Ìb ÙeÓ âÍÈÛÏ·ÌÈÛÌe ÎÈ âÈÏ¤ÔÓ ıa Û˘Ì‚¿ÏÂÈ Ûb Ì›· àÓÙÈÎÂÈÌÂÓÈÎfiÙÂ-
ÚË àÍÈÔÏfiÁËÛË ÙÔÜ Ê·ÈÓÔÌ¤ÓÔ˘.

™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï H. Bedford-Strohm ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùe ‚È‚Ï›Ô ÙÔÜ Johann Baptist
Metz «Memoria Passionis» («Plädoyer für ein leidempfindliches Christentum – zu
Johann Baptist Metz’ Buch “Memoria Passionis”»). O Metz ÂrÓ·È ÁÓˆÛÙe˜ Î·d
àe Ùa ÚÔËÁÔ‡ÌÂÓ· öÚÁ· ÙÔ˘ ÁÈa Ùd˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔ˘ Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùe ÚfiÏÔ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜
Î·d ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÛÙc Û‡Á¯ÚÔÓË ÏÔ˘Ú·ÏÈÛÙÈÎc ÎÔÈÓˆÓ›·. ∫·d ÛÙe ñe Û˘˙‹ÙË-
ÛË öÚÁÔ ÙÔ˘ â·Ó·Ï·Ì‚¿ÓÂÈ Ìb öÌÊ·ÛË ÔÏÏb˜ àe Ùd˜ ‚·ÛÈÎ¤˜ ÙÔ˘ ı¤ÛÂÈ˜. ^√
Metz ıÂˆÚÂÖ ó˜ ÛËÌÂÖ· ÙÉ˜ Û‡Á¯ÚÔÓË˜ âÔ¯É˜ ÙcÓ öÓÙÔÓË àÓ·˙‹ÙËÛË ÙÔÜ àÓıÚÒ-
Ô˘ ÁÈa Ù·˘ÙfiÙËÙ·, ·ÙÚ›‰·, àÛÊ¿ÏÂÈ· Î·d ÂåÚ‹ÓË. ∆ÔÓ›˙ÂÈ óÛÙfiÛÔ ¬ÙÈ Ùe Âé·ÁÁ¤-
ÏÈÔ ‰bÓ ö¯ÂÈ ó˜ ÛÙfi¯Ô ÙÔ˘ Óa åÎ·ÓÔÔÈ‹ÛÂÈ ·éÙb˜ Ùd˜ àÓ¿ÁÎÂ˜ ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘.
\∞ÂÓ·ÓÙ›·˜ ıÂˆÚÂÖ ¬ÙÈ ≤Ó·˜ àÎ›Ó‰˘ÓÔ˜ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌe˜ ‰b ÌÔÚÂÖ Óa ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ
Ú·ÁÌ·ÙÈÎc îÎ·ÓÔÔ›ËÛË Î·d Óa àÂÏÂ˘ıÂÚÒÛÂÈ ÙeÓ ôÓıÚˆÔ. ≠√ˆ˜ ·Ú·ÙËÚÂÖ
ï Bedford-Strohm, Ùe öÚÁÔ ÙÔÜ Metz Î·d ï ÙÔÓÈÛÌe˜ Ûb ·éÙe ÙÔÜ ÛÙÔÈ¯Â›Ô˘ ÙÔÜ fi-
ÓÔ˘ öÚ¯ÂÙ·È Óa ‰ÈÔÚıÒÛÂÈ Ì›· ·Ï·ÈfiÙÂÚË àÓÙ›ÏË„Ë ÁÈa ≤Ó·Ó àÎ›Ó‰˘ÓÔ ÃÚÈÛÙÈ·-
ÓÈÛÌfi. ≠√Ìˆ˜ ·éÙe ‰bÓ ÂrÓ·È àÚÎÂÙfi. ª›· ıÂÔÏÔÁ›·, ì ïÔ›· ÙÔÓ›˙ÂÈ Ùe ÛÙÔÈ¯ÂÖÔ
ÙÔÜ fiÓÔ˘ Î·d ÙáÓ ‰ÔÎÈÌ·ÛÈáÓ, àÔÎÙÄ ÔéÛÈ·ÛÙÈÎc àÍ›·, ¬Ù·Ó ÂrÓ·È Ù·˘Ùfi¯ÚÔÓ·
Î·d ıÂÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ âÏ›‰·˜.

∆e ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÂrÓ·È ÙÔÜ H. Wrogemann ÎÈ ö¯ÂÈ
ó˜ ı¤Ì· Ùd˜ ÂÚÈÙÒÛÂÈ˜ ÚÔÛ¯ÒÚËÛË˜ ÃÚÈÛÙÈ·ÓáÓ ÛÙe \πÛÏaÌ Î·d àÓÙ›ÛÙÚÔÊ·
ÌÔ˘ÛÔ˘ÏÌ¿ÓˆÓ ÛÙe ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌe Ôf ·Ú·ÙËÚÔÜÓÙ·È Û‹ÌÂÚ· ÛÙcÓ ∂éÚÒË
(«Konversionen zwischen Christentum und Islam in Mitteleuropa in der
Gegenwart»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÛËÌÂÈÒÓÂÈ ÛÙcÓ àÚ¯c Ùa âÏÏÈÉ ÛÙ·ÙÈÛÙÈÎa ÛÙÔÈ¯ÂÖ·
Î·d ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· âÈÎÂÓÙÚÒÓÂÙ·È Ûb ïÚÈÛÌ¤ÓÂ˜ âÓ‰È·Ê¤ÚÔ˘ÛÂ˜ Ù˘¯b˜ ÙÔÜ Ê·ÈÓÔ-
Ì¤ÓÔ˘: ÛÙd˜ ÌÔÚÊb˜ Ôf Ï·Ì‚¿ÓÂÈ ì ÚfiÛÎÏËÛË ÚÔÛ¯ÒÚËÛË˜ ÛÙc Ó¤· ıÚËÛÎÂ›·,
ÛÙd˜ ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎb˜ ÌÔÚÊb˜ ·éÙáÓ ÙáÓ ÌÂÙ·ÛÙÚÔÊáÓ, ÛÙd˜ àÓÙÈ‰Ú¿ÛÂÈ˜ ÙÔÜ ÎÔÈÓˆ-
ÓÈÎÔÜ ÂÚ›Á˘ÚÔ˘, ÛÙc ıÂÔÏÔÁÈÎc Î·d ÓÔÌÈÎc ÛÙ¿ÛË à¤Ó·ÓÙÈ ÛÙe Ê·ÈÓfiÌÂÓÔ Î·d
ÛÙd˜ ‰˘ÛÎÔÏ›Â˜ Ôf ÚÔÎ·ÏÔÜÓ Ù¤ÙÔÈÂ˜ ÌÂÙ·ÛÙÚÔÊb˜ ÛÙe ‰È¿ÏÔÁÔ ÌÂÙ·Íf \πÛÏaÌ
Î·d ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎáÓ âÎÎÏËÛÈáÓ.

Theologie und Philosophie (ÙfiÌÔ˜ 84, ÙÂÜ¯Ô˜ 4 /2009)
∆e ÂÚÈÔ‰ÈÎe Theologie und Philosophie Î˘ÎÏÔÊÔÚÂÖ Ûb ÙÚÈÌËÓÈ·›· ‚¿ÛË Î·d

ÂrÓ·È Ùe â›ÛËÌÔ âÈÛÙËÌÔÓÈÎe ùÚÁ·ÓÔ ÙÉ˜ Philosophisch-Theologische Hoch-
schule Sankt Georgen (ºÚ·ÓÎÊÔ‡ÚÙË) Î·d ÙÉ˜ Hochschule für Philosophie ÙÉ˜
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ºÈÏÔÛÔÊÈÎÉ˜ ™¯ÔÏÉ˜ ÙáÓ \πËÛÔ˘˚ÙáÓ (ªfiÓ·¯Ô). ™ÎÔe˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÂrÓ·È ì
ÚÔ·ÁˆÁc ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ Î·d ÊÈÏÔÛÔÊÈÎÉ˜ öÚÂ˘Ó·˜. ™Ùe ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ‰ËÌÔÛÈÂ‡-
ÔÓÙ·È ¤ÓÙÂ ôÚıÚ· Î·d Ì›· ÛÂÈÚa ‚È‚ÏÈÔÎÚÈÛÈáÓ.

^∏ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÂrÓ·È ÙÔÜ Jörg Splett Î·d Ùe ı¤Ì· ÙË˜ ÂrÓ·È ì âÏÂ˘ıÂÚ›· Î·d ì
Û¯¤ÛË ÙË˜ Ìb ÙcÓ àÏ‹ıÂÈ· («In der Wahrheit leben. Eine Überforderung»). ∫·ıg˜
âÏÂ˘ıÂÚ›· Î·d àÏ‹ıÂÈ· Û˘Ó‰¤ÔÓÙ·È ÛÙÂÓa ÌÂÙ·Í‡ ÙÔ˘˜, ÂrÓ·È Ê˘ÛÈÎe Ùe „¤Ì· Óa
Î·Ù·‰ÈÎ¿˙ÂÙ·È Ûb ÎÂ›ÌÂÓ· ¬ˆ˜ ÙÔÜ ∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘ j ÙÔÜ Kant Î·d ÙÔÜ Fichte. ™‹-
ÌÂÚ· óÛÙfiÛÔ Ùe „¤Ì· âÌÊ·Ó›˙ÂÙ·È ó˜ Î¿ÙÈ Ùe àÓ·fiÊÂ˘ÎÙÔ Î·d Û˘¯Óa Á›ÓÂÙ·È Ïfi-
ÁÔ˜ ÁÈa ÙcÓ Ù¤¯ÓË ÙÔÜ „¤Ì·ÙÔ˜, ì ïÔ›· ıÂˆÚÂÖÙ·È ≤Ó· ıÂÙÈÎe ÚÔÛfiÓ. ¶ÚfiÎÂÈÙ·È
ÁÈa Ì›· Ù¿ÛË ì ïÔ›· âÓ Ì¤ÚÂÈ çÊÂ›ÏÂÙ·È ÛÙcÓ âÏÏÈÉ ‰È¿ÎÚÈÛË ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ „Â˘‰ÔÜ˜
‰‹ÏˆÛË˜ (falsiloquium) Î·d ÙÔÜ „¤Ì·ÙÔ˜ (mendacium). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÚÔÙÂ›ÓÂÈ
ó˜ ÙÚfiÔ ˙ˆÉ˜ Ùfi «àÏËıÂ‡ÔÓÙÂ˜ âÓ àÁ¿ FË», Ì›· ÛÙ¿ÛË ˙ˆÉ˜, ì ïÔ›· ı¤ÙÂÈ ñ„ËÏb˜
à·ÈÙ‹ÛÂÈ˜ ÛÙe Û‡Á¯ÚÔÓÔ ôÓıÚˆÔ Î·d àÓÔ›ÁÂÈ ÙcÓ ÚÔÔÙÈÎc ÙÉ˜ Û˘ÓÂ¯ÔÜ˜ ñ¤Ú-
‚·ÛË˜ ÙÔÜ ë·˘ÙÔÜ ÙÔ˘. °È\ ·éÙe Ùe ÏfiÁÔ ï ÌfiÓÔ˜ ÙÚfiÔ˜ ÁÈa Óa Î·ÙÔÚıÒÛÂÈ ï
ôÓıÚˆÔ˜ Óa ˙‹ÛÂÈ àÓıÚÒÈÓ· ÂrÓ·È Óa Û˘Ó‰˘¿ÛÂÈ ÙcÓ âÏÂ˘ıÂÚ›·, ÙcÓ àÏ‹ıÂÈ· Î·d
ÙcÓ àÁ¿Ë Ìb ÙcÓ âÏ›‰·.

^√ Friedo Ricken SJ ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· Ú·ÁÌ·ÙÂ‡ÂÙ·È ÙcÓ ı¤ÛË ÙÔÜ Kant ÁÈa ÙcÓ
Âéı‡ÓË Ôf ö¯ÂÈ Î¿ıÂ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎc ÎÔÈÓfiÙËÙ· ÛÙcÓ ñÂÚÓ›ÎËÛË ÙÔÜ Î·ÎÔÜ («Die
Überwindung des Bösen. Kant über die Aufgabe einer Religionsgemeinschaft»).
^∏ ı¤ÛË ÙÔÜ Kant ÁÈa Ùe äıÈÎe ÎÔÈÓˆÓÈÎe ùÓ (RGV) ÙfiÓÈÛÂ ‰‡Ô Ó¤· ÛÙÔÈ¯ÂÖ· öÓ·-
ÓÙÈ ÙÉ˜ å‰¤·˜ ÙÔÜ äıÈÎÔÜ ÎfiÛÌÔ˘ (KrV) Î·d âÎÂ›ÓË˜ ÙÔÜ ‚·ÛÈÏÂ›Ô˘ ÙáÓ ÛÎÔáÓ
(GMS): Î·Ù¤‰ÂÈÍÂ ·) ¬ÙÈ ì âÏÂ˘ıÂÚ›· ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘ ÂrÓ·È ÂûıÚ·˘ÛÙË Î·d ‚) ¬ÙÈ
âÓá ï äıÈÎe˜ ÎfiÛÌÔ˜ Î·d Ùe ‚·Û›ÏÂÈÔ ÙáÓ ÛÎÔáÓ ÂrÓ·È ÌfiÓÔ Ì›· å‰¤·, Ùe äıÈÎe
ÎÔÈÓˆÓÈÎe kÓ ÂrÓ·È Ùe ÌfiÓÔ Ôf ÌÔÚÂÖ Óa Ùd˜ Î·Ù·ÛÙ‹ÛÂÈ Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ·. ∞éÙe
¬Ìˆ˜ Û‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙeÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÂrÓ·È â›ÛË˜ Ùe öÚÁÔ ÙáÓ îÛÙÔÚÈÎáÓ ıÚËÛÎÂÈáÓ
Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ Ùc ÌÂÏ¤ÙË ÙÔ˘ àÓ·˙ËÙÒÓÙ·˜ ÙÚfiÔ˘˜ ıÂÙÈÎÉ˜ àÍÈÔÏfiÁËÛË˜ ÙáÓ ıÚË-
ÛÎÂÈáÓ Ìb ‚¿ÛË Ùc ı¤ÛË ÙÔÜ Kant.

