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¶ÂÚÈÔ‰ÈÎa \∞Ó¿ÏÂÎÙ·

Zeitschrift für die neutestamentliche Wissenschaft und die Kunde der älteren
Kirche (ÙfiÌÔ˜ 101, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2010)

™Ùe ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÔÓÙ·È ëÙa âÎÙÂÓÂÖ˜ ÌÂÏ¤ÙÂ˜ Î·d
‰‡Ô Û˘ÓÙÔÌfiÙÂÚÂ˜. ™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË («ZNW Jahrgang 100») Î·d Ìb àÊÔÚÌc ÙcÓ
Î˘ÎÏÔÊÔÚ›· ÙÔÜ 100ÔÜ ÙfiÌÔ˘ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ï Andreas Lindemann ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ
ÙcÓ ÔÚÂ›· ÙÔ˘ Î·d Ùd˜ ÛËÌ·ÓÙÈÎfiÙÂÚÂ˜ ÌÂÏ¤ÙÂ˜ Ôf ‰ËÌÔÛÈÂ‡ıËÎ·Ó Ûb ·éÙe àe
Ùe ÚáÙÔ ÙÂÜ¯Ô˜ Ì¤¯ÚÈ Û‹ÌÂÚ·. \∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÁÈa ÙcÓ
µËÛı·˚‰Ä Î·d Ùe et-Tell («Betsaida und et-Tell in frührömischer Zeit: historische,
archäologische und philologische Probleme einer als Wirkungsstätte Jesu
angenommenen Ortslage (Teil 2)»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙË˜, Heinz-Wolfgang Kuhn,
Û˘ÓÂ¯›˙ÂÈ â‰á ÙcÓ ·ÚÔ˘Û›·ÛË ÙáÓ àÚ¯·ÈÔÏÔÁÈÎáÓ, îÛÙÔÚÈÎáÓ Î·d ÊÈÏÔÏÔÁÈÎáÓ
ÚÔ‚ÏËÌ¿ÙˆÓ Û¯ÂÙÈÎa Ìb ·éÙb˜ Ùd˜ ÙÔÔıÂÛ›Â˜ Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ Ìb ‚¿ÛË Ùd˜ àÚ-
¯·ÖÂ˜ Ì·ÚÙ˘Ú›Â˜ (àÚ¯·ÈÔÏÔÁÈÎb˜ Î·d ÊÈÏÔÏÔÁÈÎ¤˜) ì µËıÛ·˚‰Ä ıa Ú¤ÂÈ Óa Ù·˘-
ÙÈÛıÂÖ Ìb Ùe et-Tell. ^√ Eduard Lohse, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Christuskerygma und Ver-
kündigung Jesu im Markusevangelium»), âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ì¤Û· àe ÙcÓ àÓ¿Ï˘ÛË ÌÈÄ˜
ÛÂÈÚÄ˜ ¯ˆÚ›ˆÓ ÙÔÜ Î·Ùa ªÄÚÎÔÓ Âé·ÁÁÂÏ›Ô˘ ÙcÓ ÙÚÈÏc ÛËÌ·Û›· Ôf àÔÎÙÄ ï
¬ÚÔ˜ «Âé·ÁÁ¤ÏÈÔÓ \πËÛÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ» Ûb ·éÙfi. ^∏ ÁÂÓÈÎ‹ «\πËÛÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ» ÌÔÚÂÖ
Óa ö¯ÂÈ ·) Ùc ı¤ÛË ÁÂÓÈÎÉ˜ àÓÙÈÎÂÈÌÂÓÈÎÉ˜ Î·d ‰ËÏÒÓÂÈ Ùe ÏfiÁÔ ï ïÔÖÔ˜ ö¯ÂÈ ó˜ ı¤-
Ì· ÙÔ˘ ÙeÓ \πËÛÔÜ ÃÚÈÛÙfi j ‚) Ùc ı¤ÛË ÁÂÓÈÎÉ˜ ñÔÎÂÈÌÂÓÈÎÉ˜ Î·d ‰ËÏÒÓÂÈ ¬ÙÈ ï
ú‰ÈÔ˜ ï \πËÛÔÜ˜ ÂrÓ·È ï àÁÁÂÏÈÔÊfiÚÔ˜ ·éÙÔÜ ÙÔÜ ÏfiÁÔ˘ Ôf ö¯ÂÈ ó˜ ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ
ÙeÓ ú‰ÈÔ j Á) Ùc ı¤ÛË ÁÂÓÈÎÉ˜ ÙÔÜ ‰ËÌÈÔ˘ÚÁÔÜ Î·d ‰ËÏÒÓÂÈ ¬ÙÈ ï \πËÛÔÜ˜ ÂrÓ·È
âÎÂÖÓÔ˜ Ôf ÚÔÎ¿ÏÂÛÂ Î·d öÊÂÚÂ Ùe Âé·ÁÁ¤ÏÈÔ. ªb ·éÙeÓ ÙeÓ ÙÚfiÔ ï Âé·ÁÁÂÏÈ-
ÛÙc˜ ÙÔÓ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Ùe ¯·ÚÔ‡ÌÂÓÔ Ó¤Ô Ôf Ì·ÚÙ˘ÚÂÖ ì \∂ÎÎÏËÛ›· ö¯ÂÈ Ùc ‚¿ÛË Î·d ÙcÓ
·åÙ›· ÙÔ˘ ÛÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÙÔÜ \πËÛÔÜ Î·d ÛÙe Î‹Ú˘ÁÌ¿ ÙÔ˘.

™Ùe ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ («The Quotations of Isaiah 8,14 and 28,16 in Romans 9,33
and 1Peter 2,6.8 as Test Case for Old Testament Quotations in the New
Testament») ï Dietrich-Alex Koch âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf Ùa ·Ï·ÈÔ‰È·ıËÎÈÎa
ÎÂ›ÌÂÓ· ·Ú·Ù›ıÂÓÙ·È ÛÙcÓ ∫·ÈÓc ¢È·ı‹ÎË Ì¤Û· àe Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤Ó· ·Ú·‰Â›ÁÌ·-
Ù· ·Ú¿ıÂÛË˜ ÙáÓ \∏Û. 8,14 Î·d 28, 16 (ƒˆÌ. 9, 33. 1 ¶Â. 2, 6.8). ª¤Û· àe ·éÙcÓ
ÙcÓ âÍ¤Ù·ÛË ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ Ûb âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓÙ· Û˘ÌÂÚ¿ÛÌ·Ù· ¬ÛÔÓ
àÊÔÚÄ ÛÙe ·Ï·ÈÔ‰È·ıËÎÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ôf ö¯ÂÈ ñfi„Ë ÙÔ˘ ï ¶·ÜÏÔ˜ Î·d ÛÙcÓ
ÚfiÛÏË„Ë ÙáÓ ¯ˆÚ›ˆÓ ÙÔÜ \∏Û·˝· Ôf ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖ ï ¶·ÜÏÔ˜ àe Ùe Û˘ÁÁÚ·-
Ê¤· ÙÉ˜ 1 ¶¤ÙÚÔ˘.

^√ Andrie du Toit ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («∆a Úe˜ ÙeÓ ıÂeÓ in Romans and Hebrews:
Towards understanding an enigmatic phrase») àÓ·˙ËÙÄ ÙcÓ ëÚÌËÓÂ›· ÙÉ˜ ÊÚ¿ÛË˜
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«Ùa Úe˜ ÙeÓ ıÂfiÓ», ¬ˆ˜ ·éÙc ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖÙ·È ÛÙd˜ Úe˜ ƒˆÌ·›Ô˘˜ Î·d Úe˜
^∂‚Ú·›Ô˘˜ âÈÛÙÔÏ¤˜. ª¤Û· àe Ì›· Û‡ÁÎÚÈÛË Ìb ÙcÓ àÓ¿ÏÔÁË ¯Ú‹ÛË ÙÉ˜ ÊÚ¿ÛË˜
ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙáÓ √ã ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘ÌÂÚ·›ÓÂÈ ÙcÓ îÂÚ·ÙÈÎc ÊfiÚÙÈÛ‹ ÙË˜ ÛÙa Û˘-
ÁÎÂÎÚÈÌ¤Ó· ¯ˆÚ›·. ^∏ àÚÓËÙÈÎc àÓ·ÊÔÚa ÛÙÔf˜ ∫ÚÉÙÂ˜ ÛÙcÓ Úe˜ ∆›ÙÔÓ âÈÛÙÔÏc
ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ Manuel Vogel Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Die Kreterpolemik
des Titusbriefes und die antike Ethnographie»). §·Ì‚¿ÓÔÓÙ·˜ ñfi„Ë Ùe ¯·Ú·ÎÙ‹-
Ú· ÙÉ˜ ÔÏÂÌÈÎÉ˜ ÚËÙÔÚÈÎÉ˜ Î·ıg˜ Î·d ÙcÓ àÚ¯·›· âıÓÔÁÚ·Ê›· ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·-
Ù·Ï‹ÁÂÈ ·) ¬ÙÈ Ùe ∆›Ù. 1, 10-14 ıa Ú¤ÂÈ Óa Î·Ù·ÓÔËıÂÖ ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÌÈÄ˜ Ù¤ÙÔÈ·˜
ÚËÙÔÚÈÎÉ˜ Î·d ‚) ¬ÙÈ ì ôÔ„Ë g˜ Ôî ¶ÔÈÌ·ÓÙÈÎb˜ âÈÛÙÔÏb˜ àÓÙÈÎ·ÙÔÙÚ›˙Ô˘Ó Ì›·
âÔ¯c Î·Ùa ÙcÓ ïÔ›· Ôî ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÔd âÍ âıÓáÓ ÂrÓ·È ì ÏÂÈÔ„ËÊ›· ÛÙcÓ àÚ¯·›· \∂Î-
ÎÏËÛ›· ıa Ú¤ÂÈ Óa ÌÂÙÚÈ·ÛıÂÖ. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï Peter Nagel Û˘˙ËÙÄ Ùc ÛËÌ·Û›·
ÙÔÜ POxy 654, 1-5 ÁÈa ÙcÓ àÔÎ·Ù¿ÛÙ·ÛË ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ ÙÔÜ ÚÔÏfiÁÔ˘ ÙÉ˜ ëÏÏË-
ÓÈÎÉ˜ âÎ‰Ô¯É˜ ÙÔÜ ∂é·ÁÁÂÏ›Ô˘ ÙÔÜ £ˆÌÄ («Papyrus Oxyrhynchus 654, 1-5 und
der Prolog des Thomasevangeliums») Î·d àÓ·Ï‡ÂÈ ·Ï·ÈÔÁÚ·ÊÈÎa Î·d ÊÈÏÔÏÔ-
ÁÈÎa Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ ·‡ÚÔ˘ ÚÔÙÂ›ÓÔÓÙ·˜ ÛÙe Ù¤ÏÔ˜ Ì›· àÔÎ¿Ù·ÛÙ·Û‹ ÙÔ˘.
\∞ÎÔÏÔ˘ıÔÜÓ ‰‡Ô Û‡ÓÙÔÌÂ˜ ÌÂÏ¤ÙÂ˜. ^∏ ÚÒÙË ÂrÓ·È ÙÔÜ Gerd Häfner («Ein
übereinstimmendes Falschzeugnis - zur Auslegung von Mt 26,61») ÎÈ ö¯ÂÈ ó˜ ı¤-
Ì· ÙË˜ ÙcÓ ëÚÌËÓÂ›· ÙÔÜ ¯ˆÚ›Ô˘ ª·Ùı. 26, 61. ^∏ ‰Â‡ÙÂÚË ÂrÓ·È ÙÔÜ ∂rich Gräßer
(«Georg Eichholz - Neutestamentler zwischen Barth und Bultmann») Î·d ·ÚÔ˘-
ÛÈ¿˙ÂÈ Ùe öÚÁÔ Î·d ÙcÓ âÈÛÙËÌÔÓÈÎc ÔÚÂ›· ÙÔÜ Î·ÈÓÔ‰È·ıËÎÔÏfiÁÔ˘ Georg
Eichholz.

Biblische Notizen (ÙÂÜ¯Ô˜ 145/2010)
™Ùe ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÊÈÏÔÍÂÓÔÜÓÙ·È âÓÓ¤· Û‡ÓÙÔÌÂ˜ ÌÂÏ¤ÙÂ˜ ‚È-

‚ÏÈÎÔÜ ÂÚÈÂ¯ÔÌ¤ÓÔ˘. ^∏ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË, ÙÉ˜ Raquel Gilboa, ö¯ÂÈ ó˜ ı¤Ì· ÙË˜ ÙcÓ
çÚıc ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË ÙÔÜ °ÂÓ. 8,21, ¬Ô˘ ì àÓıÚÒÈÓË Ê‡ÛË ÂÚÈÁÚ¿ÊÂÙ·È ó˜ Î·Ùa
‚¿ÛË Î·Î‹ («On Norms and Essence; A Different Light on “Bad” (Genesis 2-
8)»). ^∏ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘˙ËÙÄ Ùc ‰È¿ÎÚÈÛË ÌÂÙ·Íf ÙÔÜ Î·ÎÔÜ Î·d Ê·‡ÏÔ˘ –ra Î·d
ro’a. K·Ù·Ï‹ÁÂÈ ÛÙe Û˘Ì¤Ú·ÛÌ· ¬ÙÈ ì çÚıc ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË ÛÙe °ÂÓ. 8,21 ıa öÚÂÂ
Óa ÂrÓ·È «Î·Îfi˜». ™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË («Ex 26,9; Ri 9,45; Jdt 11,15: noch drei
modale pseudokonsekutive Satzgefüge in der Vulgata») ï Herbert Migsch Û˘˙ËÙÄ
Ùc Û‡ÓÙ·ÍË ÙáÓ ÛÙ›¯ˆÓ \∂Í. 26, 9. ∫Ú. 9,45. \πÔ˘‰Âdı 11,15 ÛÙc Vulgata. ™b Î·ı¤Ó·
àe ·éÙÔf˜ ÙÔf˜ ÛÙ›¯Ô˘˜ ñ¿Ú¯ÂÈ Ì›· Û‡ÓıÂÙË ÂÚ›Ô‰Ô˜, ¬Ô˘ ì ‰Â˘ÙÂÚÂ‡Ô˘Û·
ÚfiÙ·ÛË àÚ¯›˙ÂÈ –àÎÔÏÔ˘ıÒÓÙ·˜ ÙcÓ ·Ú·‰ÔÛÈ·Îc ëÚÌËÓÂ›·– Ìb Ùe Û˘ÌÂÚ·ÛÌ·-
ÙÈÎe Û‡Ó‰ÂÛÌÔ ita ut («öÙÛÈ œÛÙÂ»). ^øÛÙfiÛÔ, Ôî ÚÔÙ¿ÛÂÈ˜ ‰bÓ ÂrÓ·È Û˘ÌÂÚ·ÛÌ·-
ÙÈÎb˜ àÏÏa ‰˘ÓËÙÈÎ¤˜-âÂÍËÁËÌ·ÙÈÎb˜ ÚÔÙ¿ÛÂÈ˜ («Ìb Ùe Ó¿...»): ì âÍ·ÚÙÒÌÂÓË
ÚfiÙ·ÛË àÚ¯›˙ÂÈ Ìb Ùe Û‡Ó‰ÂÛÌÔ ut, âÓá Ùe â›ÚÚËÌ· ita ‚Ú›ÛÎÂÙ·È ÛÙcÓ Î‡ÚÈ·
ÚfiÙ·ÛË. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ï ^πÂÚÒÓ˘ÌÔ˜ ÌÂÙ¤ÊÚ·ÛÂ âÏÂ‡ıÂÚ· ¯ÚËÛÈ-
ÌÔÔÈÒÓÙ·˜ ‰˘ÓËÙÈÎ¤˜-âÂÍËÁËÌ·ÙÈÎb˜ Û‡ÓıÂÙÂ˜ ÚÔÙ¿ÛÂÈ˜. ^√ Schlomo Bahar
ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («‘He erected altars to the Baal’ (2Kgs 21,3). The absence of iconic
objects in cultic sites for ‘Other gods’ in the Biblical narrative») Û˘˙ËÙÄ ÙcÓ àÔ˘-
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Û›· Âå‰ÒÏˆÓ ÛÙc Ï·ÙÚÂ›· ÙÔÜ µ·aÏ Û‡ÌÊˆÓ· Ìb Ùc ‚È‚ÏÈÎc ‰È‹ÁËÛË Î·d ÙcÓ Û˘Ó-
‰¤ÂÈ Ìb Ùa àÚ¯·ÈÔÏÔÁÈÎa ÂñÚ‹Ì·Ù· ÙÉ˜ ÚÒÙË˜ ¯ÈÏÈÂÙ›·˜ .Ã. àe ÙcÓ ÂÚÈÔ¯‹.
™‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙcÓ àÚ¯·ÈÔÏÔÁÈÎc öÚÂ˘Ó· Ôî âıÓÈÎb˜ ïÌ¿‰Â˜ ÙÉ˜ àÚ¯·›·˜ \∂ÁÁf˜
\∞Ó·ÙÔÏÉ˜ ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ ÂÚÈfi‰Ô˘ à¤ÊÂ˘Á·Ó Óa àÓ··ÚÈÛÙÔÜÓ ÙÔf˜ ıÂÔ‡˜ ÙÔ˘˜
àÓıÚˆÔÌÔÚÊÈÎa ¯ˆÚd˜ ¬Ìˆ˜ ·éÙe Óa ÂrÓ·È àÔÙ¤ÏÂÛÌ· ÌÈÄ˜ ÌÔÓÔıÂ˚ÛÙÈÎÉ˜ j
àÊËÚËÌ¤ÓË˜ àÓÙ›ÏË„Ë˜ ÁÈa Ùe ıÂÖÔ. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ì ‚È‚ÏÈÎc Ì·Ú-
Ù˘Ú›· Û˘ÌÊˆÓÂÖ Ìb Ùd˜ àÚ¯·ÈÔÏÔÁÈÎb˜ ÏËÚÔÊÔÚ›Â˜ Î·d ÂrÓ·È Ûb ·éÙcÓ ÙcÓ ÂÚ›-
ÙˆÛË îÛÙÔÚÈÎa àÍÈfiÈÛÙË.