^∏ Ê·ÈÓÔÌÂÓÔÏÔÁÈÎc ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÙÉ˜ äıÈÎÉ˜, Ôf ÚfiÙÂÈÓÂ ï Max Scheler, ó˜
Ì›· âÓ·ÏÏ·ÎÙÈÎc ‰˘Ó·ÙfiÙËÙ· Î·Ù·ÓfiËÛË˜ ÙÔÜ äıÈÎÔÜ ÎfiÛÌÔ˘, ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜
ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ Christoph Seibert, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Gefühl und Vernunft.
Überlegungen zu Max Schelers fundamentalethischen Ansatz»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜
ëÛÙÈ¿˙ÂÈ ÙcÓ àÓ¿Ï˘Û‹ ÙÔ˘ ÛÙc Û¯¤ÛË ÏÔÁÈÎÉ˜ Î·d Û˘Ó·ÈÛı‹Ì·ÙÔ˜. \∞e ·éÙcÓ ÚÔ-
Î‡ÙÔ˘Ó ‰‡Ô ‚·ÛÈÎa ÛÙÔÈ¯ÂÖ·: ·) Î·Ù·‰ÂÈÎÓ‡ÂÙ·È ï ‚·ıÌfi˜, ÛÙeÓ ïÔÖÔ ï Scheler
ÙÔÓ›˙ÂÈ ÙcÓ ôÌÂÛË âÌÂÈÚ›· ÙáÓ äıÈÎáÓ ÓÔËÌ¿ÙˆÓ ó˜ ÙcÓ à·Ú·›ÙËÙË ÚÔ¸fiıÂ-
ÛË ÁÈa Î¿ıÂ öÏÏÔÁÔ äıÈÎe ÏfiÁÔ Î·d ‚) àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ ≤Ó· âÁÁÂÓb˜ Úfi‚ÏËÌ· ÙÉ˜ ÛÎ¤-
„Ë˜ ÙÔÜ Scheler, ¬ÙÈ ‰ËÏ·‰‹, âÓá ì ôÌÂÛË ‚›ˆÛË ÙáÓ äıÈÎáÓ àÍÈáÓ ‰È·‰Ú·Ì·Ù›-
˙ÂÈ ≤Ó·Ó àÔÊ·ÛÈÛÙÈÎe ÚfiÏÔ ÛÙc ‰È·‰ÈÎ·Û›· ÙÉ˜ àÓıÚÒÈÓË˜ äıÈÎÉ˜ âÌÂÈÚ›·˜, ‰b
ıa Ú¤ÂÈ Óa Ù·˘ÙÈÛÙÂÖ Ìb ÙcÓ ú‰È· Ùc ‰È·‰ÈÎ·Û›·.

∆e ëfiÌÂÓÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ ÂrÓ·È ÙÔÜ Michael Kühnlein ÎÈ ö¯ÂÈ ó˜ ı¤Ì· ÙÔ˘ ÙcÓ Úfi-
Ù·ÛË ÙÔÜ Jürgen Habermas ÁÈa Ì›· ÌÂÙ·ÌÔÓÙ¤ÚÓ· ‰ÈÂ‡Ú˘ÓÛË ÙÉ˜ å‰¤·˜ ÙÔÜ çÚıÔÜ
ÏfiÁÔ˘ ó˜ à¿ÓÙËÛË ÛÙcÓ ÎÚ›ÛË ÛÙcÓ ïÔ›· ö¯ÂÈ ÂÚÈ¤ÏıÂÈ ï ‰˘ÙÈÎe˜ ÔÏÈÙÈÎe˜ ÊÈ-



£∂√§√°π∞ 1/2010

376

ÏÂÏÂ˘ıÂÚÈÛÌfi˜ («Zwischen Vernunftreligion und Existenztheologie: Zum
postsäkularen Denken von Jürgen Habermas»). µ·ÛÈÎe ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎe ·éÙÉ˜
ÙÉ˜ ‰ÈÂ‡Ú˘ÓÛË˜ ÂrÓ·È ì àfiÛÙ·ÛË Ìb ·éÙÔÎÚÈÙÈÎc ‰È¿ıÂÛË àe ¬ÔÈ· ÚÔËÁÔ‡ÌÂ-
ÓË àÓÙ›ÏË„Ë ÙÉ˜ âÏÂ˘ıÂÚ›·˜. ^∏ âÏÂ˘ıÂÚ›· ‰b ÌÔÚÂÖ Ï¤ÔÓ Óa ÓÔÂÖÙ·È ó˜ àÚfi-
ÛÎÔÙË öÎÊÚ·ÛË ÏfiÁÔ˘ àÏÏa ó˜ ‰ÂÎÙÈÎfiÙËÙ· Úe˜ Ùd˜ ·Ú·‰fiÛÂÈ˜ ÙÔÜ àÁ·ıÔÜ. ªb
·éÙcÓ Ùc ‚·ÛÈÎc ı¤ÛË Û˘Ó‰¤ÂÙ·È Î·d ì ıÂÙÈÎc àÍÈÔÏfiÁËÛË ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ›·˜ àe ÙeÓ
Habermas. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùd˜ îÛÙÔÚÈÎb˜ Î·d ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎb˜ ÚÔ¸Ôı¤ÛÂÈ˜
Ôf ï‰‹ÁËÛ·Ó Ûb ·éÙcÓ ÙcÓ àÏÏ·Ác Î·d ı¤ÙÂÈ Ùe âÚÒÙËÌ· ÔÈ¤˜ ÌÔÚÂÖ Óa ÂrÓ·È Ôî
Û˘Ó¤ÂÈÂ˜ ÙÉ˜ Ó¤·˜ àÓÙ›ÏË„Ë˜ ÛÙe ÌÂıÔ‰ÈÎe àıÂ˚ÛÌe ÌÂÚÈÎáÓ ıÂˆÚÈáÓ ÎÔÈÓˆ-
ÓÈÎÉ˜ ‰ÈÎ·ÈÔÛ‡ÓË˜.

™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ï Werner Löser Û˘˙ËÙÄ Ùa ¬Û· àÎÔÏÔ‡ıËÛ·Ó ÙcÓ ñÔ-
ÁÚ·Êc ÙÉ˜ «∫ÔÈÓÉ˜ ¢È·Î‹Ú˘ÍË˜ ÁÈa Ùe ¢fiÁÌ· ÙÉ˜ ¢ÈÎ·›ˆÛË˜» àe ÙcÓ ¶·ÁÎfiÛÌÈ·
≠∂ÓˆÛË ÙáÓ §Ô˘ıËÚ·ÓáÓ Î·d Ùc ƒˆÌ·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎc \∂ÎÎÏËÛ›· ÛÙe Augsburg Ùe 1999
(«Die “Gemeinsame Erklärung zur Rechtfertigungslehre” 1999-2009»). ¢¤Î· ¯Úfi-
ÓÈ· àÚÁfiÙÂÚ· ì ‰È·Î‹Ú˘ÍË ‰b Ê·›ÓÂÙ·È Óa ôÛÎËÛÂ å‰È·›ÙÂÚË â›‰Ú·ÛË ÔûÙÂ â·Ó·-
Ï‹ÊıËÎ·Ó ·ÚfiÌÔÈÂ˜ ÚÔÛ¿ıÂÈÂ˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Ùe àÔ‰›‰ÂÈ Ûb ‰È¿ÊÔÚÔ˘˜ Ïfi-
ÁÔ˘˜ àÓ¿ÌÂÛ· ÛÙÔf˜ ïÔ›Ô˘˜ Î¿ÔÈÔÈ ÂrÓ·È ıÂÔÏÔÁÈÎÔ› (ïÚÈÛÌ¤Ó· ıÂÔÏÔÁÈÎa ˙ËÙ‹-
Ì·Ù· ‰bÓ öÙ˘¯·Ó ÙÂÏÈÎa ÌÂÁ¿ÏË˜ ÚÔÛÔ¯É˜) Î·d Î¿ÔÈÔÈ îÛÙÔÚÈÎÔ›-âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÔ›
(Ôî âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎb˜ âÍÂÏ›ÍÂÈ˜ ÛÙc °ÂÚÌ·Ó›· ï‰‹ÁËÛ·Ó ÛÙe Û˘Ì¤Ú·ÛÌ· ¬ÙÈ Ì›· È-
ı·Óc ≤ÓˆÛË §Ô˘ıËÚ·ÓáÓ Î·d ƒˆÌ·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎáÓ ‰bÓ ÂrÓ·È ÙfiÛÔ ÛËÌ·ÓÙÈÎ‹).

∞ÈÎ·ÙÂÚ›ÓË ∆Û·Ï·ÌÔ‡ÓË,
§¤ÎÙÔÚ·˜ ∆Ì‹Ì·ÙÔ˜ ¶ÔÈÌ·ÓÙÈÎÉ˜
Î·d ∫ÔÈÓˆÓÈÎÉ˜ £ÂÔÏÔÁ›·˜ ∞¶£

Modern Theology (ÙfiÌÔ˜ 26, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2010)
∆e ÚáÙÔ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ Ó¤Ô˘ öÙÔ˘˜ ÂrÓ·È âÂÙÂÈ·Îfi, Î·ıg˜ Û˘ÌÏËÚÒÓÔÓÙ·È 25

¯ÚfiÓÈ· Î˘ÎÏÔÊÔÚ›·˜ ÙÔÜ ÛËÌ·ÓÙÈÎÔÜ ·éÙÔÜ ıÂÔÏÔÁÈÎÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ. ªÂÁ¿ÏÔ Ì¤-
ÚÔ˜ ÙÔ˘ (ÛÛ. 1-75), ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓÔ Ûb ÎÂ›ÌÂÓ· Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùc Ì¤¯ÚÈ ÙÒÚ· ÔÚÂ›·,
Ùd˜ ÚÔÔÙÈÎ¤˜, Ùd˜ âÈ‰ÈÒÍÂÈ˜ Î·d Ùe Ì¤ÏÏÔÓ ÙÔÜ Modern Theology. 

™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «Theophany and Indication:
Reconciling Augustinian and Palamite aesthetics» ï \πˆ¿ÓÓË˜ ¶·ÓÙ. ª·ÓÔ˘ÛÛ¿-
ÎË˜ âÈ¯ÂÈÚÂÖ Ìb ‚¿ÛË Ùd˜ ÂÚd ıÂÔÊ¿ÓÂÈ·˜ ÂÚÈÁÚ·Êb˜ ÙÉ˜ ¶.¢. (ò∂Í. 3 Î·d 19, µã
µ·Û. 19) Óa à·ÓÙ‹ÛÂÈ ÛÙe âÚÒÙËÌ· àe ÙcÓ ôÔ„Ë ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ëÚÌËÓÂ˘-
ÙÈÎÉ˜ ÔÈfi ÚfiÛˆÔ ÙÉ˜ ^∞Á›·˜ ∆ÚÈ¿‰Ô˜ Î·d Ìb ÔÈfi ÙÚfiÔ âÌÊ·Ó›˙ÂÙ·È ÛÙÔf˜ ¶·-
ÙÚÈ¿Ú¯Â˜ Î·d ÛÙÔf˜ ÚÔÊÉÙÂ˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ıÂˆÚÂÖ g˜ ·éÙc ì Ê·ÈÓÔÌÂÓÈÎa
êÏÔ˚Îc ëÚÒÙËÛË ‚Ú›ÛÎÂÙ·È ÛÙe â›ÎÂÓÙÚÔ ÙÉ˜ ÚÔÛ¿ıÂÈ·˜ ‰È·ÌfiÚÊˆÛË˜ ‰‡Ô
‰È·ÎÚÈÙáÓ ıÂÔÏÔÁÈÎáÓ ÚÔÙ¿ÛÂˆÓ (theological aesthetics), ÙÔÜ ∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘ ÛÙc
¢‡ÛË Î·d ÙÔÜ °ÚËÁÔÚ›Ô˘ ÙÔÜ ¶·Ï·ÌÄ ÛÙcÓ \∞Ó·ÙÔÏ‹. \∂‰á âÈ¯ÂÈÚÂÖÙ·È àe Ùe
Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÌÈa ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÔ ¯ÚÈÛÙÔÎÂÓÙÚÈÎc ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÉ˜ ·åÛıË-
ÙÈÎÉ˜ (aesthetics) Úe˜ ñ¤Ú‚·ÛË ÙÉ˜ Î¿ıÂÙË˜ Î·d ÔÏÂÌÈÎÉ˜ ‰È¿ÛÙ·ÛË˜ ÌÂÙ·Íf
ÙáÓ ‰‡Ô ·Ú·‰ÔÛÈ·ÎáÓ ÚÔÙ¿ÛÂˆÓ, Ìb ‚¿ÛË Ùe öÚÁÔ ÙÔÜ Balthasar Î·d ÙcÓ öÓÓÔÈ·
ÙÉ˜ öÓ‰ÂÈÍË˜ (indication) ÙáÓ Husserl Î·d Merleau-Ponty.
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™Ùe ëfiÌÂÓÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «The Holy Spirit in the Cappadocians: past and
present» ï Chr. Beeley âÈı˘ÌÂÖ Óa ñÂÚ‚ÂÖ Ùd˜ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎb˜ ÌÔÓÔÌ¤ÚÂÈÂ˜ ÙÉ˜
Û‡Á¯ÚÔÓË˜ öÚÂ˘Ó·˜ Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùc ıÂÒÚËÛË ÙáÓ ∫··‰ÔÎáÓ ÁÈa Ùe ≠∞ÁÈÔÓ
¶ÓÂÜÌ· (.¯. ÙcÓ àÔ˘Û›· âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓÙÔ˜ ÁÈa Ùe ÔÏ‡ÏÔÎÔ îÛÙÔÚÈÎe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜
âÔ¯É˜ ÙÔÜ 4Ô˘ ·åÒÓ·, ¬ÙÈ Î·d Ôî ÙÚÂÖ˜ ¶·Ù¤ÚÂ˜ ·Ú¤¯Ô˘Ó ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎb˜ âÎ‰Ô¯b˜
ÙÉ˜ ú‰È·˜ ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ ÚfiÙ·ÛË˜ Î.Ï.). ò∂ÙÛÈ âÈ¯ÂÈÚÂÖÙ·È â‰á ÌÈa Ó¤· Û˘ÁÎÚÈÙÈÎc
àÍÈÔÏfiÁËÛË ÙÉ˜ Î··‰ÔÎÈÎÉ˜ ¶ÓÂ˘Ì·ÙÔÏÔÁ›·˜ Ûb Û¯¤ÛË ÂéÚ‡ÙÂÚ· Ìb ÙcÓ ÂÚd
^∞Á›·˜ ∆ÚÈ¿‰Ô˜ ıÂÔÏÔÁ›·, àÏÏa Î·d ˙ËÙ‹Ì·Ù· Ú·ÎÙÈÎÉ˜ Ê‡ÛÂˆ˜, ¬ˆ˜ ì ÓÂ˘Ì·-
ÙÈÎfiÙËÙ·, ï ÌÔÓ·¯ÈÛÌfi˜, ï ÚfiÏÔ˜ ÙÉ˜ ıÂ›·˜ ¯¿ÚÈÙÔ˜ ÁÈa Ùc ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc ˙ˆc Î.Ï.

™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ·ÚfiÓÙÔ˜ Ù¤˘¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «The Son more visible:
Immaterialism and The Incarnation» Ôî Marc Hight Î·d Joshua Bohannon åÛ¯˘-
Ú›˙ÔÓÙ·È ¬ÙÈ Ì›· Ìc ñÏÈÛÙÈÎc çÓÙÔÏÔÁ›· (immaterialist ontology), ≤Ó· Âr‰Ô˜ ‰ËÏ·-
‰‹, ÌÂÙ·Ê˘ÛÈÎÉ˜ Ôf àÚÓÂÖÙ·È ÙcÓ ≈·ÚÍË ñÏÈÎÉ˜ ÔéÛ›·˜, ÂrÓ·È ÔÏf ÂÚÈÛÛfiÙÂ-
ÚÔ Û‡ÌÊˆÓË Úe˜ Ùe ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎe ‰fiÁÌ·, Ûb Û¯¤ÛË Ìb Ì›· çÓÙÔÏÔÁ›· ì ïÔ›· Â-
ÚÈÏ·Ì‚¿ÓÂÈ ÙcÓ ≈·ÚÍË ÙÉ˜ ñÏÈÎÉ˜ ÔéÛ›·˜. ò∂ÙÛÈ Á›ÓÂÙ·È Ì›· ÚÔÛ¿ıÂÈ· Ìb ‚¿ÛË
Ùc ¯Ú‹ÛË ÙÉ˜ ÊÈÏÔÛÔÊÈÎÉ˜ ÛÎ¤„Ë˜ ÙÔÜ George Berkeley Óa Û˘˙ËÙËıÂÖ Û\ ·éÙc ÙcÓ
ÚÔÔÙÈÎc ì ‰È‰·ÛÎ·Ï›· ÂÚd ÙÉ˜ ™¿ÚÎˆÛË˜ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ. ∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒ-
ÓÂÙ·È Ìb îÎ·Óe àÚÈıÌe ‚È‚ÏÈÔ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂˆÓ.

Scottish Journal of Theology (ÙfiÌÔ˜ 63, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/ 2010) 
™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «Is universalism a problem for parti-

cularists?», ï Oliver Crisp Ìb ‚¿ÛË ≤Ó· ÚÔÁÂÓ¤ÛÙÂÚÔ ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ ÁÈa ÙeÓ ∞éÁÔ˘-
ÛÙÈÓÈÛÌfi, ó˜ àÓÙ›ÏË„Ë ì ïÔ›· Û˘Ó¿‰ÂÈ Úe˜ ÙeÓ universalism, ôÔ„Ë Ôf ÌÔÚÂÖ
Óa Á›ÓÂÈ ÂéÚ‡ÙÂÚ· àÔ‰ÂÎÙc ¯ˆÚd˜ å‰È·›ÙÂÚ· ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù·, ı¤ÙÂÈ Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙÉ˜ àÓ¿-
‰˘ÛË˜ ÙÔÜ ÚÔ‚Ï‹Ì·ÙÔ˜ ÙÉ˜ Î·Ù·ÓfiËÛË˜ ÙÔÜ Î·ÎÔÜ ÛÙe ·éÁÔ˘ÛÙ›ÓÂÈÔ ÎÔÛÌÔÂ›‰ˆ-
ÏÔ. ^√ £Âe˜ ıa ÌÔÚÔÜÛÂ Óa ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ‹ÛÂÈ ≤Ó· ÎfiÛÌÔ, ¬Ô˘ ¬ÏÔÈ ıa ÛÒ˙ÔÓÙ·Ó
àÏÏa ·éÙe ‰bÓ Û˘Ó¤‚Ë, ÁÂÁÔÓe˜ Ôf ı¤ÙÂÈ Ûb àÌÊÈ‚ÔÏ›· Ùc ıÂ›· àÁ·ıfiÙËÙ· Î·d Î·-
ÏÔÛ‡ÓË. ™Ùe ÚÔÎÂ›ÌÂÓÔ ôÚıÚÔ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ıa ÚÔÛ·ı‹ÛÂÈ Óa àÓÙÈÎÚÔ‡ÛÂÈ
·éÙe Ùe Âr‰Ô˜ ·éÁÔ˘ÛÙÈÓÈÛÌÔÜ (Augustinian universalism), ÙÔÓ›˙ÔÓÙ·˜ ¬ÙÈ ñ¿Ú-
¯Ô˘Ó ÛÔ‚·ÚÔd ıÂÔÏÔÁÈÎÔd ÏfiÁÔÈ Ôî ïÔÖÔÈ ÌÄ˜ âÈÙÚ¤Ô˘Ó Óa ‰Â¯ıÔÜÌÂ ¬ÙÈ ï £Âe˜
‰bÓ ıa ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ Ùc ÛˆÙËÚ›· Û\ ¬ÏË ÙcÓ àÓıÚˆfiÙËÙ·.

™Ùe ëfiÌÂÓÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «Joseph Smith and the Bible» ï Kent Jackson
ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ Ì›· Ó¤· ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÛÙe ÚfiÛˆÔ Î·d Ùe öÚÁÔ ÙÔÜ Joseph Smith (1805-
1844), ÙÔÜ î‰Ú˘ÙÉ ÙÔÜ ªÔÚÌÔÓÈÛÌÔÜ. √ Joseph Smith ÂrÓ·È ÁÓˆÛÙe˜ ÁÈa ÙcÓ öÎ‰Ô-
ÛË ÙÔÜ ‚È‚Ï›Ô˘ ÙáÓ ªÔÚÌfiÓˆÓ, ó˜ ÌÈÄ˜ îÛÙÔÚ›·˜ Û¯Â‰eÓ åÛfiÙÈÌË˜ Ìb Ùc µ›‚ÏÔ, ÛÙe
ïÔÖÔ ‚È‚Ï›Ô ÂÚÈÁÚ¿ÊÔÓÙ·È Ùa ‚·ÛÈÎa ÈÛÙÂ‡ˆ ÙÔÜ ªÔÚÌÔÓÈÛÌÔÜ. \∂ÎÂÖÓÔ Ôf
Û˘¯Óa ‰È·ÊÂ‡ÁÂÈ ÙáÓ îÛÙÔÚÈÎáÓ Î·d ·Ú·ıÂˆÚÂÖÙ·È ÂrÓ·È ¬ÙÈ Î¿ıÂ ÏÂ˘Úa ÙÉ˜
ÚÔÛˆÈÎfiÙËÙ·˜ Î·d ÙÔÜ öÚÁÔ˘ ÙÔ˘ Û¯ÂÙ›˙ÔÓÙ·È ÔÏf ÛÙÂÓa Ìb Ùc µ›‚ÏÔ, ¬ˆ˜
âÎÂÖÓÔ˜ ÙÔ˘Ï¿¯ÈÛÙÔÓ ÙcÓ ëÚÌËÓÂ‡ÂÈ. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÚÔÛ·ıÂÖ Óa ‰ÈÂÚÂ˘Ó‹ÛÂÈ Ùe
ÚfiÏÔ Ôf ‰È·‰Ú·Ì·Ù›˙ÂÈ ì µ›‚ÏÔ˜ ÛÙc ˙ˆc ÙÔÜ Joseph Smith, àÏÏa Î·d ÛÙc ‰È·-
ÌfiÚÊˆÛË ÙáÓ ‚·ÛÈÎáÓ àÓÙÈÏ‹„ÂˆÓ ÙáÓ ªÔÚÌfiÓˆÓ.
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^√ Walter Lowe ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ «Why we need apocalyptic» ‰È·ÈÛÙÒ-
ÓÂÈ g˜ ÌÈa Î·Ù¿ÏÏËÏË ıÂÒÚËÛË ÂÚd àÔÎ¿Ï˘„Ë˜ ÂrÓ·È àÓ·ÁÎ·›· ÁÈa ÙcÓ àÓÙÈÌÂ-
ÙÒÈÛË ÔÈÎ›ÏˆÓ ıÂÔÏÔÁÈÎáÓ ÚÔÎÏ‹ÛÂˆÓ ÙÉ˜ âÔ¯É˜ Ì·˜. ª¤Û· ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ëÓe˜
‰È·ÏfiÁÔ˘ Ìb Ùc ¢ÔÁÌ·ÙÈÎc ÙÔÜ K. Barth ÚÔÛ·ıÂÖ Óa âÍÂÙ¿ÛÂÈ g˜ Ú¤ÂÈ Óa Î·-
Ù·ÓÔËıÂÖ ·éÙe Ùe Âr‰Ô˜ àÔÎ·Ï˘ÙÈÎÉ˜, âÌÌ¤ÓÔÓÙ·˜ Ûb ‰‡Ô ‚·ÛÈÎa ÛËÌÂÖ·, ÙcÓ
çÚıfiÙËÙ· Î·d Ù‹Ó «Û˘Ó·ÊÂÈ·ÎfiÙËÙ·», ó˜ ÙÔf˜ à·Ú·›ÙËÙÔ˘˜ Û˘Ó‰ÂÎÙÈÎÔf˜ ÎÚ›-
ÎÔ˘˜ ÌÂÙ·Íf ÙáÓ Û‡Á¯ÚÔÓˆÓ ÚÔÎÏ‹ÛÂˆÓ Î·d ÙÉ˜ àÔÎ·Ï˘ÙÈÎÉ˜.

™Ùe ôÚıÚÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «John Napier and the mathematics of the
‘middle future’ apocalypse», ï Philip Almond âÚÂ˘ÓÄ ÙcÓ öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ «‘middle
future’ apocalypse» ÛÙe öÚÁÔ ëÓe˜ ™ÎˆÙÛ¤˙Ô˘ ıÂÔÏfiÁÔ˘ Î·d ù¯È ÌfiÓÔ ÙÔÜ 16Ô˘ ·å.,
ÙÔÜ John Napier. ^√ «ÌÂÛÔ-ÚfiıÂÛÌÔ˜» ·éÙe˜ àÔÎ·Ï˘ÙÈÛÌfi˜, Ôf ÚÔ‚Ï¤ÂÈ Ùe
Ù¤ÏÔ˜ ÙÔÜ ÎfiÛÌÔ˘ ÛÙa ëfiÌÂÓ· 100-200 ¯ÚfiÓÈ·, ı¤ÏÂÈ Óa ‰È·ÌÔÚÊÒÛÂÈ Ùd˜ Î·Ù¿Ï-
ÏËÏÂ˜ ÚÔ¸Ôı¤ÛÂÈ˜ Î·d ¬ÚÔ˘˜ Ôf ÂrÓ·È àÓ·ÁÎ·ÖÔÈ ÁÈa ÙcÓ Ú·ÁÌ¿ÙˆÛË âÎÂ›ÓˆÓ
ÙáÓ ÁÂÁÔÓfiÙˆÓ Ôf ıa ï‰ËÁ‹ÛÔ˘Ó ÛÙcÓ öÏÂ˘ÛË ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÈ-
ı˘ÌÂÖ Óa ‰ÈÂÚÂ˘Ó‹ÛÂÈ Ùc ‰È·Û‡Ó‰ÂÛË ÌÂÙ·Íf Ì·ıËÌ·ÙÈÎáÓ Î·d àÔÎ·Ï˘ÙÈÎÉ˜
ÛÙe öÚÁÔ ÙÔÜ Napier ‰Â›¯ÓÔÓÙ·˜ ÙcÓ âÓ‰Â¯fiÌÂÓË ¯ÚËÛÈÌfiÙËÙ¿ ÙÔ˘.

^√ Paul Molnar ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ « ‘Thy word is truth’: the role of faith
in reading scripture theologically with Karl Barth», Ìb ‚¿ÛË Ùc ÛÎ¤„Ë ÙÔÜ ÎÔÚ˘-
Ê·›Ô˘ ÚÔÙÂÛÙ¿ÓÙË ıÂÔÏfiÁÔ˘ ÙÔÜ 20ÔÜ ·å. ı¤ÏÂÈ Óa ‰Â›ÍÂÈ g˜ Î·d ÁÈ·Ùd ì àÓ¿ÁÓˆ-
ÛË ÙÉ˜ µ›‚ÏÔ˘ Ìb âÚÁ·ÏÂÖÔ ÙcÓ ›ÛÙË ÂrÓ·È àÓ·ÁÎ·›· öÙÛÈ œÛÙÂ Óa ï‰ËÁËıÂÖ ï àÓ·-
ÁÓÒÛÙË˜ ÛÙcÓ Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÉ˜ àÏ‹ıÂÈ·˜, ì ïÔ›· ‰bÓ ÂrÓ·È ôÏÏË àe ÙeÓ ú‰ÈÔ Ùe £Âe
Ôf ÌÈÏÄ Ûb ÌÄ˜ ‰Èa ÙÔÜ ÀîÔÜ ÙÔ˘. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ıa ÙÔÓ›ÛÂÈ ÙcÓ âÌÌÔÓc ÙÔÜ Karl
Barth ¬ÙÈ ï ÌfiÓÔ˜ ÙÚfiÔ˜ Óa ÁÓˆÚ›ÛÔ˘ÌÂ Ùe £Âe ÂrÓ·È Ì¤Ûˆ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ Î·d ëÔ-
Ì¤Óˆ˜ Ì¤Ûˆ ÙÔÜ ¶Ó¤˘Ì·ÙÔ˜ Î·d ù¯È Ìb àÊÂÙËÚ›· Ùc ÌÂÏ¤ÙË ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÉ˜
âÌÂÈÚ›·˜. ∫ÏÂ›ÓÔÓÙ·˜, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc Û¯¤ÛË ÙÔÜ Paul Tillich Î·d ôÏÏˆÓ
ıÂÔÏfiÁˆÓ Úe˜ ÙcÓ çÚıfiÙËÙ· ÙÉ˜ Î·Ù·ÓfiËÛË˜ àe ÙeÓ Karl Barth ÙÉ˜ Û¯¤ÛË˜ ÌÂ-
Ù·Íf ıÚËÛÎÂ›·˜ Î·d \∞ÔÎ¿Ï˘„Ë˜.