Te ¢ˆ‰ÂÎ·ÚfiÊËÙÔÓ Î·d ì ëÓfiÙËÙ¿ ÙÔ˘ àÔÙÂÏÂÖ Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ
David Morgan Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Land and Temple as Structural and Thematic
Marks of Coherence for the Hebrew Edition of the Book of the Twelve»). MÔÏÔ-
ÓfiÙÈ Î·Ùa Ùa ÙÂÏÂ˘Ù·Ö· ¯ÚfiÓÈ· ‰È·Ù˘ÒÓÂÙ·È àe ‰È¿ÊÔÚÔ˘˜ âÚÂ˘ÓËÙb˜ ì àÌÊÈ‚Ô-
Ï›· âaÓ Ôî ¢Ò‰ÂÎ· ¶ÚÔÊÉÙÂ˜ ıa Ú¤ÂÈ Óa ‰È·‚·ÛÙÔÜÓ ó˜ Ì›· ëÓfiÙËÙ·, ï Û˘ÁÁÚ·-
Ê¤·˜ ÙÔÜ ·ÚfiÓÙÔ˜ ôÚıÚÔ˘ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ Ùe àÓÙ›ıÂÙÔ Î·d ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ≤Ó· ÚfiÁÚ·ÌÌ·
àÓ¿ÁÓˆÛË˜ Ôf àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ Ùa Leitmotiven ÙÉ˜ «ÁÉ˜» Î·d ÙÔÜ «¡·ÔÜ». \∞e ÙeÓ
\øÛËb Ì¤¯ÚÈ ÙeÓ ª·Ï·¯›·, ì ë‚Ú·˚Îc âÎ‰Ô¯c ÙáÓ ¢Ò‰ÂÎ· ÂrÓ·È ≤Ó· ÎÂ›ÌÂÓÔ Ôf
Û˘˙ËÙÄ Ùc ÛËÌ·Û›· ÙÉ˜ àÓ¤ÁÂÚÛË˜ ÙÔÜ ¡·ÔÜ ÁÈa ÙeÓ Yehud ÙÉ˜ ÂÚÛÈÎÉ˜ ÂÚÈfi-
‰Ô˘. ∆e Ì˘ÛÙÈÎÈÛÙÈÎe ÛÙÔÈ¯ÂÖÔ ó˜ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ àÚ¯·›·˜ åÛÚ·ËÏÈÙÈÎÉ˜ ›ÛÙË˜ àÔÙÂ-
ÏÂÖ Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ Wolfram Herrmann Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Die mystische
Komponente in der alttestamentlichen Religion»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÓ·˙ËÙÄ àÔ-
‰Â›ÍÂÈ˜ ÁÈ\ ·éÙe Ì¤Û· ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÉ˜ ¶·Ï·ÈÄ˜ ¢È·ı‹ÎË˜ Î·d âÓÙÔ›˙ÂÈ ÙcÓ ·ÚÔ˘-
Û›· ÙÔ˘ ÛÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÙ·È ì àÁ¿Ë Î·d ôÏÏ· ‰˘Ó·Ùa ·åÛı‹Ì·Ù· àÊÔ-
Û›ˆÛË˜ ÛÙeÓ £Âe Ì¤Û· ÛÙe ·Ï·ÈÔ‰È·ıËÎÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ. ∆¤ÏÔ˜, ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ
ÂrÓ·È ıÂÌÈÙe Óa Á›ÓÂÙ·È â‰á ÏfiÁÔ˜ ÁÈ¿ «Ì˘ÛÙÈÎÈÛÌfi», ‰ÈfiÙÈ ‰bÓ ñ¿Ú¯ÂÈ ≤Ó·˜ ÁÂÓÈÎa
àÔ‰ÂÎÙe˜ ıÚËÛÎÂÈÔ˚ÛÙÔÚÈÎe˜ ïÚÈÛÌe˜ ÁÈ\ ·éÙeÓ Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ï \πÛÚ·cÏ ö¯ÂÈ
≤Ó· å‰È·›ÙÂÚÔ Âr‰Ô˜ Ì˘ÛÙÈÎÈÛÙÈÎÉ˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎfiÙËÙ·˜. ™Ùe Û‡ÓÙÔÌÔ ôÚıÚÔ Ôf
àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Ein Beispiel für ein semitisches Hithpael im Ägyptischen?») ï
Stefan Bojowald ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙcÓ ÚÒÙË ÊÈÏÔÏÔÁÈÎc àÓ¿Ï˘ÛË ÙÉ˜ Ï¤ÍË˜ «itrcg»
Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ì Ï¤ÍË ıa Ú¤ÂÈ Óa âÎÏËÊıÂÖ ó˜ ÌÔÚÊc ÙÉ˜ ÛËÌÈÙÈÎÉ˜ hithpael.

\∞ÎÔÏÔ˘ıÔÜÓ ÙÚ›· ôÚıÚ· Ìb Î·ÈÓÔ‰È·ıËÎÈÎc ıÂÌ·ÙÈÎ‹. ™Ùe ÚáÙÔ àe ·éÙa
ï Stefan Schreiber («Am Rande des Krieges. Gewalt und Gewaltverzicht bei
Jesus von Nazaret») âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc ÛÙ¿ÛË ÙÔÜ \πËÛÔÜ à¤Ó·ÓÙÈ ÛÙeÓ fiÏÂÌÔ Î·d ÛÙc
‚›· Î·d Ì¿ÏÈÛÙ· Ûb Û¯¤ÛË Úe˜ Ùd˜ ÔÏÈÙÈÎb˜ Û˘ÓıÉÎÂ˜ ÙÉ˜ âÔ¯É˜ ÙÔ˘, àÏÏa Î·d
Úe˜ Ùd˜ ÌÂÛÛÈ·ÓÈÎb˜ ÚÔÛ‰ÔÎ›Â˜ ÙáÓ Û˘Á¯ÚfiÓˆÓ ÙÔ˘ \πÔ˘‰·›ˆÓ. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜
Û˘Ó‰¤ÂÈ ÙcÓ àÓ¿Ï˘Û‹ ÙÔ˘ Ìb ÙcÓ âÍ·ÁÁÂÏ›· âÎ Ì¤ÚÔ˘˜ ÙÔÜ \πËÛÔÜ ÙÉ˜ âÛ¯·ÙÔÏÔ-
ÁÈÎÉ˜ µ·ÛÈÏÂ›·˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ, ì ïÔ›· ö¯ÂÈ õ‰Ë àÚ¯›ÛÂÈ, Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ·Úa Ùc
Ìc ‚›·ÈË ÛÙ¿ÛË ÙÔ˘ ï \πËÛÔÜ˜ Î·d Ùe Î‹Ú˘ÁÌ¿ ÙÔ˘ ‰bÓ ·‡ÂÈ Óa ö¯Ô˘Ó Î·d ÔÏÈÙÈÎe
ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï Peter-Ben Smit Û˘˙ËÙÄ Ùe Û˘ÓÙ·ÎÙÈÎe ÚfiÏÔ ÙÔÜ
«Î·›» ÛÙe ª·Ùı. 12,30 («Zur ein Î·›, epexegeticum mit Folgen. Eine Notiz zu
Matthäus 12,30») Î·d ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ â‰á ÂrÓ·È âÂÍËÁËÌ·ÙÈÎfi˜. ò∂¯ÔÓÙ·˜ ó˜
àÊÂÙËÚ›· ·éÙcÓ ÙcÓ ·Ú·Ù‹ÚËÛË ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ Ì›· ÛÙÂÓc Û¯¤ÛË Ú¿ÍË˜ Î·d àÔÙÂ-
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Ï¤ÛÌ·ÙÔ˜ ÌÂÙ·Íf ÙáÓ ‰‡Ô ÌÂÚáÓ ÙÔÜ ÛÙ›¯Ô˘: Ùfi «ÂrÓ·È» Ìb ÙeÓ \πËÛÔÜ âÍ·ÛÊ·Ï›˙Â-
Ù·È Ìb Ùfi «Û˘Ó¿ÁÂÈÓ» Ì·˙› ÙÔ˘.

^√ Anthony Alcock, Ù¤ÏÔ˜, ÛÙe Û‡ÓÙÔÌÔ ÛËÌÂ›ˆÌ¿ ÙÔ˘ («Notes on the Coptic
Translations of the Construction âÓ Ùá̌ + Infinitive in Luke») Û˘˙ËÙÄ ≤Ó· Û˘ÓÙ·-
ÎÙÈÎe Ê·ÈÓfiÌÂÓÔ Ôf à·ÓÙÄ ÔÏf Û˘¯Óa ÛÙe Î·Ùa §Ô˘ÎÄÓ Âé·ÁÁ¤ÏÈÔ, Ùc Û‡ÓÙ·-
ÍË ÙÉ˜ ÚfiıÂÛË˜ âÓ Ìb öÓ·ÚıÚÔ à·Ú¤ÌÊ·ÙÔ. √î ‰‡Ô ‚·ÛÈÎb˜ ‰È¿ÏÂÎÙÔÈ ÙÉ˜ ÎÔ-
ÙÈÎÉ˜ (Û·¯È‰ÈÎc Î·d ‚Ô¯·˚ÚÈÎ‹) ö¯Ô˘Ó Ì›· ·ÚfiÌÔÈ· Û‡ÓÙ·ÍË, ï ïÔ›· ¬Ìˆ˜ ‰bÓ
¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖÙ·È ¿ÓÙÔÙÂ ÁÈa Óa àÔ‰ÒÛÂÈ ÙcÓ ëÏÏËÓÈÎc öÎÊÚ·ÛË. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜
àÓ·Ï‡ÂÈ ·ÚfiÌÔÈÔ˘˜ ÙÚfiÔ˘˜ öÎÊÚ·ÛË˜ Ûb àÚ¯·ÈfiÙÂÚÂ˜ Ê¿ÛÂÈ˜ ÙÉ˜ ·åÁ˘ÙÈ·ÎÉ˜
Î·d ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· Û¯ÔÏÈ¿˙ÂÈ Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÉ˜ Û·¯È‰ÈÎÉ˜ Î·d ‚Ô¯·˚ÚÈÎÉ˜ ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË˜
ÙáÓ ÛÙ›¯ˆÓ ÙÔÜ §Ô˘ÎÄ Ôf ÂÚÈ¤¯Ô˘Ó ÙcÓ ñe ‰ÈÂÚÂ‡ÓËÛË öÎÊÚ·ÛË.

Early Christianity (ÙfiÌÔ˜ 1, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2010)
Te ÂÚÈÔ‰ÈÎe Early Christianity Î˘ÎÏÔÊfiÚËÛÂ ÁÈa ÚÒÙË ÊÔÚa Ùe 2010 Î·d

ö¯ÂÈ ó˜ àÓÙÈÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ ÙeÓ àÚ¯¤ÁÔÓÔ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌe ó˜ îÛÙÔÚÈÎe Ê·ÈÓfiÌÂÓÔ. ¢bÓ
ÂÚÈÔÚ›˙ÂÙ·È ëÔÌ¤Óˆ˜ ÌfiÓÔ ÛÙcÓ àÓ¿Ï˘ÛË Î·ÈÓÔ‰È·ıËÎÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ, àÏÏa ÊÈ-
ÏÔÍÂÓÂÖ â›ÛË˜ ÌÂÏ¤ÙÂ˜ Û¯ÂÙÈÎb˜ Ìb ÙcÓ ñfiÏÔÈË ÁÚ·ÌÌ·ÙÂ›· ÙÔÜ àÚ¯¤ÁÔÓÔ˘ ÃÚÈ-
ÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ, ÙÉ˜ ïÔ›·˜ ÙÌÉÌ· ÂrÓ·È Î·d Ùa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÉ˜ ∫·ÈÓÉ˜ ¢È·ı‹ÎË˜. ∆e Â-
ÚÈÔ‰ÈÎe Î˘ÎÏÔÊÔÚÂÖ Ù¤ÛÛÂÚÈ˜ ÊÔÚb˜ Î·Ù\ öÙÔ˜ Î·d ÊÈÏÔÍÂÓÂÖ Ù¤ÛÛÂÚ· j ¤ÓÙÂ
ôÚıÚ·, Î·ıg˜ Î·d Âå‰ÈÎb˜ ÛÙÉÏÂ˜ Û¯ÂÙÈÎb˜ Ìb Ó¤Â˜ àÓ·Î·Ï‡„ÂÈ˜ àe Ùe ¯áÚÔ ÙÉ˜
àÚ¯·ÈÔÏÔÁ›·˜, âÈÁÚ·ÊÈÎÉ˜ j ·˘ÚÔÏÔÁ›·˜, Ôî ïÔÖÂ˜ ö¯Ô˘Ó Û¯¤ÛË Ìb ÙeÓ àÚ¯¤-
ÁÔÓÔ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌfi. ¢‡Ô àe Ùa ÙÂ‡¯Ë Î·Ù\ öÙÔ˜ ÂrÓ·È ıÂÌ·ÙÈÎa Î·d ‰‡Ô âÏÂ‡ıÂÚË˜
ıÂÌ·ÙÈÎÉ˜.

∆e ÚáÙÔ ÙÂÜ¯Ô˜ ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓÔ ÛÙd˜ Ó¤Â˜ Î·ÙÂ˘ı‡ÓÛÂÈ˜ ÛÙe ¯áÚÔ ÙáÓ ·‡-
ÏÂÈˆÓ ÛÔ˘‰áÓ. ^√ Michael Wolter ÛÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ («Die
Entwicklung des paulinischen Christentums von einer Bekehrungsreligion zu
einer Traditionsreligion») ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ï ¶·ÜÏÔ˜ Î·Ù·ÓÔÂÖ ÙeÓ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌfi
–¬ÛÔÓ àÊÔÚÄ ÛÙcÓ Ù˘ÔÏÔÁ›· ÙÔ˘– ó˜ Ì›· «îÂÚ·ÔÛÙÔÏÈÎc ıÚËÛÎÂ›·» Î·d ì ıÂÔ-
ÏÔÁ›· ÙÔ˘ ·Ú¤¯ÂÈ Ùe Û˘Ì‚ÔÏÈÎe ÎfiÛÌÔ ÁÈa Î¿ÙÈ Ù¤ÙÔÈÔ. ÃÚËÛÈÌÔÔÈÒÓÙ·˜ ·Ú·-
‰Â›ÁÌ·Ù· àe ÙcÓ ·‡ÏÂÈ· âÎÎÏËÛÈÔÏÔÁ›·, Ùc ‰È‰·ÛÎ·Ï›· ÙÔ˘ ÂÚd ‰ÈÎ·ÈÒÛÂˆ˜ Î·d
ÙcÓ âÛ¯·ÙÔÏÔÁ›· ÙáÓ ‰Â˘ÙÂÚÔ·‡ÏÂÈˆÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ, ï Wolter ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ á˜ ÙÂ-
ÏÈÎa ï ·‡ÏÂÈÔ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌe˜ ÌÂÙ·ÌÔÚÊÒıËÎÂ Ûb ≤Ó· ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎe Ù‡Ô ıÚË-
ÛÎÂ›·˜, ÛÙ‹Ó «·Ú·‰ÔÛÈ·Îc ıÚËÛÎÂ›·». ™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ì Judith Lieu («‘As
much my apostle as Christ is mine’: The dispute over Paul between Tertullian and
Marcion») Û˘˙ËÙÄ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf ï ∆ÂÚÙ˘ÏÏÈ·Óe˜ Î·d ï ª·ÚÎ›ˆÓ·˜ ëÚÌËÓÂ‡Ô˘Ó
ÙeÓ ¶·ÜÏÔ Î·d Âå‰ÈÎfiÙÂÚ· Ùa ÎÂÊ¿Ï·È· µã ∫ÔÚ. 3-4. ª¤Û· àe Ùc Û‡ÁÎÚÈÛË ÙáÓ
‰‡Ô ÚÔÛÂÁÁ›ÛÂˆÓ ì Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ï Î·ı¤Ó·˜ àe ÙÔf˜ ‰‡Ô àÚ¯·›Ô˘˜
Û˘ÁÁÚ·ÊÂÖ˜ Û˘Ó‰È·Ï¤ÁÂÙ·È Ìb Ùe ·‡ÏÂÈÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb Ùe ‰ÈÎfi ÙÔ˘ ÙÚfiÔ. ™b Î·ıÂ-
ÌÈa àe ·éÙb˜ Ùd˜ ÚÔÛÂÁÁ›ÛÂÈ˜ ‰È¿ÊÔÚÔÈ ·Ú¿ÁÔÓÙÂ˜ ‰È·‰Ú·Ì·Ù›˙Ô˘Ó ÛËÌ·ÓÙÈÎe
ÚfiÏÔ: Ùe ú‰ÈÔ Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ, Ôî ÚÔÛˆÈÎ¤˜ ÙÔ˘˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎb˜ ÂÔÈı‹ÛÂÈ˜ Î.ô. √î
äıÈÎb˜ ‰È·ÛÙ¿ÛÂÈ˜ ÙÉ˜ ·‡ÏÂÈ·˜ ‰È‰·ÛÎ·Ï›·˜ à·Û¯ÔÏÔÜÓ ÙeÓ Matthias Konradt
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ÛÙc ÌÂÏ¤ÙË Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Die Christonomie der Freiheit. Zu Paulus’ Entfal-
tung seines ethischen Ansatzes in Gal 5,13 - 6,10»). ^ø˜ Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ ·Ú¿‰ÂÈÁ-
Ì· â‰á ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖÙ·È ì Û¯¤ÛË âÏÂ˘ıÂÚ›·˜ Î·d àÁ¿Ë˜ ÛÙcÓ Úe˜ °·Ï¿Ù·˜ âÈ-
ÛÙÔÏ‹. ™Ùe ÚáÙÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔ˘ ï Konradt ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùa ‚·ÛÈÎa ¯·Ú·-
ÎÙËÚÈÛÙÈÎa ÙÉ˜ âÓ ÃÚÈÛÙ̌á âÏÂ˘ıÂÚ›·˜, ¬ˆ˜ ·éÙa àÓ·Ù‡ÛÛÔÓÙ·È ÛÙc Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤-
ÓË âÈÛÙÔÏ‹. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· âÍÂÙ¿˙ÂÙ·È ì Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ âÏÂ˘ıÂÚ›·˜ Î·d ÙÉ˜ àÌÔÈ-
‚·›·˜ ‰È·ÎÔÓ›·˜ Ì¤Û· ÛÙe ÓÂÜÌ· ÙÉ˜ àÁ¿Ë˜ Î·d Ìb Ùc ‰‡Ó·ÌË ÙÔÜ ^∞Á›Ô˘ ¶ÓÂ‡-
Ì·ÙÔ˜. ∆¤ÏÔ˜, àÓ·Ï‡ÂÙ·È ì Ú·ÁÌ·ÙÈÛÙÈÎc ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›· ÙÔÜ °·Ï. 5,15 - 6,10 Ì¤Û· ÛÙc
ÁÂÓÈÎfiÙÂÚË Û˘Ó¿ÊÂÈ· ÙÉ˜ âÈÛÙÔÏÉ˜. ^√ John M.G. Barclay ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («‘I will
have mercy on whom I have mercy’: The Golden Calf and Divine Mercy in
Romans 9-11 and Second Temple Judaism») âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe ÚfiÏÔ Ôf ‰È·‰Ú·Ì·Ù›˙ÂÈ
ì îÛÙÔÚ›· ÙÔÜ ¯Ú˘ÛÔÜ ÌfiÛ¯Ô˘ (ò∂Í. 32-34) Ì¤Û· ÛÙa ÎÂÊ. 9-11 ÙÉ˜ Úe˜ ƒˆÌ·›Ô˘˜
âÈÛÙÔÏÉ˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘ÁÎÚ›ÓÂÈ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf ï ¶·ÜÏÔ˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ·éÙcÓ
ÙcÓ îÛÙÔÚ›· Ìb ôÏÏÂ˜ âÎ‰Ô¯¤˜ ÙË˜ ÛÙeÓ \πÒÛËÔ, º›ÏˆÓ· Î·d æ-º›ÏˆÓ· (Liber
Antiquitatum Biblicarum). ^√ ¶·ÜÏÔ˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙcÓ Î·Ù¿ÛÙ·ÛË ÙÔÜ \πÛÚ·cÏ
Ìb Ùa ú‰È· ÌÂÏ·Óa ¯ÚÒÌ·Ù·, Î·Ù·ÓÔÂÖ ¬Ìˆ˜ Ùc ıÂ›· ¯¿ÚË ù¯È ó˜ ‰‡Ó·ÌË êÏa
àÔÎ·Ù¿ÛÙ·ÛË˜, àÏÏa àÓ·‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›·˜. ò∂ÙÛÈ ÙfiÛÔ ì àÛ¿ÊÂÈ· ¬ÛÔ Î·d ï ÌÂÏÏÔ-
ÓÙÈÎe˜ ¯ÚfiÓÔ˜ Ôf ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖÙ·È ÛÙe ò∂Í. 33,19 (ƒˆÌ. 9,15) ·Ú¤¯Ô˘Ó Ùc ‚¿ÛË
ÁÈa ÙcÓ âÏ›‰· Ôf ö¯ÂÈ ï ¶·ÜÏÔ˜ ÁÈa ÙeÓ \πÛÚ·cÏ Î·d Ùa öıÓË.

™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· Î‡ÚÈ· ÌÂÏ¤ÙË ï Jonathan A. Linebaugh («Debating Diagonal
¢ÈÎ·ÈÔÛ‡ÓË: The Epistle of Enoch and Paul in Theological Conversation») Û˘-
ÁÎÚ›ÓÂÈ ÙcÓ öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ ‰ÈÎ·ÈÔÛ‡ÓË˜, ¬ˆ˜ ·éÙc àÓ·Ù‡ÛÛÂÙ·È ÛÙcÓ \∂ÈÛÙÔÏc ÙÔÜ
\∂Óg¯ Î·d ÛÙe ƒˆÌ. 3, 21-24. \∂Óá ì \∂ÈÛÙÔÏc \∂Óg¯ ÚÔ·Ó·ÁÁ¤ÏÏÂÈ Ì›· ÙÂÏÈÎc
ÎÚ›ÛË Î·Ùa ÙcÓ ïÔ›· ıa ¿„ÂÈ Óa ñ¿Ú¯ÂÈ ì à‰ÈÎ›·, ï ¶·ÜÏÔ˜ ‰È·ÎËÚ‡ÛÛÂÈ Ì›·
àÔÎ¿Ï˘„Ë ÙÉ˜ ıÂ˚ÎÉ˜ ‰ÈÎ·ÈÔÛ‡ÓË˜ ÛÙe ·ÚfiÓ, ì ïÔ›· óÛÙfiÛÔ ñÂÚ‚·›ÓÂÈ Ùc ÏÔ-
ÁÈÎc ÌÈÄ˜ ÙÈÌˆÚÈÙÈÎÉ˜ ‰ÈÎ·ÈÔÛ‡ÓË˜. ò∂ÙÛÈ ÁÈa ÙeÓ ¶·ÜÏÔ ì Ï‡ÛË Ôf ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ì
\∂ÈÛÙÔÏc \∂Óg¯ ÂrÓ·È Ùe ú‰ÈÔ Ùe Úfi‚ÏËÌ·. ™Ùe ÙÂÜ¯Ô˜ ÂÚÈÏ·Ì‚¿ÓÔÓÙ·È â›ÛË˜
·) ≤Ó· Û‡ÓÙÔÌÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ Peter Arzt-Grabner ÁÈa Ó¤· ·˘ÚÔÏÔÁÈÎa ÂñÚ‹Ì·Ù·,
Ùa ïÔÖ· Û¯ÂÙ›˙ÔÓÙ·È Ìb Ùd˜ ·‡ÏÂÈÂ˜ âÈÛÙÔÏb˜ Î·d Ùd˜ å‰¤Â˜ Ôf àÓ·Ù‡ÛÛÔÓÙ·È Ûb
·éÙ¤˜ («Neues zu Paulus aus den Papyri des römischen Alltags»), ‚) ÙÉ˜ Claire
Clivaz ÁÈa ≤Ó· Ó¤Ô ¿˘ÚÔ Ôf ÂÚÈ¤¯ÂÈ ≤Ó· àfiÛ·ÛÌ· ÙÉ˜ Úe˜ ^∂‚Ú·›Ô˘˜ (“A
New NT Papyrus: P124 (PSI 1497)”), Á) ‚È‚ÏÈÔ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ˜ Î·d ‰) ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ˜
Ó¤ˆÓ âÚÂ˘ÓËÙÈÎáÓ ÚÔÁÚ·ÌÌ¿ÙˆÓ.

Early Christianity (ÙfiÌÔ˜ 1, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2010)
∆e ‰Â‡ÙÂÚÔ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÚÒÙÔ˘ ÙfiÌÔ˘ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ‰bÓ ö¯ÂÈ ÌÈa Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤-

ÓË ıÂÌ·ÙÈÎc Î·d ÊÈÏÔÍÂÓÂÖ âÎÙe˜ àe Ùa Û‡ÓÙÔÌ· ÎÂ›ÌÂÓ· ÙáÓ ÌÔÓ›ÌˆÓ ÛÙËÏáÓ
ÙÚÂÖ˜ ÌÂÁ·Ï‡ÙÂÚÂ˜ ÌÂÏ¤ÙÂ˜. ™ÙcÓ ÚÒÙË ï Reinhard Feldmeier («‘Ein Gott und
Vater aller’. Exegetische Beobachtungen zum neutestamentlichen Mono-
theismus») ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙcÓ ÎÂÓÙÚÈÎc ı¤ÛË Ôf Î·Ù·Ï·Ì‚¿ÓÂÈ ì ÌÔÓÔıÂ˚Îc ›ÛÙË
ÛÙeÓ ÂÚd £ÂÔÜ ÏfiÁÔ ÙÉ˜ àÚ¯·›·˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜. ^∏ ïÌÔÏÔÁ›· ›ÛÙË˜ óÛÙfiÛÔ ÙÉ˜
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∫·ÈÓÉ˜ ¢È·ı‹ÎË˜ ÁÈa ÙeÓ ≤Ó· Î·d ÌÔÓ·‰ÈÎe £Âe Ôf ÂrÓ·È ï ·Ù¤Ú·˜ ÙÔÜ \πËÛÔÜ
ÃÚÈÛÙÔÜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÂÖ ó˜ Û˘ÓÂÎÙÈÎe˜ ‰ÂÛÌe˜ ÌÂÙ·Íf ÙáÓ ÌÂÏáÓ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜. Oî
John S. Kloppenborg Î·d Callie Callon ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («The Parable of the
Shepherd and the Transformation of Pastoral Discourse») Û˘ÁÎÚ›ÓÔ˘Ó Ùd˜ âÎ‰Ô¯b˜
ÙÉ˜ ·Ú·‚ÔÏÉ˜ ÙÔÜ ¯·Ì¤ÓÔ˘ ÚÔ‚¿ÙÔ˘ ÛÙcÓ ¶ËÁc ÙáÓ §ÔÁ›ˆÓ, ÛÙe Î·Ùa ª·Ù-
ı·ÖÔÓ, ÛÙe Î·Ùa §Ô˘ÎÄÓ Î·d ÛÙe ∂é·ÁÁ¤ÏÈÔ ÙÔÜ £ˆÌÄ Î·d ñÔÛÙËÚ›˙Ô˘Ó ¬ÙÈ ì Î¿-
ıÂ âÎ‰Ô¯c àÓÙÈÎ·ÙÔÙÚ›˙ÂÈ ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎb˜ ÎÔÈÓˆÓÈÎb˜ Û˘ÓıÉÎÂ˜ Î·d ö¯ÂÈ Ì›· ‰È·ÊÔ-
ÚÂÙÈÎc ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›· Ì¤Û· ÛÙcÓ ëÎ¿ÛÙÔÙÂ àÊ‹ÁËÛË.