™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «Manifold Grace in John Cassian
and Prosper of Aquitaine» ï Alexander Hwang âÚÂ˘ÓÄ ÙeÓ ÙÚfiÔ Î·Ù·ÓfiËÛË˜
ÛÙÔf˜ John Cassian Î·d Prosper of Aquitaine ÙÉ˜ âÏÂ‡ıÂÚË˜ ‚Ô˘Ï‹ÛÂˆ˜ Î·d ÙÉ˜
¯¿ÚÈÙÔ˜ ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ ÚÔÛ¿ıÂÈ·˜ àÔÎÚ˘ÛÙ¿ÏÏˆÛË˜ ÙÉ˜ ÂÚd ¯¿ÚÈÙÔ˜ ‰È‰·-
ÛÎ·Ï›·˜ ÛÙe ÂÚÈıÒÚÈÔ ÙÉ˜ ÂÏ·ÁÈ·ÓÈÎÉ˜ ‰È·Ì¿¯Ë˜. √î ‰‡Ô ·éÙÔd Û˘ÁÁÚ·ÊÂÖ˜
àÔÙ˘Á¯¿ÓÔ˘Ó ÙÂÏÈÎa Óa âËÚÂ¿ÛÔ˘Ó ÙcÓ âÍ¤ÏÈÍË ÙÉ˜ Û¯ÂÙÈÎÉ˜ öÚÈ‰·˜ Û¯ÂÙÈÎa Ìb
Ùfi «á˜» ÙÉ˜ ÛˆÙËÚ›·˜ (ÌfiÓÔ àe Ùc ıÂ›· ¯¿ÚË j ÌfiÓÔ àe ÙcÓ àÓıÚÒÈÓË ‰Ú¿-
ÛË), iÓ Î·d ‰È·ÌÔÚÊÒÓÔ˘Ó Ì›· ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÔ âÓ·ÏÏ·ÎÙÈÎc Î·d ÏÈÁfiÙÂÚÔ àÔÎÏÂÈ-
ÛÙÈÎc ıÂÒÚËÛË.

New Blackfriars (ÙfiÌÔ˜ 91, ÙÂÜ¯Ô˜ 1031/2010)
^√ A. Williams Ûb ≤Ó· àe Ùa ôÚıÚ· ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «Is

Aquinas a Foundationalist?», âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa âÍËÁ‹ÛÂÈ ÁÈ·Ù› ï \∞ÎÈÓ¿ÙË˜ ‰bÓ ÌÔÚÂÖ
Óa ıÂˆÚËıÂÖ ¬ÙÈ ‰È·ı¤ÙÂÈ Ì›· ıÂÌÂÏÈÔÎÚ·ÙÈÎc âÈÛÙËÌÔÏÔÁ›·. ¶Úe˜ ÙÔÜÙÔ âÍÂÙ¿-
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˙ÂÈ ÙcÓ öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ «scientia» Î·d ÙÉ˜ îÂÚÉ˜ ‰È‰·ÛÎ·Ï›·˜ ÛÙe ÎÏ·ÛÈÎe Summa
theologiae, Ìb Âå‰ÈÎc àÓ·ÊÔÚa ÛÙeÓ ÙÚfiÔ ¯Ú‹ÛË˜ ÙÉ˜ öÓÓÔÈ·˜ ÙÉ˜ ÌÂÙ·ÊÔÚÄ˜
(metaphor). ∫·Ùa ÙeÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ì îÂÚc ‰È‰·ÛÎ·Ï›· ÙÔÜ \∞ÎÈÓ¿ÙË (sacra
doctrina) ‰bÓ ö¯ÂÈ ÛÎÔe Óa ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ àfiÏ˘ÙË àÛÊ¿ÏÂÈ· ÛÙc ÁÓÒÛË, àÏÏa Úˆ-
Ù›ÛÙˆ˜ Óa âÎÊÚ¿ÛÂÈ ÙcÓ ÚÔÛˆÚÈÓfiÙËÙ¿ ÙË˜ ÚÔÎ·ÏÒÓÙ·˜ Ùe ÛÙÔ¯·ÛÌfi.

^√ Aidan Nichols o.p. ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «The theology of
Jean Danielou: Epochs, Correspondences, and the orders of the real», ÚÔÛ·ıÂÖ
Óa âÚÂ˘Ó‹ÛÂÈ ÙcÓ ıÂÔÏÔÁÈÎc ÌÂıÔ‰ÔÏÔÁ›· ÙÔÜ ÎÏ·ÛÈÎÔÜ ıÂÔÏfiÁÔ˘ ÙÉ˜
‘ressourcement’ ÙÔÜ 20ÔÜ ·å., ÁÈa Ùc ‰˘ÙÈÎc ÙÔ˘Ï¿¯ÈÛÙÔÓ ıÂÔÏÔÁ›·, Jean Danielou.
¶Úe˜ ÙcÓ Î·ÙÂ‡ı˘ÓÛË ·éÙc âÈÎÂÓÙÚÒÓÂÙ·È ÛÙa ëÍÉ˜ ı¤Ì·Ù·. ∫·Ù·Ú¯a˜ ÛÙ›˜
‘Epochs’ (âÔ¯¤˜), ó˜ ÛÙÚÔÊc Úe˜ Ù‹ «ıÂÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜», ¬ˆ˜ ‰È·ÌÔÚÊÒ-
ıËÎÂ àe Ù‹ «‚È‚ÏÈÎc ıÂÔÏÔÁ›·», öÂÈÙ· ÛÙ›˜ ‘Correspondences’ (àÓÙÈÛÙÔÈ¯›Â˜), ó˜
ÙcÓ ÎÔÛÌÈÎÔÜ Ù‡Ô˘ ·åÛıËÙÈÎc ıÂˆÚ›· ÙÔ˘ Î·d ÛÙ›˜ ‘orders’ (Ù¿ÍÂÈ˜) Ìb â›ÎÂÓÙÚÔ
Ùc ‰È¿ÎÚÈÛË Ôf ÚÔÛ¤Ï·‚Â àe ÙeÓ ¶·ÛÎ¿Ï, ÁÈa Ùa â›Â‰· ÙÉ˜ Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ·˜
Î·d ÙcÓ ÔÈÎÈÏ›· ÙáÓ âÈÛÙËÌÔÏÔÁÈÎáÓ ÚÔÛÂÁÁ›ÛÂˆÓ. ∆e ôÚıÚÔ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È
Ìb Ùc ‰È·Û‡Ó‰ÂÛË ÙáÓ ·Ú·¿Óˆ Ìb ÙeÓ ˘Ú‹Ó· ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÔ˘, Ôf ñÉÚÍÂ ï
£Âe˜ âÓ ÃÚÈÛÙ̌á.

™Ùe ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «Augustine’s Ethics of belief and avoiding
violence in Religious disputes», ï Owen Anderson âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùd˜ Û¯ÂÙÈÎb˜ ÂÚd
äıÈÎÉ˜ ÙáÓ ÈÛÙáÓ àÓÙÈÏ‹„ÂÈ˜ ÙÔÜ ∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘ ó˜ Úe˜ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf ÚÔÛÂÁÁ›-
˙ÂÈ ÙÔf˜ à›ÛÙÔ˘˜. ¢ÈÂÚÂ˘ÓÄÙ·È â›ÛË˜ á˜ ·éÙb˜ Ôî àÓÙÈÏ‹„ÂÈ˜ ÙÔ˘ ÚÔÛ‰ÈÔÚ›˙Ô-
ÓÙ·È àe ÙcÓ âÎ Ì¤ÚÔ˘˜ ÙÔ˘ Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÔÜ ÚÔ‚Ï‹Ì·ÙÔ˜ ÙÔÜ Î·ÎÔÜ Î·d á˜ ì
ÙÒÛË âËÚÂ¿˙ÂÈ ÙcÓ âÏÂ‡ıÂÚË ‚Ô‡ÏËÛË. ∆e ôÚıÚÔ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb Ùc ‰È·›-
ÛÙˆÛË ¬ÙÈ ï ∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ˜ ıa ÌÔÚÔÜÛÂ Óa ÚÔ¯ˆÚ‹ÛÂÈ àÎfiÌË ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÔ, ñÔ-
ÛÙËÚ›˙ÔÓÙ·˜ ÙcÓ àÍ›ˆÛË ¬ÙÈ ÂrÓ·È Û·Êb˜ g˜ ï £Âe˜ ñ¿Ú¯ÂÈ Î·d â›ÛË˜ ¬ÙÈ Ôî
âÛˆÙÂÚÈÎ¤˜ ÙÔ˘ ÚÔ¸Ôı¤ÛÂÈ˜ ö¯Ô˘Ó ¯ÚËÛÈÌÔÔÈËıÂÖ ÛÙe Óa ‰ÈÎ·ÈÒÛÔ˘Ó ÙeÓ âÍ·-
Ó·ÁÎ·ÛÌe Ûb ı¤Ì·Ù· ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÉ˜ ›ÛÙË˜.

Orientalia Christiana Periodica, (ÙÂÜ¯Ô˜ 2/ 2009)

∆e Orientalia Christiana Periodica àÔÙÂÏÂÖ ÂÚÈÔ‰ÈÎc öÎ‰ÔÛË ÙÔÜ
Pontificium Institutum Orientalium Studiorum ÙÉ˜ ƒÒÌË˜, Ôf àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Ìb Ùc
ÌÂÏ¤ÙË ÔÈÎ›ÏˆÓ ıÂÔÏÔÁÈÎáÓ Î·d îÛÙÔÚÈÎáÓ ıÂÌ¿ÙˆÓ Ôf àÊÔÚÔÜÓ ÛÙeÓ \∞Ó·ÙÔ-
ÏÈÎe ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌfi. ∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ÍÂÎÈÓ¿ÂÈ Ìb Ùe ôÚıÚÔ ÙÔÜ Osvaldo Raineri «Vita del
nostro padre Hara Dengel», Ùe ïÔÖÔ àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Ìb ÙcÓ öÎ‰ÔÛË àe Ùe ¶·ÙÚÈ·Ú-
¯ÂÖÔ ÙÉ˜ Orthodox Tawahdo Church ÛÙcÓ ∞åıÈÔ›· Ùe 2004/5 ÙÔÜ ‚È‚Ï›Ô˘ «Gadla
abuna Hara Dengel», Ôf àÊÔÚÄ ÛÙc ˙ˆc Î·d Ùe öÚÁÔ ÙÔÜ ‰È·ÎfiÓÔ˘ Hara Dengel.
¶ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa ≤Ó·Ó ±ÁÈÔ ÙÉ˜ ∞åıÈÔÈÎÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜, ï ïÔÖÔ˜, ÌÂÙ·Íf ôÏÏˆÓ,
àÁˆÓ›ÛÙËÎÂ Î·d Ì·ÚÙ‡ÚËÛÂ Ûb Ì›· ÂÚ›ÏÔÎË îÛÙÔÚÈÎc ÂÚ›Ô‰Ô (15Ô˜-16Ô˜ ·å.),
¬Ô˘ ì ∞åıÈÔ›· àÓÙÈÌÂÙÒÈ˙Â àe Ùc Ì›· Ùe \πÛÏaÌ Î·d àe ÙcÓ ôÏÏË ÙcÓ ÂúÛÔ‰Ô
¢˘ÙÈÎáÓ ÌÈÛÛÈÔÓ·Ú›ˆÓ.
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™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ Michael Paul «Continuity and Change
in the Novgorodian Archiepiscopal Office 1478-1589», ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ìb ÂûÁÏˆÙÔ
ÙÚfiÔ Ì›· Ì·ÙÈa ÛÙcÓ îÛÙÔÚ›· ëÎ·Ùe âÙáÓ ÂÚ›Ô˘ ÛÙd˜ Û¯¤ÛÂÈ˜ ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ \∂ÎÎÏË-
Û›·˜ ÙÉ˜ ªfiÛ¯·˜ Î·d ÙÉ˜ àÚ¯ÈÂÈÛÎÔÉ˜ ÙÔÜ Novgorod, ÂÚÈÁÚ¿ÊÔÓÙ·˜ Ùa ÚÔ-
‚Ï‹Ì·Ù· Î·d Ùd˜ Û˘¯Ób˜ ñÂÚ‚ÔÏb˜ ÛÙeÓ ÙÚfiÔ âÈ‚ÔÏÉ˜ ÙÉ˜ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ ÔÏÈ-
ÙÈÎÉ˜ ÙÉ˜ ªÔÛ¯Ô‚›ÙÈÎË˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜.

^√ Vincenzo Ruggieri ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ «Patara: due casi di archtettura
bizantina e la continuita urbana» âÈ¯ÂÈÚÂÖ Ì›· îÛÙÔÚÈÎÔ-àÚ¯ÈÙÂÎÙÔÓÈÎc ÌÂÏ¤ÙË ÁÈa
Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ Ìb ‚¿ÛË Ùa àÚ¯·ÈÔÏÔÁÈÎa ÂñÚ‹Ì·Ù· àe ‰˘e ÌÂÛ·ÈˆÓÈÎÔf˜ Ó·Ôf˜
ÙcÓ àÛÙÈÎc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ÙÉ˜ fiÏÂˆ˜ ÙáÓ ¶·Ù¿ÚˆÓ ÙÉ˜ §˘Î›·˜, ¬ˆ˜ â›ÛË˜ Î·d Óa ÌÂ-
ÏÂÙ‹ÛÂÈ Ùc ÛËÌ·Û›· ÙáÓ âÓ‰Â¯fiÌÂÓˆÓ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎáÓ ÌÂÙ·‚ÔÏáÓ Ôî ïÔÖÂ˜ â¤‰Ú·-
Û·Ó â›ÛË˜ àe ÙcÓ ÏÂ˘Ú¿ ÙÔ˘˜ ÛÙc ‰È·ÌfiÚÊˆÛË ÙÉ˜ àÛÙÈÎÉ˜ «ÂåÎfiÓ·˜» ÙÉ˜ ÂéÚ‡-
ÙÂÚË˜ ÂÚÈÔ¯É˜.