√î Î·ÙËÁÔÚ›Â˜ ÙÔÜ ¯ÒÚÔ˘ Î·d ÙÔÜ ¯ÚfiÓÔ˘ ó˜ ‚·ÛÈÎb˜ àÚ¯b˜ ÙÔÜ Û˘Ì‚ÔÏÈÎÔÜ
ÎfiÛÌÔ˘ ÙfiÛÔ ÛÙe Î·Ùa \πˆ¿ÓÓËÓ ¬ÛÔ Î·d ÛÙcÓ Úe˜ ^∂‚Ú·›Ô˘˜ àÔÙÂÏÔÜÓ Ùe ı¤Ì·
ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ Harold W. Attridge Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Temple, Tabernacle, Time,
and Space in John and Hebrews»). K·d ÛÙa ‰‡Ô ÎÂ›ÌÂÓ· ·éÙb˜ Ôî ‰‡Ô Î·ÙËÁÔÚ›Â˜
ïÚ›˙Ô˘Ó Ùe îÂÚe Ìb ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎe ÙÚfiÔ Î¿ıÂ ÊÔÚ¿. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ
ÙÔf˜ ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎÔf˜ ·éÙÔf˜ ÙÚfiÔ˘˜ âÓÙÔ›˙ÔÓÙ·˜ ÛËÌÂÖ· ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË˜ Î·d àfi-
ÎÏÈÛË˜. ™Ùc ÌfiÓÈÌË ÛÙ‹ÏË «New Discoveries» ì Ursula Schattner-Rieser
(«Garizim versus Ebal. Ein neues Qumranfragment samaritanischer Tradition?»)
·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ≤Ó· Ó¤Ô Û¿Ú·ÁÌ· àe Ùe ∫Ô˘ÌÚaÓ Û·Ì·ÚÈÙÈÎÉ˜ ÚÔ¤ÏÂ˘ÛË˜, Î¿ÙÈ Ùe
ïÔÖÔ ï‰ËÁÂÖ ÛÙe Û˘Ì¤Ú·ÛÌ· ¬ÙÈ ì Û·Ì·ÚÈÎc ·Ú¿‰ÔÛË ÔûÙÂ ÎÂÈÌÂÓÈÎa ÔûÙÂ
îÛÙÔÚÈÎa qÙ·Ó ÂÚÈıˆÚÈÔÔÈËÌ¤ÓË. ™ÙcÓ ú‰È· ÛÙ‹ÏË Ôî Herbert Krosney, Marvin
Meyer and Gregor Wurst («Preliminary Report on New Fragments of Codex
Tchacos») ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙Ô˘Ó Ùa Û·Ú¿ÁÌ·Ù· àe Ùe àfiÎÚ˘ÊÔ ∂é·ÁÁ¤ÏÈÔ ÙÔÜ \πÔ‡-
‰· ÙÔÜ ∫Ò‰ÈÎ· Tchacos Ùa ïÔÖ· âÈÛÙÚ¿ÊËÎ·Ó ÚfiÛÊ·Ù·. ªb ÙcÓ àÓ¿ÁÓˆÛ‹
ÙÔ˘˜ ö¯ÂÈ Ï¤ÔÓ ïÏÔÎÏËÚˆıÂÖ Ùe 90-95% ÙÉ˜ àÓ¿ÁÓˆÛË˜ ÙÔÜ ÁÓˆÛÙÈÎÔÜ ·éÙÔÜ ÎÂÈ-
Ì¤ÓÔ˘. ^√ ÙfiÌÔ˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb ‚È‚ÏÈÔ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ˜.

Zeitschrift für antikes Christentum (ÙfiÌÔ˜ 14, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2010)

™Ùe ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÔÓÙ·È ‰¤Î· ÌÂÏ¤ÙÂ˜, ÛÙd˜ ïÔÖÂ˜
·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÔÓÙ·È Ù˘¯b˜ ÙÔÜ öÚÁÔ˘ ÙÔÜ Liberatus ÙÉ˜ ∫·Ú¯Ë‰fiÓ·˜ Î·ıg˜ Î·d ì
âÔ¯‹ ÙÔ˘. ™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË («Kommentierende Analyse zu Liberatus,
Breviarium 1-7») ï Volker Henning Drecoll Î¿ÓÂÈ Ì›· âÎÙÂÓc àÓ¿Ï˘ÛË ÙáÓ ÎÂÊ.
1-4 ÙÔÜ öÚÁÔ˘ ÙÔÜ Liberatus, Breviarium. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ Û˘˙ËÙÄ ÎÚÈ-
ÙÈÎa Ùd˜ ËÁ¤˜, ÛÙd˜ ïÔÖÂ˜ ÛÙËÚ›¯ıËÎÂ ï Liberatus Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ï ÙÚfiÔ˜, Ìb
ÙeÓ ïÔÖÔ ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÔÜÓÙ·È ·éÙ¤˜, ‰bÓ ÂrÓ·È ëÓÈ·ÖÔ˜ Î·d Û˘ÓÂ‹˜. ∆a ÛÙÔÈ¯ÂÖ·
Ôf ‰›ÓÔÓÙ·È ÁÈa ÙcÓ ·¥ÚÂÛË ÙÔÜ \∞ÔÏÏÈÓ·Ú›Ô˘ Ì¤Û· ÛÙe Breviarium, ÂrÓ·È âÓ‰È·-
Ê¤ÚÔÓÙ·, Î¿ÙÈ Ôf ‰bÓ åÛ¯‡ÂÈ ÁÈa ÙeÓ ¶·ÜÏÔ ™·ÌÔÛ¿ÙˆÓ. ¢bÓ ÙËÚÂÖÙ·È â›ÛË˜ Î¿-
ÔÈÂ˜ ÊÔÚb˜ ì ¯ÚÔÓÔÏÔÁÈÎc ÛÂÈÚa ÙáÓ ÁÂÁÔÓfiÙˆÓ Î·d ï Liberatus Ê·›ÓÂÙ·È Óa ÌcÓ
Î·Ù·ÓÔÂÖ ¿ÓÙÔÙÂ Ùd˜ ÂÚ›ÏÔÎÂ˜ îÛÙÔÚÈÎb˜ Û˘ÓıÉÎÂ˜ ÙáÓ àÚ¯áÓ ÙÔÜ 5Ô˘ ·å.

™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË («Liberatus von Karthago und die “Drei Kapitel”.
Anmerkungen zum Breviarium causae Nestorianorum et Eutychianorum 8-10»)
‰›ÓÂÙ·È ì àÓ¿Ï˘ÛË ÙáÓ ÎÂÊ. 8-10 ÙÔÜ Breviarum. ^∏ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ Uta
Heil ÛËÌÂÈÒÓÂÈ ÙcÓ ıÂÙÈÎc àÓÙÈÌÂÙÒÈÛË ÙÔÜ ∫˘Ú›ÏÏÔ˘ Î·d ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÔ˘ ÛÙe
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Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ ÙÌÉÌ· ÙÔÜ ‚È‚Ï›Ô˘. ^√ Liberatus âÈÎÂÓÙÚÒÓÂÙ·È ÛÙcÓ \∞ÏÂÍ¿Ó‰ÚÂÈ·
Î·d àÁÓÔÂÖ Ùd˜ ôÏÏÂ˜ ÛËÌ·ÓÙÈÎb˜ ÌËÙÚÔfiÏÂÈ˜, ¬ˆ˜ ÙcÓ \∞ÓÙÈfi¯ÂÈ· Î·d ÙcÓ ∫ˆÓ-
ÛÙ·ÓÙÈÓÔ‡ÔÏË j àÎfiÌË Î·d Ùc ƒÒÌË. ÀîÔıÂÙÂÖ Ùc ‰˘ÙÈÎc çÙÈÎc Î·d ì ıÂÔÏÔÁ›·
ÙÔÜ ∫˘Ú›ÏÏÔ˘ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÙ·È Ûb Ï‹ÚË Û˘ÌÊˆÓ›· Ìb ÙeÓ Tomus Leonis. \∂ÈÏ¤-
ÔÓ ÛÙcÓ ·ÚÔ˘Û›·Û‹ ÙÔ˘ ÛËÌ·ÓÙÈÎe ÚfiÏÔ ‰È·‰Ú·Ì·Ù›˙ÂÈ Î·d ï £Âfi‰ˆÚÔ˜ ªÔ„Ô˘-
ÂÛÙ›·˜. ∆cÓ ÛÙ¿ÛË ÙÔÜ Liberatus, ¬ˆ˜ ·éÙc âÎÊÚ¿˙ÂÙ·È Ì¤Û· àe Ùa ÎÂÊ¿Ï·È·
11-14 ÙÔÜ Breviarium, Û¯ÔÏÈ¿˙ÂÈ ï Martin Wallraf ÛÙc ÌÂÏ¤ÙË Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ
(«Das Konzil von Chalkedon in der Darstellung des Liberatus von Karthago
(Breviarium 11-14)»). ∞éÙe Ôf ÚÔÎ‡ÙÂÈ àe ÙcÓ âÍ¤Ù·ÛË ÙÔÜ Û¯ÂÙÈÎÔÜ ÎÂÈÌ¤-
ÓÔ˘ ÂrÓ·È ¬ÙÈ àÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ì ıÂÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ Ã·ÏÎË‰fiÓÔ˜ Î·d ‰bÓ Á›ÓÂÙ·È ÏfiÁÔ˜ ÁÈa ÙeÓ
∆fiÌÔ ÙË˜ ÔûÙÂ ÁÈa âÎÂÖÓÔÓ ÙÔÜ §¤ÔÓÙÔ˜. √î Î·ÓfiÓÂ˜ â›ÛË˜ ÙÉ˜ Ã·ÏÎË‰fiÓÔ˜ (Ì·˙d
Ìb ÙeÓ 28) àÓ·Ê¤ÚÔÓÙ·È Ûb Ï¿ıÔ˜ ÛËÌÂÖÔ ÛÙcÓ àÊ‹ÁËÛË. ªb àÊÔÚÌc ·éÙcÓ ÙcÓ
·Ú·Ù‹ÚËÛË ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘˙ËÙÄ Ùc ÛÙ¿ÛË ÙÔÜ Liberatus à¤Ó·ÓÙÈ Ûb âÎÂÖÓÂ˜ Ùd˜
ëÚÌËÓÂÖÂ˜ Ôf ö‚ÏÂ·Ó ÙcÓ âÈ‚ÔÏc ÙáÓ ı¤ÛÂˆÓ ÙÉ˜ ƒÒÌË˜ ÛÙc Û˘˙‹ÙËÛË ÁÈa Ùe
¯ÚÈÛÙÔÏÔÁÈÎe ‰fiÁÌ·. 

^√ Hanns Christof Brennecke, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Das akakianische Schisma:
Liberatus, Breviarium 15-18»), âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùa ÎÂÊ¿Ï·È· 15-18 ÙÔÜ Breviarium Î·d Î·-
Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ Ûb ·éÙa ÂrÓ·È âÌÊ·Óc˜ ì ‰˘ÙÈÎc ÛÙ¿ÛË Ôf ÙËÚÂÖ ï Liberatus. ^∏ çÚıÔ-
‰ÔÍ›· ÁÈ\ ·éÙeÓ Û˘Ó‰¤ÂÙ·È ôÌÂÛ· Ìb ÙcÓ ñ·ÎÔc ÛÙc ƒÒÌË. \∂›ÛË˜ ÂrÓ·È âÌÊ·Óc˜
ì ‰˘ÙÈÎc ı¤ÛË ÁÈa ÌÈa ÌÂÁ·Ï‡ÙÂÚË âÌÏÔÎc ÙáÓ ·éÙÔÎÚ·ÙfiÚˆÓ ÛÙd˜ ıÂÔÏÔÁÈÎb˜ Î·d
âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎb˜ öÚÈ‰Â˜. ∆¤ÏÔ˜, ¬ÛÔÓ àÊÔÚÄ Ùe àÎ·ÓÈ·Óe Û¯ÖÛÌ· Ôî ËÁ¤˜, Ôf ¯ÚË-
ÛÈÌÔÔÈÂÖ ÂrÓ·È ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎb˜ àe âÎÂÖÓÂ˜ ÙÔÜ æ-∑·¯·Ú›· ÙÔÜ ƒ‹ÙÔÚÔ˜ Î·d ì ıÂÔ-
ÏÔÁ›· ÙÉ˜ ¬ÏË˜ ‰È·Ì¿¯Ë˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÙ·È Û‡ÓÙÔÌ· Ì¤Û· àe Ùe ^∂ÓˆÙÈÎfiÓ. ™ÙcÓ
ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË («Liberatus’ Polemik gegen die Verurteilung der drei Kapitel und
seine alexandrinische Quelle. Einige Beobachtungen zu Breviarium 19-24») ï
Benjamin Gleede Û˘˙ËÙÄ Ùd˜ ËÁb˜ ÙÔÜ Liberatus ÁÈa Ùa ÎÂÊ¿Ï·È· 19-24 ÙÔÜ
Breviarium. \∞e ÙcÓ âÍ¤Ù·ÛË ÙáÓ âÈÌ¤ÚÔ˘˜ ÎÂÊ·Ï·›ˆÓ ÚÔÎ‡ÙÂÈ ¬ÙÈ ï
Liberatus ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖ âÎÙe˜ àe Ì›· àÏÂÍ·Ó‰ÚÈÓc ËÁc Û˘ÌÏËÚˆÌ·ÙÈÎe ñÏÈÎfi,
Ùe ïÔÖÔ çÚÁ·ÓÒÓÂÈ Ûb ·Ú·ÚÙ‹Ì·Ù· Ì¤Û· ÛÙcÓ àÊ‹ÁËÛ‹ ÙÔ˘. ™ÙcÓ ≤ÎÙË ÌÂÏ¤ÙË
ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ («Das Breviarium des Liberatus von Karthago. Einige Hypothesen zu
seiner Intention») ï Misha Meier Û¯ÔÏÈ¿˙ÂÈ ÎÚÈÙÈÎa Î¿ÔÈÂ˜ àe Ùd˜ ñÔı¤ÛÂÈ˜
Ôf ‰È·Ù˘ÒıËÎ·Ó Î·Ùa Ùa ÙÂÏÂ˘Ù·Ö· ¯ÚfiÓÈ· Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙeÓ ÛÎÔe ÙÔÜ
Breviarium. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ‰È·Ù˘ÒÓÂÈ Ùc ı¤ÛË ¬ÙÈ ï Liberatus öÁÚ·„Â Ùe ÌÈÎÚe
öÚÁÔ ÙÔ˘ ÁÈa Óa ñÂÚ·ÛÈÛÙÂÖ Ùc ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎc ÔÏÈÙÈÎc ÙÔÜ \πÔ˘ÛÙÈÓÈ·ÓÔÜ ÛÙcÓ öÚÈ-
‰· ÙáÓ «∆ÚÈáÓ ∫ÂÊ·Ï·›ˆÓ» Î·d ÁÈa Óa Ì˘‹ÛÂÈ ÙÔf˜ Û˘Á¯ÚfiÓÔ˘˜ ÙÔ˘ ÛÙc µfiÚÂÈ·
\∞ÊÚÈÎc ÛÙc ‰ÔÌc Î·d ÛÙÔf˜ ÌË¯·ÓÈÛÌÔf˜ ÙÉ˜ Î˘Ú›·Ú¯Ë˜ àÓ·ÙÔÏÈÎÉ˜ âÎÎÏËÛÈ·-
ÛÙÈÎÉ˜ ÔÏÈÙÈÎÉ˜.

^∏ ÌÂÏ¤ÙË Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Das Bild der Kaiser bei Liberatus») ö¯ÂÈ ó˜ ı¤Ì·
ÙË˜ ÙcÓ ÂåÎfiÓ· ÙáÓ ·éÙÔÎÚ·ÙfiÚˆÓ ÛÙe Breviarium. √î ·éÙÔÎÚ¿ÙÔÚÂ˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙Ô-
ÓÙ·È Óa ÌcÓ àÓ·Ï·Ì‚¿ÓÔ˘Ó Ôî ú‰ÈÔÈ âÓÂÚÁe ÚfiÏÔ j Óa ÌcÓ ö¯Ô˘Ó Û·ÊÉ ıÂÔÏÔÁÈÎc
ÛÙ¿ÛË. ¶·ÚÂÌ‚·›ÓÔ˘Ó ÌfiÓÔ Ûb âÍ·ÈÚÂÙÈÎb˜ ÂÚÈÙÒÛÂÈ˜ Î·d ¿ÓÙÔÙÂ àÎÔÏÔ˘ıÒ-
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ÓÙ·˜ Ùd˜ ÚÔÙ¿ÛÂÈ˜ ÙáÓ Û˘Ì‚Ô‡ÏˆÓ ÙÔ˘˜. √î ıÂÔÏÔÁÈÎ¤˜ ÙÔ˘˜ ÙÔÔıÂÙ‹ÛÂÈ˜ ‰b Ê·›-
ÓÂÙ·È Óa ö¯Ô˘Ó ÛËÌ·Û›· Î·d ‰bÓ Âéı‡ÓÔÓÙ·È ÁÈa Ùd˜ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎb˜ öÚÈ‰Â˜. ∆e ı¤-
Ì· ÙáÓ ËÁáÓ ÙÔÜ Breviarium Ú·ÁÌ·ÙÂ‡ÂÙ·È â›ÛË˜ ï Bruno Bleckmann ÛÙcÓ
ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË («Tendenziöse Historiographie bei Liberatus: Von Proterius bis
Athanasios II»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔı¤ÙÂÈ ¬ÙÈ ï Liberatus ÛÙËÚ›˙ÂÙ·È Èı·ÓeÓ ÛÙe
Graecum Alexandriae scriptum. ™b ·éÙcÓ àÔ‰›‰ÂÈ Î·d ÙcÓ å‰È·›ÙÂÚË Ù¿ÛË ÙÔÜ Û‡-
ÓÙÔÌÔ˘ öÚÁÔ˘, ì ïÔ›· ‰È·ÊÔÚÔÔÈÂÖÙ·È àe âÎÂ›ÓËÓ ÙÔÜ æ-∑·¯·Ú›· ÙÔÜ ^ƒ‹ÙÔ-
ÚÔ˜. ^√ Konrad Vössing («Africa zwischen Vandalen, Mauren und Byzantinern
(533-548 n.Chr.)») ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· Ùd˜ Û¯¤ÛÂÈ˜ Ôf àÓ·Ù‡¯ıËÎ·Ó ÛÙc
µ. \∞ÊÚÈÎc ÌÂÙa ÙcÓ Î·Ù¿ÎÙËÛ‹ ÙË˜ àe ÙÔf˜ µ˘˙·ÓÙÈÓÔf˜ Î·Ùa ÙeÓ 6Ô ·å. ªÔÏÔ-
ÓfiÙÈ ì ‚˘˙·ÓÙÈÓc Î·Ù¿ÎÙËÛË ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÙËÎÂ ó˜ àÂÏÂ˘ı¤ÚˆÛË ÚˆÌ·˚ÎÔÜ â‰¿-
ÊÔ˘˜ àe ÙÔf˜ µ·Ó‰¿ÏÔ˘˜, ·éÙe ‰bÓ àÓÙ·ÔÎÚÈÓfiÙ·Ó ÛÙcÓ Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ·. ^∏
Ó¤· ‚˘˙·ÓÙÈÓc ‰ÈÔ›ÎËÛË ‰bÓ Î·ÙfiÚıˆÛÂ Óa àÔÎ·Ù·ÛÙ‹ÛÂÈ Ùd˜ ·Ï·ÈfiÙÂÚÂ˜ ‰ÔÌb˜.
™ÙcÓ ÂÚ›ÙˆÛË ÙáÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎáÓ ˙ËÙËÌ¿ÙˆÓ Ôî µ˘˙·ÓÙÈÓÔd Ì¿ÏÈÛÙ· â¤‚·Ï·Ó
Ì›· Ó¤· ÊÈÏÔÎ·Ï¯Ë‰fiÓÈ· ‰ÈÔ›ÎËÛË. 

Te Úfi‚ÏËÌ· ÙÉ˜ ¯ÂÈÚfiÁÚ·ÊË˜ ·Ú¿‰ÔÛË˜ Î·d ÙÉ˜ ÚfiÛÏË„Ë˜ ÙÔÜ Breviarium
ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ Steffen Patzold («Spurensuche: Beobachtungen zur
Rezeption des Liberatus in der Karolingerzeit und im Hochmittelalter»). ^√ Û˘Á-
ÁÚ·Ê¤·˜ ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ì îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ ¯ÂÈÚfiÁÚ·ÊË˜ ·Ú¿‰ÔÛË˜ Óa Í·Ó·ÁÚ·ÊÂÖ âÍ·ÈÙ›·˜
ÙÉ˜ âÍ¿ÚÙËÛ‹˜ ÙË˜ àe ÙeÓ æ-\πÛ›‰ˆÚÔ.

∆heologische Zeitschrift (ÙfiÌÔ˜ 66, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2010)

Te ÙÚ›ÙÔ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÁÈa Ùe ÙÚ¤¯ÔÓ öÙÔ˜ ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓÔ ÛÙcÓ
Christine Lienemann-Perrin, Î·ıËÁ‹ÙÚÈ· ÙÉ˜ √åÎÔ˘ÌÂÓÈÎÉ˜ £ÂÔÏÔÁ›·˜ Î·d ÙÉ˜
^πÂÚ·ÔÛÙÔÏÈÎÉ˜ ÛÙe ¶·ÓÂÈÛÙ‹ÌÈÔ ÙÉ˜ µ·ÛÈÏÂ›·˜ (^∂Ï‚ÂÙ›·) Ìb àÊÔÚÌc Ùc Û˘-
ÓÙ·ÍÈÔ‰fiÙËÛ‹ ÙË˜. ™ÙcÓ ÚÔÛˆÈÎfiÙËÙ¿ ÙË˜ Î·d ÛÙe öÚÁÔ ÙË˜ ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓÔ
â›ÛË˜ Î·d Ùe ÂåÛ·ÁˆÁÈÎe ÛËÌÂ›ˆÌ· ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÁÚ·ÌÌ¤ÓÔ àe ÙÔf˜ âÎ‰fiÙÂ˜ ÙÔÜ
ÙÂ‡¯Ô˘˜ Katrin Kusmierz Î·d Benedict Schubert.

^∏ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË («Anmerkungen zur dritten Vision des Sacharja (Sacharja
2,5-9)») ÂrÓ·È ÙÔÜ Hans-Peter Mathys ÎÈ ö¯ÂÈ ó˜ ı¤Ì· ÙË˜ ÙcÓ ÙÚ›ÙË ¬Ú·ÛË ÙÔÜ ÚÔ-
Ê‹ÙË ∑·¯·Ú›· (∑·¯. 2, 5-9), ¬Ô˘ ï ÚÔÊ‹ÙË˜ à·ÓÙÄ ÛÙe âÚÒÙËÌ· á˜ ıa âÍ·-
ÛÊ·ÏÈÛıÂÖ ¯ˆÚd˜ ÙÂÖ¯Ô˜ ì ÚÔÛÙ·Û›· ÙÉ˜ Ê·ÈÓÔÌÂÓÈÎa àÚÔÛÙ¿ÙÂ˘ÙË˜ \πÂÚÔ˘Û·-
Ï‹Ì. ^∏ à¿ÓÙËÛË ÂrÓ·È ¬ÙÈ ·éÙcÓ ÙcÓ ÚÔÛÙ·Û›· ÙcÓ ·Ú¤¯ÂÈ ï £Âfi˜, ï ïÔÖÔ˜ Â-
ÚÈ‚¿ÏÏÂÈ ÙcÓ fiÏË ó˜ «‡ÚÈÓÔ ÙÂÖ¯Ô˜». ^√ ÚÔÊ‹ÙË˜ ÚÔÛÏ·Ì‚¿ÓÂÈ ÙcÓ ·Ú¿ÛÙ·-
ÛË ÙÉ˜ ‡ÚÈÓË˜ ÛÙ‹ÏË˜ ÙÔÜ ‚È‚Ï›Ô˘ ÙÉ˜ \∂Ífi‰Ô˘ Î·d Ùc ÌÂÙ·ÌÔÚÊÒÓÂÈ Ûb ÛÙ·ÙÈÎe
ÙÂÖ¯Ô˜. ò∂ÙÛÈ ï àÓ·ÁÓÒÛÙË˜/àÎÚÔ·Ùc˜ ï‰ËÁÂÖÙ·È àe ÙeÓ Û˘ÌÔÚÂ˘fiÌÂÓÔ °È·¯‚b
ÙÉ˜ âÚ‹ÌÔ˘ ÛÙeÓ ·ÚfiÓÙ· °È·¯‚b ÙÉ˜ \πÂÚÔ˘Û·Ï‹Ì. ™b ·éÙcÓ Ùc Ó¤· Û‡ÏÏË„Ë ï
ÚÔÊ‹ÙË˜ àÍÈÔÔÈÂÖ ÎÈ ôÏÏ· ıÂÔÏÔÁÈÎa ÌÔÙ›‚· ÁÓˆÛÙa àe ÙcÓ ·Ú¿‰ÔÛË ÙÉ˜
\∂Ífi‰Ô˘: Ùc ‰È·ı‹ÎË, ÙcÓ âÍ‹ÁËÛË ÙÔÜ çÓfiÌ·ÙÔ˜ ÙÔÜ °È·¯‚¤ (ò∂Í. 3, 14) Î·d ‰‡Ô
âÎÊÚ¿ÛÂÈ˜, Ôî ïÔÖÂ˜ ÂrÓ·È ÛÙÂÓa Û˘Ó‰Â‰ÂÌ¤ÓÂ˜ Ìb Ùc ıÂÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ ·ÚÔ˘Û›·˜:
dwbk Î·d dwt. ^√ Reinhold Benhardt ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Die Rede von
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“unbewusstem Christentum” und “latenter Kirche” im 19. und 20. Jahrhundert»)
âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc ıÂÔÏÔÁÈÎc ñfiıÂÛË ¬ÙÈ Î·d ôÓıÚˆÔÈ, Ôî ïÔÖÔÈ ‰b ‰È·ÙËÚÔÜÓ Û¯¤ÛÂÈ˜
Ìb ÙcÓ \∂ÎÎÏËÛ›· j ‰bÓ ö¯Ô˘Ó ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎfiÙËÙ·, ‰È·ÛÒ˙Ô˘Ó Ì¤Û· ÙÔ˘˜ Ûb Ï·Óı¿-
ÓÔ˘Û· ÌÔÚÊc ÛÙÔÈ¯ÂÖ· ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ›ÛÙË˜. ∫·Ùa Ùe 19Ô ·å. ï Richard Rothe
ÂåÛ‹Á·ÁÂ ÙeÓ ¬ÚÔ «àÛ˘ÓÂ›‰ËÙÔ˜ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌfi˜» ÁÈa Óa ‰ËÏÒÛÂÈ ·éÙe Ùe Ê·ÈÓfiÌÂ-
ÓÔ. ∞éÙc ì å‰¤· àÓ·Ù‡¯ıËÎÂ ÂÚ·ÈÙ¤Úˆ ÛÙe Ù¤ÏÔ˜ ÙÔÜ 19Ô˘ Î·d ÛÙeÓ 20e ·å. ÎÈ ˘îÔ-
ıÂÙ‹ıËÎÂ àe ÙÔf˜ Martin Kähler Î·d Martin Rade. ™b ·éÙcÓ àÓ·Ê¤ÚıËÎ·Ó Ôî ÏÂ-
ÁfiÌÂÓÔÈ «¯ÚÈÛÙÈ·ÓÔÛÔÛÈ·ÏÈÛÙ¤˜» ÎÈ Ôî âÎÚfiÛˆÔÈ ÙÉ˜ «‰È·ÏÂÎÙÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜»,
âÓá ì â›‰Ú·Û‹ ÙË˜ ÂrÓ·È âÌÊ·Óc˜ ÛÙe öÚÁÔ ÙÔÜ Bonhoeffer, ÙÔÜ Tillich, ÛÙ‹Ó «¶Ô-
ÏÈÙÈÎc ıÂÔÏÔÁ›·» ÙÉ˜ Dorothee Sölle Î·d Î˘Ú›ˆ˜ ÛÙcÓ å‰¤· ÙÔÜ «anonymous
Christianity» ÙÔÜ Rahner. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÉ˜ ·ÚÔ‡Û·˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ
·éÙb˜ Ùd˜ ÚÔÛÂÁÁ›ÛÂÈ˜ Î·d Ùd˜ Û˘˙ËÙÄ àe Û˘ÛÙËÌ·ÙÈÎÉ˜ ÏÂ˘ÚÄ˜. ™Ùe ëfiÌÂÓÔ
ôÚıÚÔ ì Ulrike Sill âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÌÈÄ˜ ÌÈÎÚÉ˜ îÂÚ·ÔÛÙÔÏÈÎÉ˜ ÎÔÈÓfiÙËÙ·˜
ÛÙcÓ °Î¿Ó· Î·Ùa ÙcÓ ÚÔ·ÔÈÎÈ·Îc Î·d ÚÒÈÌË àÔÈÎÈ·Îc ÂÚ›Ô‰Ô («New wine
in old calabashes? The Akuapem case 1843-1874»). ™Ùa 1843 Ì›· îÂÚ·ÔÛÙÔÏÈÎc
ïÌ¿‰· àe ÙcÓ µ·ÛÈÏÂ›· ¥‰Ú˘ÛÂ ≤Ó· ÌÈÎÚe ÛÙ·ıÌe îÂÚ·ÔÛÙÔÏÉ˜ ÛÙcÓ Akuapem.
°Èa Óa ÌÔÚ¤ÛÂÈ Óa âÈ‚ÈÒÛÂÈ qÙ·Ó àÓ·ÁÎ·›· ì Û˘ÓÂÚÁ·Û›· ÙáÓ ∂éÚˆ·›ˆÓ Î·d
ÙáÓ ÓÙfiÈˆÓ. ^∏ ·ÚÔ˘Û›· ÙÉ˜ ^πÂÚ·ÔÛÙÔÏÉ˜ qÙ·Ó ïˆÛ‰‹ÔÙÂ ÙfiÛÔ Î¿ÙÈ Ùe Í¤ÓÔ
Î·d àÂÈÏËÙÈÎfi ¬ÛÔ Î·d Ì›· ÂéÎ·ÈÚ›· ÁÈa àÓ·Ó¤ˆÛË Î·d ÚfiÔ‰Ô. ∞éÙc ì àÌÊÈÛË-
Ì›· àÔÙÂÏÂÖ Î·Ùa Ùc Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ≤Ó· àÎfiÌË ÛÙÔÈ¯ÂÖÔ Ôf àÔ‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ ÙcÓ öÓÙ·ÍË
ÙÉ˜ îÂÚ·ÔÛÙÔÏÈÎÉ˜ ÎÔÈÓfiÙËÙ·˜ ÛÙcÓ ÙÔÈÎc ÎÔÈÓˆÓÈÎc ‰ÔÌc, Î·ıg˜ ì àÌÊÈÛËÌ›·
àÔÙÂÏÂÖ ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎe ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ ÙÔÈÎÉ˜ ÎÔÈÓˆÓ›·˜.