^√ Stefano Parenti ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «Un fascicolo ritrovato dell’ horo-
logion Sinai gr. 863 (IX secolo)» âÈı˘ÌÂÖ Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ ÌÂÙ·Íf ôÏÏˆÓ ¬ÙÈ Ùe Û˘-
ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ àÚ¯·ÖÔ ^øÚÔÏfiÁÈÔÓ, ÌÈa ÛËÌ·ÓÙÈÎc ËÁc ÁÈa ÙcÓ âÍ¤ÏÈÍË ÙÉ˜ àÎÔÏÔ˘-
ı›·˜ ÙáÓ ^øÚáÓ ÛÙa ÌÔÓ·ÛÙ‹ÚÈ· ÙÉ˜ ¶·Ï·ÈÛÙ›ÓË˜, qÙ·Ó ÁÓˆÛÙe Î·d âÓ ¯Ú‹ÛÂÈ àe
ÙÔf˜ ƒÒÛÔ˘˜ ÙÔÜ ÂÚ·ÛÌ¤ÓÔ˘ ·åÒÓ· ÔÏf ÚdÓ ÙcÓ öÓÙ˘Ë öÎ‰ÔÛ‹ ÙÔ˘ àe ÙeÓ J.
Mateos Ùe 1964. \∂›ÛË˜ ÚÔ‚·›ÓÂÈ Ûb Âå‰ÈÎfiÙÂÚÂ˜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎÔ-‰ÔÌÈÎb˜ àÓ·Ï‡-
ÛÂÈ˜, ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Óa Ê¤ÚÂÈ ÛÙcÓ âÈÊ¿ÓÂÈ· â·Ó·Ï‹„ÂÈ˜ Î·d ôÏÏ· ÛÙÔÈ¯ÂÖ· Ì¤Û·
ÛÙe ú‰ÈÔ Ùe ^øÚÔÏfiÁÈÔÓ.

^√ Mark Morozowich ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓÔ «A Palm Sunday Procession in the By-
zantine Tradition?» âÚÂ˘ÓÄ âd ÙFÉ ‚¿ÛÂÈ ÙáÓ ‚·ÛÈÎáÓ ¯ÂÈÚfiÁÚ·ÊˆÓ ËÁáÓ ÙcÓ
îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ àÎÔÏÔ˘ı›·˜ ÙÉ˜ ∫˘ÚÈ·ÎÉ˜ ÙáÓ µ·˝ˆÓ àe Ùa ^πÂÚÔÛfiÏ˘Ì· ÛÙcÓ ∫ˆÓ-
ÛÙ·ÓÙÈÓÔ‡ÔÏË, âÈÛËÌ·›ÓÔÓÙ·˜ ÙcÓ àÏÏ·Ác Ôf âÈÎÚ¿ÙËÛÂ, ÏfiÁˇˆ ÌÔÓ·ÛÙÈÎáÓ
âÈ‰Ú¿ÛÂˆÓ, Óa ÙÂÏÂÖÙ·È, ‰ËÏ·‰‹, ì àÎÔÏÔ˘ı›· Ùe Úˆd ÙÉ˜ ∫˘ÚÈ·ÎÉ˜ àÓÙd ÙÔÜ
àÔÁÂ‡Ì·ÙÔ˜.

^∏ Mariam de Ghantuz Cubbe ÛÙe ôÚıÚÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «Les trois
prières precedent le dialogue ante-sanctus dans la première anaphore syriaque
des douze apôtres» âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùd˜ ‰È·ÊÔÚÔÔÈ‹ÛÂÈ˜ Ôf ñÊ›ÛÙ·ÓÙ·È ÌÂÙ·Íf ÙáÓ ™˘-
ÚÈ·ÎáÓ «àÓ·ÊÔÚáÓ» ÙáÓ 12 \∞ÔÛÙfiÏˆÓ.

™Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ «L’ ermeneutica quale veicolo di un ‘ecumenismo profondo’ tra
metodologia storico-religiosa e prasi spiritual» ï Marco Toti ÚÔÛ·ıÂÖ Óa àÍÈÔ-
ÔÈ‹ÛÂÈ Ù‹Ó «ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎ‹» ó˜ âÚÁ·ÏÂÖÔ Î·d ÎÏÂÈ‰d ÁÈa ≤Ó·Ó «ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÛÌe Âå˜ ‚¿-
ıÔ˜» Ìb Âå‰ÈÎc àÓ·ÊÔÚa ÛÙe ‰È¿ÏÔÁÔ ÌÂÙ·Íf ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ Î·d \πÛÏ¿Ì (Î·d Ùa
Û˘Ó·ÊÉ ÂÚd ÙÉ˜ Û¯¤ÛË˜ ^∏Û˘¯·ÛÌÔÜ Î·d ™Ô˘ÊÈÛÌÔÜ).

^√ Li Jing ÛÙe ôÚıÚÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ «Note sui rapporti tra l’ Impero Romano
d’ Oriente e la Cina» ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙeÓ Î·Úe ÙáÓ àÓÂÙ˘ÁÌ¤ÓˆÓ ‚˘˙·ÓÙÈÓáÓ
ÛÔ˘‰áÓ ÛÙcÓ ∫›Ó·, Ìb àÓ·ÊÔÚa Ûb àÚ¯·Ö· ÎÈÓÂ˙ÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ· Ùa ïÔÖ· Î¿ÓÔ˘Ó Ïfi-
ÁÔ ÁÈa Ùc ƒˆÌ·˚Îc Î·d Ùc µ˘˙·ÓÙÈÓc ·éÙÔÎÚ·ÙÔÚ›·. ∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb
¯ÚÔÓÈÎ¿, ‚È‚ÏÈÔÎÚÈÛ›Â˜ Î·d ôÏÏ· âÈÌ¤ÚÔ˘˜ ı¤Ì·Ù·.
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\∞fiÛÙÔÏÔ˜ ∆›ÙÔ˜ (ÂÚ›Ô‰Ô˜ °ã, ÙÂÜ¯Ô˜ 10/2008)
^√ \∞fiÛÙÔÏÔ˜ ∆›ÙÔ˜ àÔÙÂÏÂÖ Ùe â›ÛËÌÔ ‰ÂÏÙ›Ô ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÙÉ˜ ∫Ú‹ÙË˜, Ùe

ïÔÖÔ, iÓ Î·d âÎ‰›‰ÂÙ·È Ìb Î¿ÔÈ· ¯ÚÔÓÈÎc Î·ı˘ÛÙ¤ÚËÛË, ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ å‰È·›ÙÂÚÔ
âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ. ∆e ·ÚeÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ¯ˆÚ›˙ÂÙ·È Ûb ‰˘e Ì¤ÚË. ∆e ÚáÙÔ ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤-
ÓÔ ÛÙcÓ ·ÚÔ˘Û›·ÛË ÙáÓ Ú·ÎÙÈÎáÓ ÙÔÜ ¶·ÁÎÚ‹ÙÈÔ˘ £ÂÔÏÔÁÈÎÔÜ ™˘ÓÂ‰Ú›Ô˘
(2007) Ôf ‰ÈÔÚÁ·ÓÒıËÎÂ àe ÙcÓ \∂ÎÎÏËÛ›· ÙÉ˜ ∫Ú‹ÙË˜ Ìb ı¤Ì· «^∏ ˙ˆc Î·d Ùe
öÚÁÔ ÙÔÜ \πˆ¿ÓÓÔ˘ ÙÔÜ ÃÚ˘ÛÔÛÙfiÌÔ˘», ÏfiÁ̌ˆ ÙÉ˜ Û˘ÌÏ‹ÚˆÛÂˆ˜ 1600 âÙáÓ àe
ÙcÓ ÎÔ›ÌËÛ‹ ÙÔ˘, âÓá Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùa Ú·ÎÙÈÎa
ÙÔÜ àÓÙ›ÛÙÔÈ¯Ô˘ Û˘ÓÂ‰Ú›Ô˘ Ôf Ú·ÁÌ·ÙÔÔÈ‹ıËÎÂ Ùe 2008 Ìb ı¤Ì· «¶·ÜÏÔ˜, ï
\∞fiÛÙÔÏÔ˜ ÙáÓ \∂ıÓáÓ».

™Ùe ÚáÙÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ ÚÒÙÔ˘ Ì¤ÚÔ˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «¶·ÚıÂÓ›·, °¿ÌÔ˜ Î·d √åÎÔ-
Á¤ÓÂÈ· Î·Ùa ÙeÓ î. ÃÚ˘ÛfiÛÙÔÌÔ» ï °ÂÒÚÁÈÔ˜ ª·ÓÙ˙·Ú›‰Ë˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùd˜ Û¯Â-
ÙÈÎb˜ àfi„ÂÈ˜ ÙÔÜ ÌÂÁ¿ÏÔ˘ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÔÜ ¶·ÙÚe˜ ¿Óˆ ÛÙe ı¤Ì· ·éÙfi, àÓ·‰ÂÈ-
ÎÓ‡ÔÓÙ·˜ Ùc ÛËÌ·Û›· ÙÔ˘˜ ÁÈa ÙcÓ àÚÎÂÙa ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎc àe ÎÔÈÓˆÓÈÎc ôÔ„Ë Û‡Á-
¯ÚÔÓË Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ·.

™Ùe ëfiÌÂÓÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ ï ªËÙÚÔÔÏ›ÙË˜ ¶ÂÚÁ¿ÌÔ˘ Î. \πˆ¿ÓÓË˜ (∑Ë˙ÈÔ‡Ï·˜) âÍÂ-
Ù¿˙ÂÈ Ù‹Ó «\∂ÎÎÏËÛÈÔÏÔÁ›· ÙÔÜ \πˆ¿ÓÓÔ˘ ÙÔÜ ÃÚ˘ÛÔÛÙfiÌÔ˘», àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÔÓÙ·˜ Ìb
‚¿ÛË Ùc ÛÎ¤„Ë ÙÔÜ àÔÎ·ÏÔ‡ÌÂÓÔ˘ doctor eucharisticus, Ùe âÎÎÏËÛÈÔÏÔÁÈÎe Ï·›-
ÛÈÔ ÙÉ˜ Î·ıfiÏÔ˘ ıÂÔÏÔÁ›·˜, ÙeÓ Âé¯·ÚÈÛÙÈ·Îe ¯·Ú·ÎÙ‹Ú· ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜, àÓ·ÊÂ-
ÚfiÌÂÓÔ˜ â›ÛË˜ Î·d ÛÙcÓ Î·ÓÔÓÈÎc ‰ÔÌ‹ ÙË˜.

^√ ªËÙÚÔÔÏ›ÙË˜ \∞ÚÎ·ÏÔ¯ˆÚ›Ô˘, ∫·ÛÙÂÏÏ›Ô˘ Î·d µÈ¿ÓÓÔ˘ Î. \∞Ó‰Ú¤·˜ ÛÙe
ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ «∆e ùÓÔÌ· ÃÚ˘ÛfiÛÙÔÌÔ˜ Ûb âÈÛÎÔÈÎÔf˜ Î·Ù·ÏfiÁÔ˘˜ ëÏÏË-
ÓÔÚıfi‰ÔÍˆÓ \∂ÎÎÏËÛÈáÓ» ÚÔ¯ˆÚÂÖ Ûb Ì›· îÛÙÔÚÈÎc öÚÂ˘Ó· ‚¿ÛÂÈ ·ÙÚÈ·Ú¯ÈÎáÓ
ÈÓ¿ÎˆÓ Î·d âÈÛÎÔÈÎáÓ Î·Ù·ÏfiÁˆÓ àe Ùe √åÎÔ˘ÌÂÓÈÎe ¶·ÙÚÈ·Ú¯ÂÖÔ Î·d ôÏÏÂ˜
\√Úıfi‰ÔÍÂ˜ \∂ÎÎÏËÛ›Â˜, ÁÈa Óa àÔÙ˘ÒÛÂÈ ÙcÓ àÓ·ÊÔÚa ÙÔÜ çÓfiÌ·ÙÔ˜ «ÃÚ˘Ûfi-
ÛÙÔÌÔ˜» ó˜ âˆÓ˘Ì›· àÚ¯ÈÂÚ¤ˆÓ.

™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï µ·Û›ÏÂÈÔ˜ °ÈÔ‡ÏÙÛË˜ àÓ·Ù‡ÛÛÂÈ Ùe ı¤Ì· «∆e Ê˘ÛÈÎe ÂÚÈ‚¿Ï-
ÏÔÓ Î·Ùa ÙeÓ ±ÁÈÔ \πˆ¿ÓÓË ÃÚ˘ÛfiÛÙÔÌÔ», âÈ¯ÂÈÚÒÓÙ·˜ Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ ÙcÓ âÈÎ·È-
ÚfiÙËÙ· ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ ·Ú·Î·Ù·ı‹ÎË˜ ÙÔÜ ÃÚ˘ÛÔÛÙfiÌÔ˘ ÁÈa ÙcÓ àÓÙÈÌÂÙÒÈÛË
ÙÔÜ Û‡Á¯ÚÔÓÔ˘ Î·d å‰È·›ÙÂÚ· âÂ›ÁÔÓÙÔ˜ ÔåÎÔÏÔÁÈÎÔÜ ÚÔ‚Ï‹Ì·ÙÔ˜.

^√ °ÂÒÚÁÈÔ˜ ∫ÚÔ˘ÛÙ·Ï¿ÎË˜ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ «^∏ ·È‰·ÁˆÁÈÎc ÙÔÜ êÁ›Ô˘ \πˆ-
¿ÓÓÔ˘ ÙÔÜ ÃÚ˘ÛÔÛÙfiÌÔ˘» ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùd˜ ·È‰·ÁˆÁÈÎ¤˜ ÙÔ˘ àfi„ÂÈ˜, Î·ıg˜ ï
âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎe˜ ¶·Ù¤Ú·˜ àÓ·ÁÓˆÚ›˙ÂÙ·È ó˜ ≤Ó·˜ àe ÙÔf˜ ıÂÌÂÏÈˆÙb˜ ÙÉ˜ ÃÚÈ-
ÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ¶·È‰·ÁˆÁÈÎÉ˜, Ìb ı¤ÛÂÈ˜ Î·d ÚÔÙ¿ÛÂÈ˜ â›Î·ÈÚÂ˜ Î·d Û‹ÌÂÚ·.