∆e ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÂrÓ·È ÙÔÜ Darrell L. Guder ÎÈ ö¯ÂÈ ó˜ ı¤Ì·
ÙÔ˘ Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙÉ˜ ÏÂÁfiÌÂÓË˜ «îÂÚ·ÔÛÙÔÏÈÎÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜» («“Missional
Church”». Forschungsbericht über eine missiologische Debatte in den USA»).
™Ùc ‰ÂÎ·ÂÙ›· ÙÔÜ 1970 ï Lesslie Newbigin Î¿ÏÂÛÂ Ùd˜ âÎÎÏËÛ›Â˜ ÛÙc ª. µÚÂÙ·Ó›·
Óa Ï¿‚Ô˘Ó ÛÔ‚·Úa ñfi„Ë ÙcÓ âÎÎÔÛÌ›ÎÂ˘ÛË ÙÉ˜ ‚ÚÂÙ·ÓÈÎÉ˜ ÎÔÈÓˆÓ›·˜ Î·d Óa
àÓ·Ï¿‚Ô˘Ó Ùe ‰‡ÛÎÔÏÔ ÚfiÏÔ ÙÔÜ âÎ Ó¤Ô˘ Âé·ÁÁÂÏÈÛÌÔÜ ÙË˜. ∞éÙb˜ Ôî ÚÔÙ¿ÛÂÈ˜
ö‰ˆÛ·Ó ÙcÓ àÊÔÚÌc ÁÈa Óa ÁÂÓÓËıÂÖ ÛÙd˜ ∏¶∞ ï ¬ÚÔ˜ «missional church» (îÂÚ·-
ÔÛÙÔÏÈÎc âÎÎÏËÛ›·). ª¤Û· àe ·éÙeÓ âÎÊÚ¿˙ÂÙ·È ì àÓ·ÁÎ·ÈfiÙËÙ· Óa Î·Ù·ÓÔË-
ıÂÖ ì îÂÚ·ÔÛÙÔÏÈÎc Âéı‡ÓË ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ó˜ ÔéÛÈá‰Â˜ ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎfi ÙË˜. ^∏
Û˘˙‹ÙËÛË Û‹ÌÂÚ· ÂÚÈÛÙÚ¤ÊÂÙ·È Á‡Úˆ àe ÎÂÓÙÚÈÎa ıÂÔÏÔÁÈÎa ˙ËÙ‹Ì·Ù· Ôf Û¯Â-
Ù›˙ÔÓÙ·È Ìb ·éÙcÓ ÙcÓ ÚÔ‚ÏËÌ·ÙÈÎc Î·d ù¯È ÙfiÛÔ Á‡Úˆ àe Ó¤Â˜ ÌÂıfi‰Ô˘˜ j ÛÙÚ·-
ÙËÁÈÎb˜ Î·d Û˘Ó‰¤ÂÙ·È ôÌÂÛ· Ìb ≤Ó· ÏÉıÔ˜ ôÏÏˆÓ ıÂÌ¿ÙˆÓ, ¬ˆ˜ ÂrÓ·È ì «îÂÚ·-
ÔÛÙÔÏÈÎc ëÚÌËÓÂ›·» ÙÉ˜ µ›‚ÏÔ˘, ì Û˘˙‹ÙËÛË ÁÈa Ù‹Ó «ÎˆÓÛÙ·ÓÙ›ÓÂÈ· Ê˘Ï¿ÎÈÛË
ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜» j Ôî ÎÚÈÙÈÎb˜ àÓÙÈ·Ú·ı¤ÛÂÈ˜ Ìb ÙcÓ ıÂÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ missio Dei.

Theologische Zeitschrift (ÙfiÌÔ˜ 66, ÙÂÜ¯Ô˜ 3/2010)

™Ùe ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÔÓÙ·È ‰‡Ô Î‡ÚÈÂ˜ ÌÂÏ¤ÙÂ˜ Î·d ‚È-
‚ÏÈÔÎÚÈÛ›Â˜. ^√ Jan Schäfer ÛÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË («Zur Funktion der Dionysosmy-
sterien in der Apostelgeschichte. Eine intertextuelle Betrachtung der Berufungs -
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und Befreiungserzählungen in der Apostelgeschichte und der Bakchen des Euri-
pides») Û˘˙ËÙÄ Ùd˜ Èı·Ób˜ ‰È·ÎÂÈÌÂÓÈÎb˜ Û¯¤ÛÂÈ˜ ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ ÙÚ·Áˆ‰›·˜ ÙÔÜ ∂éÚÈ-
›‰Ë µ¿Î¯·È, ÛÙcÓ ïÔ›· ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÙ·È ï ÌÜıÔ˜ ÙÉ˜ ÂåÛ·ÁˆÁÉ˜ ÙÉ˜ ‰ÈÔÓ˘ÛÈ·ÎÉ˜
Ï·ÙÚÂ›·˜ ÛÙd˜ £É‚Â˜ Î·d ÙáÓ àÊËÁ‹ÛÂˆÓ àÂÏÂ˘ı¤ÚˆÛË˜ Î·d ÎÏ‹ÛË˜ ÛÙd˜ ¶Ú¿ÍÂÈ˜
ÙáÓ \∞ÔÛÙfiÏˆÓ (9, 1-19. 22, 1-21. 26, 1-23. 5, 17-23. 12, 4-17. 16, 23-40). ^√ Û˘Á-
ÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Ù¤ÙÔÈÂ˜ ‰È·ÎÂÈÌÂÓÈÎb˜ àÓ·ÊÔÚb˜ âÈÛÙÚ·ÙÂ‡ÔÓÙ·È àe ÙeÓ
Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÙáÓ ¶Ú¿ÍÂˆÓ ÁÈa Óa ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ Ùc ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc ›ÛÙË Ì¤Û· Ûb ≤Ó·Ó
ÎfiÛÌÔ ï ïÔÖÔ˜ ‰È·ÌÔÚÊÒÓÂÙ·È àe ÙeÓ ëÏÏËÓÈÛÙÈÎe ÔÏÈÙÈÛÌe Î·d ÁÈa Óa ï‰ËÁ‹-
ÛÂÈ ÙÔf˜ àÓ·ÁÓáÛÙÂ˜ ÙÔ˘ ÛÙe Óa âÈÏ¤ÍÔ˘Ó ÙcÓ ›ÛÙË ÛÙeÓ \πËÛÔÜ ÃÚÈÛÙfi. ™Ùc ‰Â‡-
ÙÂÚË ÌÂÏ¤ÙË ï Franz Christ («Zur Lösung einer praktischen Aufgabe. Mit Schle-
iermacher die theologische Existenz verstehen») Û˘˙ËÙÄ Ùd˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ Schle-
iermacher ÁÈa Ùc ıÂÔÏÔÁÈÎc ≈·ÚÍË. ™‡ÌÊˆÓ· Ìb ·éÙeÓ ì ıÂÔÏÔÁ›· ÂrÓ·È «Ì›· ıÂ-
ÙÈÎc âÈÛÙ‹ÌË Ôf ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖÙ·È ÁÈa ÙcÓ â›ÙÂ˘ÍË Ú·ÎÙÈÎáÓ ÛÙfi¯ˆÓ». ^√
Christ ıÂˆÚÂÖ ¬ÙÈ Ì›· Ù¤ÙÔÈ· àÓÙ›ÏË„Ë ÌÔÚÂÖ Óa àÔÙÂÏ¤ÛÂÈ ÙcÓ à¿ÓÙËÛË ÛÙcÓ
ÚfiÎÏËÛË ÙÉ˜ ÛËÌÂÚÈÓÉ˜ ÔÏ˘ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÉ˜ ÎÔÈÓˆÓ›·˜ Î·d ñÔÁÚ·ÌÌ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì ıÂ-
ÔÏÔÁÈÎc ≈·ÚÍË ö¯ÂÈ Ùd˜ Ú›˙Â˜ ÙË˜ ÛÙe ‰È¿ÏÔÁÔ ï ïÔÖÔ˜ Î·ÙÂ˘ı‡ÓÂÙ·È àe ÙeÓ Û·Ú-
ÎˆÌ¤ÓÔ §fiÁÔ Î·d ÛÙe ≠∞ÁÈÔ ¶ÓÂÜÌ·. 

Kerygma und Dogma (ÙfiÌÔ˜ 56, ÙÂÜ¯Ô˜ 4 / 2011)

∆e ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÂrÓ·È ÙÔÜ Jan Rohls («Das Verlorene und das
Wiedergewonnene Paradies. Religiöse Epik und reformierte Dogmatik in John
Miltons Spätwerk») ÎÈ ö¯ÂÈ ó˜ ı¤Ì· ÙÔ˘ Ùd˜ ‰ÔÁÌ·ÙÈÎb˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ John Milton.
ò∂¯ÔÓÙ·˜ ó˜ àÊÂÙËÚ›· Ùa ÙÂÏÂ˘Ù·Ö· öÚÁ· ÙÔÜ ò∞ÁÁÏÔ˘ ÔÈËÙÉ (Paradise Lost Î·d
Paradise Regained) ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÓÙÔ›˙ÂÈ Ùd˜ ‰ÔÁÌ·ÙÈÎb˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔ˘˜ Î·d Î·Ù·-
Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ·éÙb˜ Ûb ÔÏÏb˜ ÂÚÈÙÒÛÂÈ˜ àÔÌ·ÎÚ‡ÓÔÓÙ·È àe Ùd˜ Î‡ÚÈÂ˜ ıÂÔÏÔÁÈÎb˜
ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ ∫·Ï‚ÈÓÈÛÌÔÜ. ™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔ˘ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘-
˙ËÙÄ ÙcÓ â›‰Ú·ÛË ÙÔÜ Milton ÛÙc ÁÂÚÌ·ÓÈÎc Î·d ëÏ‚ÂÙÈÎc Ù¤¯ÓË Î·Ùa ÙeÓ ¢È·Êˆ-
ÙÈÛÌfi. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Globalisierung und Religion. Theologische Herausfor-
derungen») ï Hans-Martin Barth Û˘˙ËÙÄ ÙcÓ ÚfiÎÏËÛË Ôf ·Ú¤¯ÂÈ ì ·ÁÎÔÛÌÈÔ-
Ô›ËÛË ÛÙc ıÂÔÏÔÁ›· Î·d ÙcÓ àÓ¿ÁÎË ôÚıÚˆÛË˜ ëÓe˜ ıÂÔÏÔÁÈÎÔÜ ÏfiÁÔ˘ Ôf ÌÔ-
ÚÂÖ Óa à·ÓÙ‹ÛÂÈ Ûb ·éÙ‹Ó. µ·ÛÈÎb˜ àÚ¯b˜ ÙÉ˜ ·ÁÎÔÛÌÈÔÔ›ËÛË˜ ÂrÓ·È Ôî ‰˘Ó·-
ÌÈÎb˜ ‰È·‰ÈÎ·Û›Â˜, Ôî Û¯¤ÛÂÈ˜ àÏÏËÏÔÂÍ¿ÚÙËÛË˜ Î·d ì ›ÂÛË ÁÈa ÌÂÁÈÛÙÔÔ›ËÛË. ^√
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ï ÌfiÓÔ˜ ÙÚfiÔ˜ ÁÈa Óa ÌÔÚ¤ÛÂÈ ì ıÂÔÏÔÁ›· Óa àÓÙÂ-
ÂÍ¤ÏıÂÈ Ûb ·éÙcÓ ÙcÓ ÚfiÎÏËÛË ÂrÓ·È Óa ‰ÂÖ ÙcÓ ·ÁÎÔÛÌÈÔÔ›ËÛË Ì¤Û· ÛÙe Ï·›-
ÛÈÔ ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜ ÙÉ˜ ÛˆÙËÚ›·˜. ™Ùe ÙÚ›ÙÔ ôÚıÚÔ ï Matthias Haudel («Das evan-
gelische Buß-, Beicht- und Versöhnungsverständnis in ökumenischer Perspekti-
ve») Û˘˙ËÙÄ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf Î·Ù·ÓÔÂÖÙ·È àe ÙcÓ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎc ·Ú¿‰ÔÛË ì ÌÂÙ¿-
ÓÔÈ· Î·d ì Û˘Á¯ÒÚËÛË Ì¤Û· Ûb Ì›· ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎc ÚÔÔÙÈÎ‹. ™Ùe ÚáÙÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÔÜ
ôÚıÚÔ˘ ï Haudel àÓ·Ï‡ÂÈ Ùd˜ ıÂÔÏÔÁÈÎb˜ Î·d Ú·ÎÙÈÎb˜ ‰È·ÛÙ¿ÛÂÈ˜ ÙÉ˜ ÚÔÛˆ-
ÈÎÉ˜ Î·d Û˘ÏÏÔÁÈÎÉ˜ Î·Ù·ÏÏ·ÁÉ˜ ÙÉ˜ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎÉ˜ ·Ú¿‰ÔÛË˜, ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘
Óa Î·Ù·‰Â›ÍÂÈ Ùd˜ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎb˜ ÚÔ¸Ôı¤ÛÂÈ˜ ÙáÓ ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎáÓ Ú¿ÍÂˆÓ Î·-
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Ù·ÏÏ·ÁÉ˜ Î·d Û˘ÌÊÈÏ›ˆÛË˜. ªÂÙa àe Ì›· îÛÙÔÚÈÎc àÓ·ÛÎfiËÛË Û˘˙ËÙÄ Ùd˜ Û‡Á-
¯ÚÔÓÂ˜ ÌÔÚÊb˜ ÙÉ˜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎÉ˜ âÈÙ¤ÏÂÛË˜ ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ Û˘ÌÊÈÏ›ˆÛË˜. ™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ
Ì¤ÚÔ˜ âÈÛËÌ·›ÓÂÈ Ùd˜ Û˘Ó¤ÂÈÂ˜ Ôf ö¯ÂÈ ì ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎc ıÂÒÚËÛË ÙÉ˜ ÌÂÙ¿ÓÔÈ-
·˜ Î·d Î·Ù·ÏÏ·ÁÉ˜ ÛÙcÓ ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎc Î·Ù·ÓfiËÛË Î·d âÈÙ¤ÏÂÛ‹ ÙÔ˘˜. 

^√ ÙÚfiÔ˜ Ôf ì Âé·ÁÁÂÏÈÎc ·Ú¿‰ÔÛË Î·Ù·ÓÔÂÖ Ùd˜ ïÌÔÏÔÁ›Â˜ ›ÛÙË˜ ÂrÓ·È Ùe
ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ Friedrich Weber Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Bekenntnis und Beken-
nen. Die Barmer Theologische Erklärung und die Confessio Augustana als die
evangelischen Kirchen verbindende Bekenntnisse»). ™‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙeÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·
Ôî ïÌÔÏÔÁ›Â˜ ›ÛÙË˜ ÂrÓ·È à·ÓÙ‹ÛÂÈ˜ Ûb âÚˆÙ‹Ì·Ù· Î·d ÚÔÎÏ‹ÛÂÈ˜ Ôf àÓ·Ê‡Ô-
ÓÙ·È Ì¤Û· ÛÙc ˙ˆ‹ Î·d ‰bÓ ÛÙËÚ›˙ÔÓÙ·È ÛÙcÓ àÓıÚÒÈÓË ñÔÎÂÈÌÂÓÈÎfiÙËÙ·, àÏÏa
ÚÔÎ‡ÙÔ˘Ó Ì¤Û· àe ıÂÔÏÔÁÈÎb˜ ˙ËÌÒÛÂÈ˜ ÎÈ ö¯Ô˘Ó Ùd˜ Ú›˙Â˜ ÙÔ˘˜ ÛÙe ‚È‚ÏÈÎe
ÎÂ›ÌÂÓÔ. ™Ùd˜ ÏÔ˘ıËÚ·ÓÈÎb˜ âÎÎÏËÛ›Â˜ ·éÙb˜ Ôî ïÌÔÏÔÁ›Â˜ ñÔÁÚ·ÌÌ›˙Ô˘Ó ¬ÙÈ ì
âÎÎÏËÛ›· –Ìb Ùe ÏfiÁÔ Î·d Ùa Ì˘ÛÙ‹ÚÈ·– âÎÏËÚÒÓÂÈ Ùe ı¤ÏËÌ· ÙÔÜ £ÂÔÜ Î·d Â-
ÚÈ¤¯Ô˘Ó Ùa ÎÚÈÙ‹ÚÈ· ÁÈa Î¿ıÂ Ó¤· àfiÊ·ÛË Ôf Ï·Ì‚¿ÓÂÙ·È àe ·éÙ‹Ó. ™b ·éÙcÓ
Ùc ‚¿ÛË ï Weber Û˘˙ËÙÄ Î·Ùa fiÛÔ ì £ÂÔÏÔÁÈÎc ^√ÌÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ Barmen (1934)
‰bÓ ıa öÚÂÂ â›ÛË˜ Óa ıÂˆÚËıÂÖ Ì›· ïÌÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ §Ô˘ıËÚ·ÓÈÎÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜
Î·È àe ÙcÓ ôÏÏË Î·Ùa fiÛÔ â›ÛË˜ ì Confessio Augustana ‰bÓ ıa öÚÂÂ Óa ö¯ÂÈ
åÛ¯f ó˜ ì ÎÔÈÓc ïÌÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ ∂é·ÁÁÂÏÈÎÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÙÉ˜ °ÂÚÌ·Ó›·˜ (EKD).

Evangelische Theologie (ÙfiÌÔ˜ 70, ÙÂÜ¯Ô˜ 5/2010)

√î ‰‡Ô ÚáÙÂ˜ ÌÂÏ¤ÙÂ˜ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓÂ˜ ÛÙcÓ ÚÔÛˆ-
ÈÎfiÙËÙ· Î·d Ûb Ù˘¯b˜ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ ÛÎ¤„Ë˜ ÙÔÜ Eberhard Bethge, ıÂÔÏfiÁÔ˘
Î·d ‚ÈÔÁÚ¿ÊÔ˘ ÙÔÜ Dietrich Bohnoeffer. ™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË («Eberhard Bethges
Anteil an Dietrich Bonhoeffers Gefängnistheologie») ì Christiane Tietz ·ÚÔ˘-
ÛÈ¿˙ÂÈ Ì¤Û· àe Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤Ó· ·Ú·‰Â›ÁÌ·Ù· ÙeÓ ÙÚfiÔ Ìb ÙeÓ ïÔÖÔ ì àÏÏËÏÔ-
ÁÚ·Ê›· ÙÔÜ Bonhoeffer Ìb ÙeÓ ÚÔÛˆÈÎfi ÙÔ˘ Ê›ÏÔ Bethge âËÚ¤·ÛÂ ÙcÓ ıÂÔÏÔ-
ÁÈÎc ÛÎ¤„Ë ÙÔÜ ÚÒÙÔ˘ Î·Ùa Ùa ¯ÚfiÓÈ· ÙÉ˜ Ê˘Ï¿ÎÈÛ‹˜ ÙÔ˘. √î âÚˆÙ‹ÛÂÈ˜ Ôf ı¤-
ÙÂÈ ï Bathge ÛÙe Ê›ÏÔ ÙÔ˘ ï‰ËÁÔÜÓ ÙeÓ Bonhoeffer ÛÙc ‰ÈÂ˘ÎÚ›ÓÈÛË j Î·d ‰ÈfiÚıˆ-
ÛË Î¿ÔÈˆÓ ı¤ÛÂÒÓ ÙÔ˘ Î·ıg˜ Î·d ÛÙc ‰È·Ù‡ˆÛË Ó¤ˆÓ ı¤ÛÂˆÓ. ∆e ¯·Ú·ÎÙËÚÈ-
ÛÙÈÎfiÙÂÚÔ ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÂrÓ·È Ôî âÈÛÙÔÏb˜ Î·d ôÏÏ· ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÔÜ Bonhoeffer Ôf
ÂrÓ·È Û˘ÁÎÂÓÙÚˆÌ¤Ó· ÛÙc ÁÓˆÛÙc Û˘ÏÏÔÁ‹ «Widerstand und Ergebung». ^∏ Tietz
Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ÛÙc ÌÂÏ¤ÙË ÙË˜ ‰È·Ù˘ÒÓÔÓÙ·˜ Î¿ÔÈÂ˜ ÛÎ¤„ÂÈ˜ ÁÈa Ùe ÛËÌ·ÓÙÈÎe ÚfiÏÔ
Ôf ÌÔÚÔÜÓ Óa ‰È·‰Ú·Ì·Ù›ÛÔ˘Ó Ôî ÊÈÏÈÎb˜ Û¯¤ÛÂÈ˜ Î·d ì Û˘Ó·‰ÂÏÊÈÎc àÓÙ·Ï-
Ï·Ác àfi„ÂˆÓ ÛÙcÓ àÓ¿Ù˘ÍË ıÂÔÏÔÁÈÎáÓ å‰ÂáÓ. 

√î ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ Bethge ÁÈa Ùd˜ Û¯¤ÛÂÈ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓáÓ Î·d \πÔ˘‰·›ˆÓ àÔÙÂÏÔÜÓ Ùe
ı¤Ì· ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ ÙÔÜ Andreas Pangritz, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Eberhard Bethges
Beitrag zur Erneuerung des Verhältnisses von Christen und Juden»). ^√ Bethge
ñÉÚÍÂ ≤Ó·˜ àe ÙÔf˜ ÛËÌ·ÓÙÈÎfiÙÂÚÔ˘˜ Û˘ÓÙÂÏÂÛÙb˜ ÙÉ˜ àfiÊ·ÛË˜ ÙÉ˜ ÙÔÈÎÉ˜
Û˘Ófi‰Ô˘ ÙáÓ Âé·ÁÁÂÏÈÎáÓ âÎÎÏËÛÈáÓ ÙÉ˜ ƒËÓ·Ó›·˜ Ùe 1980 Ìb ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «°Èa ÙcÓ
àÓ·Ó¤ˆÛË ÙáÓ Û¯¤ÛÂˆÓ ÃÚÈÛÙÈ·ÓáÓ Î·d \πÔ˘‰·›ˆÓ». ^ÀÔÛÙ‹ÚÈÍÂ ¬ÙÈ ÁÈa ÙcÓ
ôÚıÚˆÛË Û‡Á¯ÚÔÓÔ˘ ıÂÔÏÔÁÈÎÔÜ ÏfiÁÔ˘ ÂrÓ·È à·Ú·›ÙËÙÂ˜ ù¯È ÌfiÓÔ ì °Ú·Êc Î·d
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ì ïÌÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ ›ÛÙË˜ àÏÏa Î·d ì Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓË îÛÙÔÚÈÎc âÌÂÈÚ›·. ò∂ÙÛÈ ÁÈa ÙeÓ
Bethge Ùe ^√ÏÔÎ·‡ÙˆÌ· àÂÙ¤ÏÂÛÂ ≤Ó· ÛËÌÂÖÔ Î·ÌÉ˜ ÁÈa ÙcÓ \∂ÎÎÏËÛ›· Î·d Ùc
ıÂÔÏÔÁ›· Î·d Î·Ù¤ÛÙËÛÂ àÓ·ÁÎ·›· Ùc Û˘ÓÂÈ‰ËÙÔÔ›ËÛË Î·d ÙcÓ àÓÙÈ·Ú¿ıÂÛË Ìb
¬ÔÈÂ˜ àÓÙÈÛËÌÈÙÈÎb˜ ı¤ÛÂÈ˜ âÌÊÈÏÔ¯ÒÚËÛ·Ó ÛÙc ıÂÔÏÔÁÈÎ‹ ÙË˜ ·Ú¿‰ÔÛË. ^∏ ÌÂ-
Ï¤ÙË ÙÔÜ Johan S. Vos, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ ö¯ÂÈ â›ÛË˜ ó˜ ı¤Ì· ÙË˜ Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙáÓ
ËÁáÓ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ («Zur Auslegung von 1 Kor 2,15 in der Reformationszeit»).
^√ ÙÚfiÔ˜ Ôf ëÚÌËÓÂ‡ıËÎÂ Ùe ·‡ÏÂÈÔ ¯ˆÚ›Ô 1 ∫ÔÚ. 2, 15 Î·Ùa Ùa ¯ÚfiÓÈ· ÙÉ˜ ªÂ-
Ù·ÚÚ‡ıÌÈÛË˜ àÔÙÂÏÂÖ ≤Ó· Î·Ïe îÛÙÔÚÈÎe ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ ÚÔ‚ÏËÌ·ÙÈÎÉ˜.
°Èa ÙÔf˜ ªÂÙ·ÚÚ˘ıÌÈÛÙb˜ ï ÏfiÁÔ˜ ÙÔÜ àÔÛÙfiÏÔ˘ ¶·‡ÏÔ˘ ÁÈa ÙcÓ îÎ·ÓfiÙËÙ· ‰È¿-
ÎÚÈÛË˜ ÙÔÜ «ÓÂ˘Ì·ÙÈÎÔÜ àÓıÚÒÔ˘» ö‰ˆÛÂ ÙcÓ àÊÔÚÌc ÁÈa ÙcÓ ïÚÈÔı¤ÙËÛË, àe
Ùc Ì›·, ÙÔÜ îÂÚ·Ú¯ÈÎa ñ„ËÏa ¯·Ú›ÛÌ·ÙÔ˜ ÙÔÜ ‰È‰·ÛÎ¿ÏÔ˘ Î·d ÁÈa ÙeÓ ÂÚÈÔÚÈÛÌfi,
àe ÙcÓ ôÏÏË, ÌÈÄ˜ âÍ·ÙÔÌÈÎÂ˘Ì¤ÓË˜ Î·d ·éı·›ÚÂÙË˜ ëÚÌËÓÂ›·˜. ∆e Û˘Ì¤Ú·ÛÌ·,
ÛÙe ïÔÖÔ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜, Ì¤Û· àe ÙcÓ ·ÚÔ˘Û›·ÛË ÙáÓ ıÂÔÏÔÁÈÎáÓ
àÓÙÈ·Ú·ı¤ÛÂˆÓ ¬ÛÔÓ àÊÔÚÄ ÛÙe Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ ¯ˆÚ›Ô, ÂrÓ·È ¬ÙÈ Ì›· êÚÌfi˙Ô˘Û·
ëÚÌËÓÂ›· ıa Ú¤ÂÈ Óa Ï·Ì‚¿ÓÂÈ ñfi„Ë ÙË˜ ÙfiÛÔ Ùc ‚È‚ÏÈÎc Ì·ÚÙ˘Ú›· ¬ÛÔ Î·d Ùc
Û˘Ó¿ÊÂÈ· Ôf ‰ËÌÈÔ˘ÚÁÔÜÓ ì ëÎ¿ÛÙÔÙÂ îÛÙÔÚÈÎc Î·d âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc âÌÂÈÚ›·.
\∞ÊÂÙËÚ›· ÙÉ˜ ëfiÌÂÓË˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ («Gebetsfehler. Das Gebet als Quelle pro-
duktiver Kategorienfehler im Spannungsfeld komplementärer Weltauffassun-
gen») ÂrÓ·È Ùe ˙‹ÙËÌ· Î·Ùa fiÛÔ Ôî ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎb˜ ÂÔÈı‹ÛÂÈ˜ Î·d ì ıÂÔÏÔÁÈÎc
àÓÙ›ÏË„Ë ÁÈa ÙeÓ ÎfiÛÌÔ ÌÔÚÔÜÓ Óa âÓ·ÚÌÔÓÈÛıÔÜÓ j ÙÔ˘Ï¿¯ÈÛÙÔÓ Óa Û˘Ó˘¿Ú-
ÍÔ˘Ó ÂåÚËÓÈÎa Ìb Ùd˜ âÈÛÙËÌÔÓÈÎb˜ ‰È·ÈÛÙÒÛÂÈ˜ ÁÈa ÙeÓ ÎfiÛÌÔ. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜
ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜, Lorns-Olaf Stahlberg, ·Ú·ÙËÚÂÖ ¬ÙÈ ì ÌÔÓ·‰ÈÎc ‰Â‰ÔÌ¤ÓË çÓÙfiÙËÙ·,
ì ïÔ›· ‚Ú›ÛÎÂÙ·È Ûb ôÌÂÛË Û¯¤ÛË ÙfiÛÔ Ìb Ùc ıÚËÛÎÂ›· ¬ÛÔ Î·d Ìb Ùd˜ Ê˘ÛÈÎb˜
âÈÛÙÉÌÂ˜, ÂrÓ·È Ùe ÛÎÂÙfiÌÂÓÔ ñÔÎÂ›ÌÂÓÔ. ò∂¯ÔÓÙ·˜ ·éÙcÓ ÙcÓ ·Ú·Ù‹ÚËÛË ó˜
‚¿ÛË ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ›ÛÙË Î·d âÈÛÙËÌÔÓÈÎc ÁÓÒÛË ÌÔÚÔÜÓ Óa Û˘Ó˘¿ÚÍÔ˘Ó
àÏÏËÏÔÛ˘ÌÏËÚˆÌ·ÙÈÎa ÛÙcÓ ÚÔÛÂ˘¯c Î·d ·éÙe ‰ËÏÒÓÂÙ·È Ì¤Û· àe Û˘ÁÎÂÎÚÈ-
Ì¤ÓÂ˜ Û˘Ì‚ÔÏÈÎb˜ Ú¿ÍÂÈ˜ ÙÔÜ ñÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Ì¤Û· Ûb ·éÙ‹Ó. 

™Ùc ÌfiÓÈÌË ÛÙ‹ÏË ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ «Kritisches Forum» ì Christian Link Û˘˙ËÙÄ
≤Ó· Ó¤Ô âÁ¯ÂÈÚ›‰ÈÔ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙáÓ Dietrich Ritschl Î·d Martin Hailer
Î·d ï Ulrich Luz ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùc Ó¤· ‚ÈÔÁÚ·Ê›· ÙÔÜ Albert Schweitzer ÁÚ·ÌÌ¤ÓË
àe ÙeÓ Nils-Ole Oermann.