∆e ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ Ôf àÊÔÚÄ ÛÙeÓ \∞fiÛÙÔÏÔ ¶·ÜÏÔ, àÚ¯›˙ÂÈ Ìb Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ
ÙÔÜ ¶·Ó·ÁÈÒÙË ÃÚÈÛÙÈÓ¿ÎË Ìb Ù›ÙÏÔ «\∞fiÛÙÔÏÔ˜ ¶·ÜÏÔ˜: ≠π‰Ú˘ÛË Î·d ÔÏ›ÙÂ˘-
Ì· ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÙÉ˜ ∫Ú‹ÙË˜», ï ïÔÖÔ˜ Ìb ‚¿ÛË ‚È‚ÏÈÎa Î·d îÛÙÔÚÈÎa ‰Â‰ÔÌ¤-
Ó· âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa àÓ·Û˘ÛÙ‹ÛÂÈ ÙcÓ àÚ¯¤ÁÔÓË ÂåÎfiÓ· ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÙÉ˜ ∫Ú‹ÙË˜.

^√ ∫ˆÓÛÙ·ÓÙÖÓÔ˜ ¢ÂÏËÎˆÛÙ·ÓÙc˜ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «^√
\∞fiÛÙÔÏÔ˜ ¶·ÜÏÔ˜ ó˜ ıÂÔÏfiÁÔ˜ ÙÉ˜ âÏÂ˘ıÂÚ›·˜ Û‹ÌÂÚ·», âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ
Ì¤Û· àe Û‡Á¯ÚÔÓÂ˜ ıÂÔÏÔÁÈÎb˜ Î·d ù¯È ÌfiÓÔ àÓ·ÊÔÚb˜ Ùc ÛÔ˘‰·ÈfiÙËÙ· ÙÉ˜
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âÏÂ˘ıÂÚ›·˜, ÛËÌÂÈÒÓÔÓÙ·˜ Ìb ‚¿ÛË Ùc ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔÜ ¶·‡ÏÔ˘ Ù‹Ó «âÎÎÏËÛÈÔ‰È¿-
ÛÙ·ÙË Î·d âÎÎÏËÛÈÔÙÚ·ÊÉ» âÓ ÃÚÈÛÙ̌á âÏÂ˘ıÂÚ›·, ù¯È ó˜ àÙÔÌÈÎc âÏÂ˘ıÂÚ›·, àÏÏa
ó˜ «âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc Û˘ÓÂÏÂ˘ıÂÚ›·».

™Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «^∏ ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎfiÙËÙ· ÛÙe Û¯ÔÏÂÖÔ Î·Ùa
ÙeÓ \∞fiÛÙÔÏÔ ¶·ÜÏÔ» ï ^∏Ú·ÎÏÉ˜ ƒÂÚ¿ÎË˜ ıa Î¿ÓÂÈ ÏfiÁÔ ÁÈa ÙcÓ âıÓÔÙÈÎc ëÙÂ-
ÚfiÙËÙ· ÛÙe ëÏÏËÓÈÎe Û¯ÔÏÂÖÔ, ÙÔf˜ ÙÚfiÔ˘˜ ‰È·¯Â›ÚËÛË˜ ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ ëÙÂÚfiÙËÙ·˜, Ì¿-
ÏÈÛÙ· ‰b Ì¤Û· ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ ‰È·ÔÏÈÙÈÛÌÈÎÉ˜ àÁˆÁÉ˜, ÁÈa Óa ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ ÙÂ-
ÏÈÎa Ùe á˜ àÓÙÈÏ·Ì‚¿ÓÂÙ·È ï à. ¶·ÜÏÔ˜ Ùc ÛËÌ·Û›· ÙÉ˜ ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎfiÙËÙ·˜.

^√ ™Ù·Ì¿ÙÈÔ˜ Ã·Ù˙ËÛÙ·Ì·Ù›Ô˘ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ «^∏ ‰ÈÂ‡Ú˘ÓÛË ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜
ÛÙa öıÓË Î·d ï \∞fiÛÙÔÏÔ˜ ¶·ÜÏÔ˜» âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe ÛÔ˘‰·ÖÔ ÚfiÏÔ ÙÔÜ àÔÛÙfiÏÔ˘
ÁÈa Ùe îÂÚ·ÔÛÙÔÏÈÎe ôÓÔÈÁÌ· ÙÉ˜ ÚÒÙË˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ Ûb Ìc åÔ˘‰·˚ÎÔf˜ ÏËı˘-
ÛÌÔf˜ Î·d Ùd˜ Û¯ÂÙÈÎb˜ ‰˘ÛÎÔÏ›Â˜.

™Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ «\∞e Ùc ÚÈ˙ÔÛ·ÛÙÈÎc âÎÎÏËÛÈÔÏÔÁ›· ÙÔÜ à. ¶·‡ÏÔ˘ ÛÙeÓ
âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎe Û˘Ì‚È‚·ÛÌfi» ï ¶¤ÙÚÔ˜ µ·ÛÈÏÂÈ¿‰Ë˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ù„ÂÈ˜ ÙÉ˜
âÎÎÏËÛÈÔÏÔÁÈÎÉ˜ ÛÎ¤„Ë˜ Î·d Ú·ÎÙÈÎÉ˜ ÙÔÜ ¶·‡ÏÔ˘ Ìb ‚¿ÛË Ùd˜ âÈÛÙÔÏ¤˜ ÙÔ˘,
¬Ô˘ Û˘¯Óa àÛÎÂÖÙ·È ÎÚÈÙÈÎc Ûb Ú·ÎÙÈÎb˜ ·Ï·ÈÔ‰È·ıËÎÈÎ¤˜ (â·ÓÂÚÌËÓÂ›· ÙÉ˜
∫·ÈÓÉ˜ ¢È·ı‹ÎË˜ Ûb Û¯¤ÛË Ìb ÙcÓ ¶·Ï·È¿, ˙ËÙ‹Ì·Ù· Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ù‹ (Ó¤·) äıÈÎ‹, Ù‹
(Ó¤·) Ï·ÙÚÂ›· Î.Ï. Ôf ÚÔ¸Ôı¤ÙÂÈ ì âÓ ÃÚÈÛÙ̌á ›ÛÙË), Î·d Ùc ÛËÌ·Û›· ÙÉ˜ Âé¯·-
ÚÈÛÙÈ·ÎÉ˜ Û‡Ó·ÍË˜ ó˜ ÙÉ˜ ÎÔÚ˘Ê·›·˜ ·Ú·Ì¤ÙÚÔ˘ ÁÈa Ùc ˙ˆc Î·d ÙcÓ ıÂÔÏÔÁ›· ÙÉ˜
\∂ÎÎÏËÛ›·˜.

^√ ∫ˆÓÛÙ·ÓÙÖÓÔ˜ ªÂÏ¤˙Ô˜ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓÔ «∆e ‰ÈÎ·›ˆÌ· ÙÔÜ °¿ÌÔ˘ Î·d ÙÉ˜
\∞Á·Ì›·˜ ÛÙd˜ âÈÛÙÔÏb˜ ÙÔÜ \∞ÔÛÙfiÏÔ˘ ¶·‡ÏÔ˘ Úe˜ ∫ÔÚÈÓı›Ô˘˜» âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùd˜
Û¯ÂÙÈÎb˜ àfi„ÂÈ˜ ÙÔÜ àÔÛÙfiÏÔ˘ ÁÈa Ùe Á¿ÌÔ, Ùe àÓıÚÒÈÓÔ ÛáÌ·, ÙcÓ ÔÚÓÂ›·,
Ùe ‰È·˙‡ÁÈÔ Î.ô. Ì¤Û· ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙáÓ ÚÔ‚ÏËÌ¿ÙˆÓ Ôf ÚÔ¤Î˘Ù·Ó ÛÙcÓ ÎÔÈÓfi-
ÙËÙ· ÙÉ˜ ∫ÔÚ›ÓıÔ˘.

^√ ™ˆÙ‹ÚÈÔ˜ ¢ÂÛfiÙË˜ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ «∆e Ù·Í›‰È ÙÔÜ ¶·‡ÏÔ˘ ÛÙcÓ
ƒÒÌË Ì¤Ûˇ̂ ÙÉ˜ ∫Ú‹ÙË˜ Î·d Ùe Ó·˘¿ÁÈÔ ÛÙc ªÂÏ›ÙË», âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe â›Ì·¯Ô ÛÙc Û¯Â-
ÙÈÎc öÚÂ˘Ó· ˙‹ÙËÌ· ÁÈa Ùe âaÓ Ùe ÓËÛ›, ì âÔÓÔÌ·˙fiÌÂÓË ªÂÏ›ÙË, ¬Ô˘ Ó·˘¿ÁËÛÂ
ï à. ¶·ÜÏÔ˜, Î·Ùa Ùe Ù·Í›‰È ÙÔ˘ ÛÙc ƒÒÌË, ÌÔÚÂÖ Óa ıÂˆÚËıÂÖ ¬ÙÈ àÊÔÚÄ ÛÙcÓ
∫ÂÊ·ÏÏËÓ›·.

∆e ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÂrÓ·È ÙÔÜ ªËÙÚÔÔÏ›ÙÔ˘ ¶ÂÚÁ¿ÌÔ˘ Î.
\πˆ¿ÓÓË (∑Ë˙ÈÔ‡Ï·) Ìb Ù›ÙÏÔ «^√ \∞fiÛÙÔÏÔ˜ ¶·ÜÏÔ˜ Î·d Ùe Ê˘ÛÈÎe ÂÚÈ‚¿ÏÏÔÓ»,
¬Ô˘ âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ å‰È·›ÙÂÚË ÛÔ˘‰·ÈfiÙËÙ· ÙÉ˜ ÎÔÛÌÔÏÔÁÈÎÉ˜ Î·d àÓıÚˆÔÏÔÁÈÎÉ˜
ÛÎ¤„Ë˜ ÙÔÜ àÔÛÙfiÏÔ˘, Î·ıg˜ Ùe á˜ ‚Ï¤Ô˘ÌÂ ÙeÓ ÎfiÛÌÔ Î·d ÙeÓ ôÓıÚˆÔ âË-
ÚÂ¿˙Ô˘Ó àÔÊ·ÛÈÛÙÈÎa ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf àÓÙÈÌÂÙˆ›˙Ô˘ÌÂ Ùe ÔåÎÔÏÔÁÈÎe Úfi‚ÏËÌ·. 

¡ÈÎfiÏ·Ô˜ \∞ÛÚÔ‡ÏË˜

Estudio agustiniano (ÙfiÌÔ˜ 44, ÙÂ‡¯Ë 2/2009 Î·d 3/ 2009)

∆e 2Ô ÂÚÛÈÓe ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ àÓÔ›ÁÂÈ Ìb ôÚıÚÔ ÙÔÜ J. Silvio Botero ÁÈa
Ù›˜ «¢˘Ó·ÙfiÙËÙÂ˜ ıÂÌÂÏ›ˆÛË˜ ÌÈÄ˜ “ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÉ˜ Û˘˙˘ÁÈÎÉ˜ àÔÙ˘¯›·˜”» (ÛÛ.
181-198), Ùe ïÔÖÔ âÍÂÙ¿˙ÂÈ îÛÙÔÚÈÎa àÏÏa Î·d âd ÙÉ˜ ÔéÛ›·˜ ÙcÓ ÔÈÌ·ÓÙÈÎc àÓ¿-



¶∂ƒπ√¢π∫∞ ∞¡∞§∂∫∆∞

383

ÁÎË ÁÈa Ì›· ıÂÔÏÔÁ›· Ôf ıa àÓ·ÁÓˆÚ›˙ÂÈ ÙcÓ àÔÙ˘¯›· ÙÔÜ Á¿ÌÔ˘ (ı¤Ì· «ÎÏÂÈ-
ÛÙfi» ÁÈa Ùc ƒˆÌ·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎc \∂ÎÎÏËÛ›·, ì ïÔ›· ÚÔÙÈÌÄ Ó¿ «àÎ˘ÚÒÓÂÈ» Á¿ÌÔ
·Úa Óa àÓ·ÁÓˆÚ›˙ÂÈ Ùc Ï‡ÛË ÙÔ˘), Û‡ÌÊˆÓ· Ìb Ùa ‰Â‰ÔÌ¤Ó· ÙÉ˜ Û‡Á¯ÚÔÓË˜ ÔåÎÔ-
Á¤ÓÂÈ·˜ Î·d Ï·Ì‚¿ÓÔÓÙ·˜ ñfi„Ë ÙcÓ Ú·ÎÙÈÎc ÙÉ˜ \√Úıfi‰ÔÍË˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÛÙe ı¤-
Ì·. \∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÂÚÔ˘‚È·ÓÔÜ Joaquin Garc›a Ìb Ù›ÙÏÔ «¡¤Â˜ ıÂÔÏÔ-
ÁÈÎb˜ ‰È¿ÏÂÎÙÔÈ ÁÈa Ùc ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›·. \∞Ó·Ó¤ˆÛË Î·d Û˘Ó¤¯ÂÈ·» (ÛÛ. 199-209), Ùe
ïÔÖÔ ÔéÛÈ·ÛÙÈÎa âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ àÓ·Ó¤ˆÛË˜ ÙÔÜ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÔÜ ÏfiÁÔ˘ Ûb
Û¯¤ÛË Ìb Ùd˜ ÙÂ¯ÓÔÏÔÁÈÎb˜ ÚÔÎÏ‹ÛÂÈ˜, Ùd˜ Û‡Á¯ÚÔÓÂ˜ âÈÛÙËÌÔÓÈÎb˜ àÓ·Î·Ï‡„ÂÈ˜
Î·d ÙÔf˜ ÔÏÈÙÈÛÌÈÎÔf˜ ÎÒ‰ÈÎÂ˜ ÙÉ˜ âÔ¯É˜. ™Ùe ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ Tomas
Marcos «§·˚Îc ıÂÔÏÔÁ›·. ¶·ÚÔÈÌ›Â˜, Ô›ËÛË Î·d ›ÛÙË» (ÛÛ. 211-233) ÌÂÏÂÙáÓÙ·È
ó˜ ·Ú·‰Â›ÁÌ·Ù· Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤Ó· Ï·˚Îa ÁÓˆÌÈÎa Î·d ÛÙ›¯ÔÈ Ôf ÚÔ¤Ú¯ÔÓÙ·È àe
ÙcÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc ˙ˆ‹, ì ÚÔ¤ÏÂ˘Û‹ ÙÔ˘˜ Î·d ì Û‡Á¯ÚÔÓË ÛËÌ·Û›· ÙÔ˘˜, ÁÈa Óa
Î·Ù·‰ÂÈ¯ÙÂÖ á˜ Ù¤ÙÔÈÂ˜ Î·ıËÌÂÚÈÓb˜ ÊÚ¿ÛÂÈ˜ ‰È·ÛÒ˙Ô˘Ó Î·d ÌÂÙ·Ê¤ÚÔ˘Ó ‰È‰·-
ÛÎ·Ï›Â˜ Î·d ·Ú·‰fiÛÂÈ˜ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ Ì¤Û· ÛÙe ¯ÚfiÓÔ. ™Ùc ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Domingo
Natal Alvarez Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («^∏ ÊÈÏÔÛÔÊ›· ó˜ ˙ˆÙÈÎc àÓıÚÒÈÓË ıÂÚ·Â˘ÙÈ-
Î‹», ÛÛ. 235-275), àÓ·Ê¤ÚÂÙ·È ÛÙ›˜ «ÓÂ˘Ì·ÙÈÎb˜ àÛÎ‹ÛÂÈ˜» Ôf ¯ÚËÛÈÌÔÔÈ-
ÔÜÓÙ·È àe ÙcÓ àÚ¯·ÈfiÙËÙ· Ì¤¯ÚÈ Î·d ÙcÓ âÌÊ¿ÓÈÛË ÙÔÜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ ó˜ ÙÚfiÔÈ
äıÈÎÉ˜ ·éÙÔ‚ÂÏÙ›ˆÛË˜ Î·d ÚÔÙÚÔÉ˜ ÛÙe Î·Ïfi. ^∏ ÊÈÏÔÛÔÊ›· âÍÂÙ¿˙ÂÙ·È ó˜ ÙÚfi-
Ô˜ ˙ˆÉ˜ (ıÂˆÚ›· Î·d Ú¿ÍË) Âå‰ÈÎa ÛÙeÓ ª¿ÚÎÔ ∞éÚ‹ÏÈÔ, ÛÙeÓ âÈÎÔ˘ÚÈÛÌe Î·d
ÛÙeÓ ÛÙˆÈÎÈÛÌfi, ¬ˆ˜ â›ÛË˜ Î·d ï ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌe˜ ó˜ àÔÎÂÎ·Ï˘ÌÌ¤ÓË ÊÈÏÔÛÔ-
Ê›·. \∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ «µÈ‚ÏÈÔÁÚ·Ê›·˜ ÙÔÜ ^∞Á›Ô˘ ∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘»
(ÛÛ. 277-303, Ûb âÈÌ¤ÏÂÈ· ÙÔÜ Jose Moran Fernandez) Î·d ‚È‚ÏÈÔ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ˜.

™Ùe ëfiÌÂÓÔ 3Ô ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ú‰ÈÔ˘ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ (™ÂÙ.-¢ÂÎ. 2009) ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÙ·È
Î·Ù\ àÚ¯a˜ Ùe ùÁ‰ÔÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ Pio de Luis Vizcaino «™¯fiÏÈÔ ÛÙeÓ ∫·-
ÓfiÓ· ÙÔÜ ^∞Á›Ô˘ ∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘» (ÛÛ. 349-374) Ôf àÓ·Ê¤ÚÂÙ·È ÛÙc ÊÚ¿ÛË «ò√¯È
ÛaÓ ‰ÔÜÏÔÈ ñe ÙÔÜ ÓfiÌÔ˘, àÏÏa ó˜ âÏÂ‡ıÂÚÔÈ ñe ÙcÓ ¯¿ÚÈÓ». \∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ·-
ÚÔ˘Û›·ÛË «¢˘e Î·ÛÙÈÏÏÈ¿ÓÈÎˆÓ âÎ‰Ô¯áÓ ÙÉ˜ ∫·Ù‹¯ËÛË˜ ÙÔÜ ∫·Ï‚›ÓÔ˘» àe ÙeÓ
Luis Resines Llorente, ‰ËÏ·‰c ‰˘e ÌÂÙ·ÊÚ¿ÛÂˆÓ ÙÉ˜ ∫·Ù‹¯ËÛË˜ ÛÙa îÛ·ÓÈÎa
(1550 Î·d 1559). \∂ÍÂÙ¿˙ÂÙ·È ì ·éıÂÓÙÈÎfiÙËÙ· ÙáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ, Ôî Ì·ÚÙ˘Ú›Â˜ ÁÈa Ùc
ÁÓËÛÈfiÙËÙ¿ ÙÔ˘˜, âÓá Ôî ÌÂÙ·ÊÚ¿ÛÂÈ˜ Û˘ÁÎÚ›ÓÔÓÙ·È ÌÂÙ·Í‡ ÙÔ˘˜ Î·d Ìb Ùe ÚˆÙfi-
Ù˘Ô (ì ÚÒÙË, àe Ùa Á·ÏÏÈÎ¿, ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÔÏÏa ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù·), âÓá Û¯ÔÏÈ¿˙Â-
Ù·È â›ÛË˜ Î·d Ùe ú‰ÈÔ Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ, Ôî ‚È‚ÏÈÎb˜ àÓ·ÊÔÚ¤˜ ÙÔ˘, ì ·È‰·ÁˆÁÈÎ‹ ÙÔ˘
ÛÎÔÈÌfiÙËÙ· Î·d ì âÈÚÚÔ‹ ÙÔ˘. ™ÙcÓ ëfiÌÂÓË âÚÁ·Û›· Ôf âÎÔÓÔÜÓ àe ÎÔÈÓÔÜ
Ôî Manuel M. Berjfin Martinez Î·d Miguel A. Cadenas Cardo «^∏ àÁˆÓ›· “âÓÛ·Ú-
ÎÒıËÎÂ” Î·d qÚıÂ Óa ˙‹ÛÂÈ àÓ¿ÌÂÛ· ÛÙÔf˜ ÎÔ˘Î¿Ì·. ¢˘e àÓ·ÁÓÒÛÂÈ˜ Ûb Û¯¤ÛË
Ìb ÙÔf˜ ÂÏ·Î¿Ú·» (ÛÛ. 425-437). ¶ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa Ì›· àÓıÚˆÔÏÔÁÈÎc ÌÂÏ¤ÙË Ôf
àÓ·Ê¤ÚÂÙ·È ÛÙcÓ Ê˘Ïc ÎÔ˘Î¿Ì· ÙÔÜ \∞Ì·˙ÔÓ›Ô˘ (ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù· Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜ Î·d
àÔÛÙ·ıÂÚÔÔ›ËÛË˜ ÙÉ˜ ÎÔÈÓfiÙËÙ·˜) Ûb Û¯¤ÛË Ìb ÙcÓ âÌÊ¿ÓÈÛË ÙáÓ «ÂÏ·Î¿Ú·»
(«âÎ‰ÔÚÂÖ˜ ÚÔÛÒˆÓ», Ì˘ıÔÏÔÁÈÎa Ù¤Ú·Ù· Ôf êÚ¿˙Ô˘Ó ÙÔf˜ åı·ÁÂÓÂÖ˜ Î·d Û˘-
Ó‹ıˆ˜ Ù·˘Ù›˙ÔÓÙ·È Ìb ÙÔf˜ ÏÂ˘ÎÔ‡˜). ∆ÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ ÚdÓ Ùd˜ ‚È‚ÏÈÔÎÚÈÛ›Â˜, ì
ÔÏ˘Û¤ÏÈ‰Ë ÌÂÏ¤ÙË ÛÙa àÁÁÏÈÎ¿ ÙÔ˘ Kosmas Asenga àe ÙcÓ ∆·Ó˙·Ó›·, Ìb Ù›ÙÏÔ
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«^∏ à‰˘Ó·ÙfiÙËÙ· ÙÉ˜ ÏÔ˘Ú·ÏÈÛÙÈÎÉ˜ ñfiıÂÛË˜ ÙÔÜ John Hick ó˜ ÏfiÁÔ˜  Û¯¤ÛË˜
¯ÚÈÛÙÈ·ÓáÓ Ìb Ìc ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÔ‡˜» (ÛÛ. 439-506).

Escritos del vertat (ÙfiÌÔ˜ XXXIX /2009)

^∏ âÂÙËÚ›‰· ÙÉ˜ £ÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ ™¯ÔÏÉ˜ ÙÔÜ San Vicente Ferrer (àe Ùe Torrent
ÙÉ˜ Valencia) àÓÔ›ÁÂÈ Ìb ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ Rafael Gonzalez Blanco «∆e Î›ÓËÌ· ÙáÓ
àÎÔÏÔ‡ıˆÓ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ» (ÛÛ. 7-44), ÛÙe ïÔÖÔ âÈ¯ÂÈÚÂÖÙ·È Óa Î·Ù·ÁÚ·ÊÔÜÓ Ùa
¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎa ÁÓˆÚ›ÛÌ·Ù· âÎÂ›ÓˆÓ Ôf Û¯ËÌ·Ù›˙Ô˘Ó Ì›· ÎÔÈÓfiÙËÙ· Á‡Úˆ àe
ÙeÓ ÃÚÈÛÙfi (àÔÎ·Ï˘ÙÈÎe˜ ÚÔÊËÙÈÛÌfi˜, Ú‹ÍË Ìb ÔåÎÔÁÂÓÂÈ·Îfi-ÎÔÈÓˆÓÈÎe ÂÚÈ-
‚¿ÏÏÔÓ, ÓÂ˘Ì·ÙÈÎc ëÚÌËÓÂ›· ÙÔÜ ÓfiÌÔ˘, ÌÂÙ¿-ÓÔÈ·/ÌÂÙ·ÛÙÚÔÊc ‚›Ô˘, Ìc ‚›·,
Û¯¤ÛÂÈ˜ Ìb åÔ˘‰·˚ÛÌfi). \∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ . José C. Gimeno Granero «^∏
·ÚÔ˘Û›· ÙÉ˜ ë‚Ú·˚ÎÉ˜ ÛÔÊ›·˜ ÛÙcÓ ·‡ÏÂÈ· ıÂÔÏÔÁ›·» (ÛÛ. 45-69), ¬Ô˘ ó˜
ë‚Ú·˚Îc ÛÔÊ›· ïÚ›˙ÂÙ·È ì Ù¤¯ÓË ÙÔÜ ‚›Ô˘ Ôf ö¯ÂÈ ‰ÔıÂÖ àe ÙeÓ £Âe ÛÙeÓ ôÓıÚˆ-
Ô, Âå‰ÈÎa ¬ˆ˜ âÌÊ·Ó›˙ÂÙ·È ÛÙe ‚È‚Ï›Ô ÙÔÜ \∂ÎÎÏËÛÈ·ÛÙÉ. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ‚Ú›ÛÎÔ˘-
ÌÂ Ù‹Ó «¶ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÛÙc Û¯¤ÛË äıÈÎÉ˜-‚ÈÔËıÈÎÉ˜» ÙÔÜ Eduardo Ortiz Llueca
(ÛÛ.71-95), ì ïÔ›· ÌÂÙ·Íf ôÏÏˆÓ âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe Úfi‚ÏËÌ· ÙÉ˜ Âéı·Ó·Û›·˜ Î·d Î·-
Ù·Ï‹ÁÂÈ Ìb ÙcÓ ÚfiÙ·ÛË Óa ÂåÛ·¯ıÔÜÓ ¬ÚÔÈ ÙÉ˜ âÛˆÙÂÚÈÎfiÙËÙ·˜ ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘ ÛÙc
Û˘˙‹ÙËÛË ÂÚd ‚ÈÔËıÈÎÉ˜ (âÓ‰ÂÈÎÙÈÎ¿: ÂéÙ˘¯›·, ïÏÔÎÏ‹ÚˆÛË, àÁ¿Ë, Î.Ï.). «^∏
‰ÈÎ·ÈÔÛ‡ÓË ó˜ ÚÒÙË ‚·ıÌ›‰· ÙÉ˜ ÂéÛÏ·¯Ó›·˜» à·Û¯ÔÏÂÖ ÙeÓ Fransisco
Jiménez Ambel (ÛÛ. 97-140), âÓá Ôî Esteban Pérez Delgado Î·d Joaqu›n Garc›a
Alandete ÁÚ¿ÊÔ˘Ó «°Èa Ùc ÛÂÍÔ˘·ÏÈÎc ‰Ú·ÛÙËÚÈÔÔ›ËÛË ÛÙcÓ „˘¯ÔÏÔÁ›·. ∞éÙe
Ôf ‰È‰¿ÛÎÂÙ·È ÛÙÔf˜ ÊÔÈÙËÙb˜ ÛÙa 20 ‚·ÛÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÉ˜ Û‡Á¯ÚÔÓË˜ „˘¯ÔÏÔ-
Á›·˜» (ÛÛ. 141-220). \∞ÎÔÏÔ˘ıÔÜÓ ‰‡Ô àÎfiÌ· ÎÂ›ÌÂÓ· Ìb ı¤Ì·Ù· Ôf ±ÙÔÓÙ·È Â-
ÚÈÛÛfiÙÂÚÔ ÙÉ˜ ÎÔÈÓˆÓÈÔÏÔÁ›·˜: «^∏ ·È‰ÈÎc âÁÎÏËÌ·ÙÈÎfiÙËÙ·: ÛÎ¤„ÂÈ˜ ¿Óˆ ÛÙd˜
·åÙ›Â˜ ÙË˜, ÚfiÏË„Ë Î·d Ì¤ÙÚ· ÁÈa Ï‡ÛÂÈ˜ ‰ÈÎ·ÛÙÈÎb˜ Î·d âÍˆ‰ÈÎ·ÛÙÈÎ¤˜» ÙÔÜ
Francisco Javier Jiménez Fortea (ÛÛ. 221-258) Î·› «∆e ÂéÚˆ·˚Îe ÎÔÈÓˆÓÈÎe ÌÔ-
ÓÙ¤ÏÔ» ÙÔÜ Luis Vila Lfipez (ÛÛ. 259-280). ∆¤ÏÔ˜, ÚdÓ Ùd˜ ‚È‚ÏÈÔÎÚÈÛ›Â˜ Û˘Ó·-
ÓÙÔÜÌÂ ‰‡Ô ÌÂÏ¤ÙÂ˜ Ôf àÓ·Ê¤ÚÔÓÙ·È ÛÙcÓ îÛÙÔÚÈÔÁÚ·Ê›·: «^√ îÛÙÔÚÈÎe˜
Fransisco Diago Ceverio (1561-1615). ªÈa ÚÒÙË ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÙÉ˜ ˙ˆÉ˜ Î·d ÙáÓ
öÚÁˆÓ ÙÔ˘» ÙÔÜ Alfonso Esponera Cerdãan (ÛÛ. 281-319) Î·d Ùe âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ôÚıÚÔ
« \∂ÌÂÖ˜ ‰bÓ ÊÔ‚Ô‡Ì·ÛÙÂ Ùc ‰ËÌÔÛ›Â˘ÛË ÙáÓ âÁÁÚ¿ÊˆÓ (§¤ˆÓ Ãπππ). ^∏ Û‡Á¯ÚÔ-
ÓË îÛÙÔÚÈÔÁÚ·Ê›· ÁÈa ÙcÓ ^πÂÚa \∂Í¤Ù·ÛË Î·d Ôî ‰ÔÌÈÓÈÎ·ÓÔ›» ÙÔÜ Arturo Bernal
Palacios (ÛÛ. 321-346).  

Scripta theologica, (ÙfiÌÔ˜ 41, ÙÂÜ¯Ô˜ 3/2009)

∆e ÔÏ˘Û¤ÏÈ‰Ô ÙÂÙÚ·ÌËÓÈ·ÖÔ ıÂÔÏÔÁÈÎe ÂÚÈÔ‰ÈÎe Ôf âÎ‰›‰ÂÈ ì £ÂÔÏÔÁÈÎc
™¯ÔÏc ÙÔÜ ¶·ÓÂÈÛÙËÌ›Ô˘ ÙÉ˜ ¡·‚¿ÚÚ· ¯ˆÚ›˙ÂÈ ÙcÓ ≈ÏË ÙÔ˘ Ûb 5 ëÓfiÙËÙÂ˜. ™ÙcÓ
ÚÒÙË Ìb Ù›ÙÏÔ «ªÂÏ¤ÙÂ˜» Û˘Ó·ÓÙÔÜÌÂ ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ Juan Alonso «ºÈÏÔÛÔÊÈÎc
ÌÂÙ·ÛÙÚÔÊc Î·d ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc ÌÂÙ·ÛÙÚÔÊ‹» (ÛÛ. 687-710) Ôf âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe Ê·ÈÓfi-
ÌÂÓÔ Û˘ÁÎÚÈÙÈÎ¿, Âå‰ÈÎa ÁÈa ÙcÓ ÂÚ›Ô‰Ô ÙÉ˜ ≈ÛÙÂÚË˜ àÚ¯·ÈfiÙËÙ·˜, ÁÈa Óa âÍËÁ‹-
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ÛÂÈ ÌÂÙ·Íf ôÏÏˆÓ Î·d ÙcÓ àÚ¯ÈÎc ‰˘ÛÈÛÙ›· ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ öÓ·ÓÙÈ ÙáÓ ÊÈÏÔÛfi-
ÊˆÓ. \∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ J. José Alviar «^∏ Ù‡¯Ë ÙáÓ ·È‰ÈáÓ Ôf Âı·›-
ÓÔ˘Ó à‚¿ÙÈÛÙ·. ™¯fiÏÈÔ ÛÙe öÁÁÚ·ÊÔ ÙÉ˜ ¢ÈÂıÓÔÜ˜ £ÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ \∂ÈÙÚÔÉ˜» (ÛÛ.
711-743), Ùe ïÔÖÔ àÓ·Ê¤ÚÂÙ·È Ûb ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÉ˜ (ƒˆÌ·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎÉ˜) \∂ÈÙÚÔÉ˜
(\∞Ú›ÏÈÔ˜ 2007) Î·d âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa ÙÂÎÌËÚÈÒÛÂÈ Ìb ‚È‚ÏÈÎ¤˜, ·ÙÂÚÈÎb˜ Î·d ôÏÏÂ˜
ıÂÔÏÔÁÈÎb˜ àÓ·ÊÔÚb˜ ÙcÓ âÏ›‰· ÛÙc ÛˆÙËÚ›· ·éÙáÓ ÙáÓ ·È‰ÈáÓ. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ·
ï Felix Mar›a Arocena àÓ·Ï‡ÂÈ Ùe ı¤Ì· «∆e Ì˘ÛÙ‹ÚÈÔ ÙÉ˜ âÍÔÌÔÏfiÁËÛË˜, Ú·Á-
Ì·ÙÈÎfiÙËÙ· àÓıÚˆÔÏÔÁÈÎc Î·d ÔÏÈÙÈÛÌÈÎ‹» (ÛÛ. 745-783) Î·d ï Leo J. Elders
‰È·Ú·ÁÌ·ÙÂ‡ÂÙ·È Ù‹Ó «\∞Ó¿ÁÓˆÛË ÙÉ˜ ¶Úe˜ ^∂‚Ú·›Ô˘˜ àe ÙeÓ ±ÁÈÔ £ˆÌÄ ÙeÓ
\∞ÎÎÈÓ¿ÙË» (ÛÛ. 785-810). ^∏ ëfiÌÂÓË ëÓfiÙËÙ· ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓË ÛÙe ı¤Ì· «^∏
ÎÔÈÓˆÓ›· (communio) ÛÙÔf˜ ¶·Ù¤ÚÂ˜ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜» Î·d ÍÂÎÈÓÄ Ìb Ùc ÌÂÏ¤ÙË
ÙÔÜ Ephrem Carr «∫ÔÈÓˆÓ›·. \∂ÈÛÙÔÏb˜ ÁÈa ÙcÓ ÎÔÈÓfiÙËÙ· ÛÙcÓ àÓ·ÙÔÏÈÎc ·Ú¿-
‰ÔÛË» (ÛÛ. 815-832), Ìb àÓ·ÊÔÚb˜ Ûb ¶·Ù¤ÚÂ˜ ÙÔÜ 4Ô˘ Î˘Ú›ˆ˜ ·åÒÓ·. ^√ Philippe
Molac ÙÈÙÏÔÊÔÚÂÖ ÙcÓ ÌÂÏ¤ÙË ÙÔ˘ «∫¿ı·ÚÛË Î·d êÁÈfiÙËÙ·: ªÈa ÚÔÔÙÈÎc ÙÉ˜
“ÎÔÈÓfiÙËÙ·˜” Î·Ùa ÙeÓ °ÚËÁfiÚÈÔ ¡·˙È·Ó˙ËÓfi. ¶ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÛÙcÓ 40c ïÌÈÏ›·» (ÛÛ.
833-842) Î·d ï Patricio de Navascués «^∏ ÎÔÈÓˆÓ›·: ëÓfiÙËÙ· Î·d ëÙÂÚfiÙËÙ· Á‡Úˆ
àe Ùc ¡›Î·È·» (ÛÛ. 843-860) Ôf àÓ·Ê¤ÚÂÙ·È ÛÙcÓ ïÌÒÓ˘ÌË ™‡ÓÔ‰Ô. ∂éÂÍ‹ÁË-
ÙË, àÏÏa âÍ·ÎÔÏÔ˘ıÂÖ Óa ÌÄ˜ ÚÔÎ·ÏÂÖ âÓÙ‡ˆÛË, ì àÔ˘Û›· ïÔÈ·Û‰‹ÔÙÂ àÓ·-
ÊÔÚÄ˜/·Ú·ÔÌÉ˜ Ûb ≠∂ÏÏËÓÂ˜ ıÂÔÏfiÁÔ˘˜, àÎfiÌ· Î·d ÛÙeÓ ÌËÙÚÔÔÏ›ÙË ¶ÂÚ-
Á¿ÌÔ˘.

™ÙcÓ ÙÚ›ÙË Î·Ùa ÛÂÈÚa ëÓfiÙËÙ· («™ËÌÂÈÒÛÂÈ˜») ÂÚÈÏ·Ì‚¿ÓÔÓÙ·È ¤ÓÙÂ ôÚıÚ·.
™Ùe ÚáÙÔ «™˘ÓÔÏÈÎb˜ âÎÙÈÌ‹ÛÂÈ˜ ÁÈa ÙcÓ £ÂÌÂÏÈ·Îc \∏ıÈÎc £ÂÔÏÔÁ›· ÛÙcÓ \πÙ·-
Ï›·» ÙÔÜ Javier Sãanchez CaÉizares (ÛÛ. 863-888) âÍÂÙ¿˙ÂÙ·È ì ÛÎ¤„Ë Î·d ì ıÂÌ·-
ÙÈÎc ıÂÔÏfiÁˆÓ Ôf ÚfiÛÊ·Ù· ‰ËÌÔÛ›Â˘Û·Ó ‚È‚Ï›· äıÈÎÉ˜ ÛÎ¤„Ë˜ ÛÙcÓ \πÙ·Ï›·,
·åÙÈÔÏÔÁÔÜÓÙ·È Ôî ÌÂÙ·Í‡ ÙÔ˘˜ ‰È·ÊÔÚb˜ ÛÙc ÌÂıÔ‰ÔÏÔÁ›· ÏfiÁˇˆ ÙÔÜ ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎÔÜ
ÛËÌÂ›Ô˘ âÎÎ›ÓËÛË˜ j ÛÙfi¯Â˘ÛË˜ Î·ıÂÓfi˜ (¯ÚÈÛÙÔÏÔÁ›·, àÓıÚˆÔÏÔÁ›·, äıÈÎ‹) Î·d
àÓ·˙ËÙÂÖÙ·È ≤Ó· ÎÔÈÓe ÛËÌÂÖÔ Û˘Ó¿ÓÙËÛË˜ ÌÂÙ·Íf ÙáÓ ‰È·ÊfiÚˆÓ Î·ÙÂ˘ı‡ÓÛÂˆÓ.
∆e ‰Â‡ÙÂÚÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ ÂrÓ·È ÙÔÜ Tomas Otero «^∏ “Ó¤· ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÛÙeÓ ¶·ÜÏÔ” Î·d
ì ‰ÈÎ·›ˆÛË ‰Èa ÙÉ˜ ›ÛÙÂˆ˜» (ÛÛ. 889-898) Î·d âÈÛËÌ·›ÓÂÈ g˜ ì àÓÙ›ÏË„Ë Ôf
öÊÂÚÂ ÚáÙ· ï Edward P. Sanders (1977) Î·d ≈ÛÙÂÚ· ıÂˆÚËÙÈÎÔÔ›ËÛÂ ï J.D.G.
Dunn (1982) –¬ÙÈ ‰ËÏ·‰c àÔÙÂÏÂÖ Ì›· Î·ÚÈÎ·ÙÔ‡Ú· ÙÔÜ åÔ˘‰·˚ÛÌÔÜ ì àÓÙ›ÏË„Ë
¬ÙÈ qÙ·Ó àÔÎÏÂÈÛÙÈÎa Î·d ÌfiÓÔ ÌÈa ıÚËÛÎÂ›· ÙÔÜ ¡fiÌÔ˘– ‚Ô‹ıËÛÂ ÛÙcÓ Î·Ï‡ÙÂ-
ÚË Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÉ˜ ·‡ÏÂÈ·˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜. \∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ôÚıÚÔ ÙÔÜ Juan Luis
Caballero «^√ Î·ÓfiÓ·˜ ÙÔÜ ¶·‡ÏÔ˘. ™Î¤„ÂÈ˜ Á‡Úˆ àe Ùc Ê‡ÛË Î·d ÙeÓ Û¯ËÌ·ÙÈ-
ÛÌe ÙÔÜ Î·ÓfiÓ· ÙÉ˜ ∫·ÈÓÉ˜ ¢È·ı‹ÎË˜» (ÛÛ. 899-923), Ìb âÓ‰È·Ê¤ÚÔ˘ÛÂ˜ àÓ·-
ÊÔÚb˜ Ûb ÓÂfiÙÂÚÂ˜ àfi„ÂÈ˜ (D. Trobich Î·d A. Lindemann), âÓá ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ·
‚Ú›ÛÎÔ˘ÌÂ ÙcÓ ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Domingo Ramos-Lissfin «^∏ ^πÂÚÔ˘Û·ÏcÌ ÛÙcÓ ÌÂÛ·È-
ˆÓÈÎc ^πÛ·Ó›·, àe ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc ôÔ„Ë» (ÛÛ. 925-943). ∆cÓ ëÓfiÙËÙ· ÎÏÂ›ÓÂÈ Ùe
ôÚıÚÔ ÙÔÜ César Izquierdo «§fiÁÔ˜ (Î·d ÛÈˆ‹) ÙÔÜ £ÂÔÜ» (ÛÛ. 945-960) ¬Ô˘ Ùe
Ì˘ÛÙ‹ÚÈÔ ÙÔÜ £ÂÔÜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÙ·È ó˜ Û‡ÓıÂÛË ÌÂÙ·Íf ëÓe˜ £ÂÔÜ Ôf Ù·˘Ùfi¯ÚÔ-
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Ó· àÔÎ·Ï‡ÙÂÙ·È Î·d ÎÚ‡‚ÂÙ·È (Deus revelatus / Deus absconditus), ÁÈa Ó\ àÎÔ-
ÏÔ˘ı‹ÛÔ˘Ó ‰‡Ô àÎfiÌË ëÓfiÙËÙÂ˜ Ìb âÎÙÂÓÂÖ˜ ‚È‚ÏÈÔ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ˜ j ÌÈÎÚfiÙÂÚÂ˜ ‚È-
‚ÏÈÔÎÚÈÙÈÎ¤˜.

¢ËÌ‹ÙÚË˜ \∞ÁÁÂÏÉ˜,
¢Ú. ºÈÏÔÛÔÊ›·˜