Evangelische Theologie (ÙfiÌÔ˜ 70, ÙÂÜ¯Ô˜ 6/2010)

Te ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ÙÂÜ¯Ô˜ ÁÈa Ùe öÙÔ˜ 2010 ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓÔ ÛÙcÓ
\∂ÎÎÏËÛ›· ó˜ ÎÔÈÓfiÙËÙ·. ∆e ı¤Ì· ÚÔÛÂÁÁ›˙ÂÙ·È àe ÔÏÏb˜ çÙÈÎ¤˜: Ùc ‚È‚ÏÈÎ‹,
Ùc Û˘ÛÙËÌ·ÙÈÎ‹, ÙcÓ ıÚËÛÎÂÈÔÎÔÈÓˆÓÈÎc Î·d ÙcÓ Ú·ÎÙÈÎ‹. ^√ Ulrich Luz
(«Ortsgemeinde und Gemeinschaft im Neuen Testament») Û˘˙ËÙÄ ÛÙcÓ ÚÒÙË
ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ùc ÛËÌ·Û›· ÙáÓ ÙÔÈÎáÓ ÎÔÈÓÔÙ‹ÙˆÓ Ì¤Û· ÛÙcÓ ∫·ÈÓc ¢È·ı‹-
ÎË. ¢‡Ô ÂrÓ·È Ùa Î‡ÚÈ· ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎa ÙÉ˜ âÎÎÏËÛ›·˜ Û‡ÌÊˆÓ· Ìb Ùa Î·ÈÓÔ‰È·-
ıËÎÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ·: ì ÎÔÈÓˆÓ›· Î·d ì àÁ¿Ë. ∫·d Ôî ‰‡Ô ö¯Ô˘Ó ÔÏf Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÂ˜
âÎÊ¿ÓÛÂÈ˜ ÛÙcÓ Î·ıËÌÂÚÈÓc ˙ˆc ÙÉ˜ ÎÔÈÓfiÙËÙ·˜. ª¤Û· ÛÙcÓ ∫·ÈÓc ¢È·ı‹ÎË ·éÙe
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Î·ı›ÛÙ·Ù·È Û·Êb˜ ÛÙe â›Â‰Ô ÙÉ˜ ÙÔÈÎÉ˜ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ ÎÔÈÓfiÙËÙ·˜, ì ïÔ›·
àÔÙÂÏÂÖ Ùc ÛËÌ·ÓÙÈÎfiÙÂÚË ÎÔÈÓˆÓÈÎc ÌÔÚÊc ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï
Ulrich H. J. Körtner («Kirche und Gemeinde in Zeiten des Umbruchs.
Systematisch-theologische Reflexionen») Û˘˙ËÙÄ Ùc ÛËÌ·Û›· ÙÉ˜ ÙÔÈÎÉ˜ âÎÎÏË-
ÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ ÎÔÈÓfiÙËÙ·˜ àe Û˘ÛÙËÌ·ÙÈÎÉ˜-ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ ôÔ„Ë˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔ-
Ó›˙ÂÈ Ùe ÚfiÏÔ Ôf ‰È·‰Ú·Ì·Ù›˙ÂÈ Ùe ÙÔÈÎe ÛÙÔÈ¯ÂÖÔ ÛÙc ˙ˆc Î·d ÛÙe öÚÁÔ ÙÉ˜ \∂Î-
ÎÏËÛ›·˜. ∆e ˙ËÙÔ‡ÌÂÓÔ Û‹ÌÂÚ· –Û‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙeÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·– ÂrÓ·È á˜ Ì¤Û· ÛÙd˜
Û˘ÓÂ¯á˜ ÌÂÙ·‚·ÏÏfiÌÂÓÂ˜ ÎÔÈÓˆÓÈÎb˜ ÚÔ¸Ôı¤ÛÂÈ˜ Ó¤Â˜ ÌÔÚÊb˜ ÙÉ˜ ÎÔÈÓfiÙËÙ·˜
ÌÔÚÔÜÓ Óa ‰È·ÙËÚ‹ÛÔ˘Ó ·éÙe ÙeÓ ÙÔÈÎe ¯·Ú·ÎÙ‹Ú·.

™Ùc ÌÂÏ¤ÙË Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ, ï Karl Gabriel («Gemeinden im Spannungsfeld
von Delokalisierung und Relokalisierung. Theoretische Reflexionen und
empirische Bezüge») âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe á˜ Ôî àÍÈÔÛËÌÂ›ˆÙÂ˜ ÎÔÈÓˆÓÈÎb˜ àÏÏ·Áb˜ ö¯Ô˘Ó
ôÌÂÛË â›‰Ú·ÛË ÛÙc ÛËÌÂÚÈÓc Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ· ÙáÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎáÓ ÎÔÈÓÔÙ‹ÙˆÓ.
∆ÔÓ›˙ÂÈ óÛÙfiÛÔ ¬ÙÈ Û‹ÌÂÚ· ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÔ àe ÔÙb ÂrÓ·È àÓ·ÁÎ·›· ì ‰È·Ù‹ÚËÛË ÙÔÜ
å‰È·›ÙÂÚÔ˘ ÙÔÈÎÔÜ ¯ÚÒÌ·ÙÔ˜ ÙáÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎáÓ ÎÔÈÓÔÙ‹ÙˆÓ Î·d ÙÉ˜ ‰È·ÎÔÓ›·˜. 

\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Jens Schlamelcher («Kirchliche Vergemeinscha-
ftungsformen im Prozess der Vergesellschaftung»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘˙ËÙÄ ÙÔf˜
‰‡Ô fiÏÔ˘˜, ÎÔÈÓˆÓ›· Î·d çÚÁ¿ÓˆÛË, ÌÂÙ·Íf ÙáÓ ïÔ›ˆÓ ÎÈÓÂÖÙ·È ì \∂ÎÎÏËÛ›· Ûb
ÎÔÈÓˆÓÈÎe â›Â‰Ô. ª¤Û· Ûb ·éÙc Ùc ‰È·‰ÈÎ·Û›·, ÙcÓ ïÔ›· ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘Ó‰¤-
ÂÈ Ìb Ùe Ê·ÈÓfiÌÂÓÔ ÙÉ˜ ÎÔÈÓˆÓÈÎÔÔ›ËÛË˜, àÓ·Ù‡¯ıËÎ·Ó Ó¤Â˜ ÌÔÚÊb˜ ÎÔÈÓˆÓ›·˜.
™Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÓ·˙ËÙÄ Î·d Û˘˙ËÙÄ Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤Ó·
ÛÙÔÈ¯ÂÖ· ÙÉ˜ Û‡Á¯ÚÔÓË˜ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ ‰ÔÌÉ˜, Ùa ïÔÖ· ¯·Ú·ÎÙËÚ›˙Ô˘Ó Ùd˜ ÌÂÙ·-
ÌÔÓÙ¤ÚÓÂ˜ ÌÔÚÊb˜ çÚÁ¿ÓˆÛË˜ ÙáÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎáÓ ÎÔÈÓÔÙ‹ÙˆÓ. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ì
Evelina Volkmann («“Unsere Kirche ist größer als das, was wir sehen”. Wie
Kirchengemeinden sich selber verstehen») ÙcÓ ÎÚÈÙÈÎc Ôf ‰È·Ù˘ÒÓÂÙ·È Û‹ÌÂÚ·
âÓ·ÓÙ›ÔÓ ÙáÓ ÙÔÈÎáÓ ÎÔÈÓÔÙ‹ÙˆÓ. ^∏ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙcÓ àÓÙÈÎÚÔ‡ÂÈ Î·d ÙÔÓ›˙ÂÈ Ùe
ÚfiÏÔ Ôf ·éÙb˜ ‰È·‰Ú·Ì·Ù›˙Ô˘Ó ÛÙc ‰È¿‰ÔÛË ÙÔÜ Âé·ÁÁÂÏ›Ô˘ Î·d ÛÙc ‰È·Ê‡Ï·ÍË
ÙÉ˜ ›ÛÙË˜.

^∏ Isolde Karle, Ù¤ÏÔ˜ (“Warum braucht Kirche Gemeinde?”) Û˘˙ËÙÄ â›ÛË˜
Ùc ÛËÌ·Û›· ÙáÓ ÙÔÈÎáÓ ÎÔÈÓÔÙ‹ÙˆÓ Î·d ÙÔÓ›˙ÂÈ ÙcÓ àÓ·ÁÎ·ÈfiÙËÙ· ÙÉ˜ ‰È·Ù‹ÚËÛ‹˜
ÙÔ˘˜. ™Ùc Û˘˙‹ÙËÛ‹ ÙË˜ âÈÛÙÚ·ÙÂ‡ÂÈ îÛÙÔÚÈÎa Î·d ÎÔÈÓˆÓÈÎa âÈ¯ÂÈÚ‹Ì·Ù· ÁÈa Óa
ñÔÛÙËÚ›ÍÂÈ ¬ÙÈ ÂrÓ·È à·Ú·›ÙËÙÔ ì \∂ÎÎÏËÛ›· Óa ‰È·ÙËÚ‹ÛÂÈ Ùd˜ àÔÎÂÓÙÚˆÌ¤ÓÂ˜
ÙÔÈÎb˜ ÎÔÈÓfiÙËÙÂ˜ ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Óa ÌÔÚ¤ÛÂÈ Óa ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ‹ÛÂÈ. √î ÎÔÈÓfiÙËÙÂ˜ ÂrÓ·È
ï ÙfiÔ˜ öÎÊÚ·ÛË˜ ÙÉ˜ ›ÛÙË˜ Î·d ï ¯áÚÔ˜ ÙÉ˜ ÚfiÛˆÔ Úe˜ ÚfiÛˆÔÓ Û˘Ó¿ÓÙË-
ÛË˜. ™b ·éÙcÓ Ùc Û˘Ó¿ÊÂÈ· ì Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÁÚ·ÌÌ›˙ÂÈ â›ÛË˜ ÙcÓ ÎÔÈÓˆÓÈÎc Î·d
ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎc ‰˘Ó·ÌÈÎc ÙÉ˜ ˙ˆÉ˜ ÙÉ˜ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÉ˜ ÎÔÈÓfiÙËÙ·˜. 

Neue Zeitschrift für systematische Theologie (ÙfiÌÔ˜ 52, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2010)

™Ùe ÚáÙÔ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Axel Hutter Û˘˙ËÙÄ Ùe Úfi‚ÏËÌ·
ÙÉ˜ Û˘ÛÙËÌ·ÙÈÎÉ˜ Î·d âÈÛÙËÌÈÎÉ˜ Û¯¤ÛË˜ ÌÂÙ·Íf ÊÈÏÔÛÔÊ›·˜ Î·d ıÚËÛÎÂ›·˜
(«Die Verwandtschaft von Philosophie und Religion Erinnerung an ein verdrän-
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gtes Sachproblem»). ∞éÙe Ùe ˙‹ÙËÌ· ñÔ‚·ıÌ›ÛÙËÎÂ ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÌÈÄ˜ ıÂÙÈÎÈ-
ÛÙÈÎÉ˜ Î·d îÛÙÔÚÈÎÈÛÙÈÎÉ˜ ñÂÚ·ÏÔ‡ÛÙÂ˘ÛË˜ ÙÉ˜ ÛÎ¤„Ë˜, ì ïÔ›· Ìb Ùc ÛÂÈÚ¿ ÙË˜
ÚÔÎ¿ÏÂÛÂ Û‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙeÓ Max Weber ÙfiÓ «ÔÏ˘ıÂ˚ÛÌe ÙáÓ àÍÈáÓ ÙÉ˜ ˙ˆÉ˜». ^∏
Û‡Á¯ÚÔÓË âÔ¯c ˘îÔıÂÙÂÖ Ì›· àÓ¿ÏÔÁË ÛÙ¿ÛË ÚÔÎÚ›ÓÔÓÙ·˜ Ùd˜ ıÂÙÈÎb˜ âÈÛÙÉÌÂ˜.
ª¤Û· Ûb Ì›· Ù¤ÙÔÈ· ‰È·ÏÂÎÙÈÎc ÙÉ˜ âÎÎÔÛÌ›ÎÂ˘ÛË˜ ÔûÙÂ ì ÏÔÁÈÎc ÛÎ¤„Ë ÔûÙÂ ì
ıÚËÛÎÂ›· ·Ú·Ì¤ÓÔ˘Ó ·éÙb˜ Ôf qÙ·Ó. √î ·ıÔÏÔÁ›Â˜ â›ÛË˜ ÙÉ˜ ÏÔÁÈÎÉ˜ Î·d Ôî
·ıÔÏÔÁ›Â˜ ÙÉ˜ ›ÛÙË˜ âÍ·ÏÒÓÔÓÙ·È àÎfiÌË Èe ÁÚ‹ÁÔÚ·, âÂÈ‰c Û˘ÌÏËÚÒÓÔ˘Ó
ì Ì›· ÙcÓ ôÏÏË Ì¤Û· ÛÙc Û˘Ó¿ÊÂÈ· ÙÉ˜ âÎÎÔÛÌ›ÎÂ˘ÛË˜ ÙÔÜ Û‡Á¯ÚÔÓÔ˘ ÎfiÛÌÔ˘. ^√
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùd˜ Ù¿ÛÂÈ˜ Ôf âÈÎÚ·ÙÔÜÓ Û‹ÌÂÚ· Î·d ñÂÓı˘Ì›˙ÂÈ ¬ÙÈ
ì ÊÈÏÔÛÔÊ›· ó˜ ì âÈÛÙ‹ÌË ÙÉ˜ àÏ‹ıÂÈ·˜ âÍËÁÂÖ ÙeÓ ë·˘Ùfi ÙË˜ ÌfiÓÔ âÍËÁÒÓÙ·˜ Ù‹
(ÌÔÓÔıÂ˚ÛÙÈÎ‹) ıÚËÛÎÂ›· ÎÈ âÍËÁÂÖ Ùc ıÚËÛÎÂ›· ÌfiÓÔ âÍËÁÒÓÙ·˜ Ùe ¯·Ú·ÎÙ‹Ú· ÙÉ˜
(ÊÈÏÔÛÔÊÈÎÉ˜) àÏ‹ıÂÈ·˜. 

£¤Ì· ÙÉ˜ ëfiÌÂÓË˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÂrÓ·È ì ‰ÈÂÚÂ‡ÓËÛË ÙÉ˜ ı¤ÛË˜ ¬ÙÈ ì ÁÓÒÛË Ì·˜ ÁÈa
ÙcÓ Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ· ÛÙËÚ›˙ÂÙ·È Ûb ÛÙÔÈ¯ÂÈÒ‰ÂÈ˜ Ú¿ÍÂÈ˜ ›ÛÙË˜ («Der Glaube –
Voraussetzung des Wissens»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜, Christoph Seibert,
àÓ·Ù‡ÛÛÂÈ Ùc ÛÎ¤„Ë ÙÔ˘ Ûb ÙÚ›· ÛÙ¿‰È·: ÛÙe ÚáÙÔ ì àÓÙ›ÏË„Ë ÙÔÜ David Hume
ÁÈa ÙcÓ ›ÛÙË ëÚÌËÓÂ‡ÂÙ·È Ìb ¬ÚÔ˘˜ ÌÈÄ˜ ‚·ÛÈÎÉ˜ âÍ¿ÚÙËÛË˜ àe àÓ·Ù˘ÛÛfiÌÂ-
ÓÂ˜ Î·ÓÔÓÈÎfiÙËÙÂ˜, Ôî ïÔÖÂ˜ ‰bÓ ÌÔÚÔÜÓ Óa âÍËÁËıÔÜÓ Ìb Ùc ÏÔÁÈÎ‹. ™b ≤Ó· ‰Â‡-
ÙÂÚÔ ÛÙ¿‰ÈÔ ·éÙc ì àÓÙ›ÏË„Ë â·Ó·‰È·Ù˘ÒÓÂÙ·È Ìb Ùc ‚Ô‹ıÂÈ· ÙáÓ ÛÎ¤„ÂˆÓ ÙÔÜ
Michael Polanyi ó˜ ñÔÓÔÔ‡ÌÂÓË ÁÓÒÛË. ™Ùe ÙÚ›ÙÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ Ù›ıÂÙ·È Ùe
âÚÒÙËÌ· ÁÈa Ùd˜ Ú·ÁÌ·ÙÈÎb˜ ·åÙ›Â˜ Ôf ï‰ËÁÔÜÓ Ûb ·éÙcÓ Ùc ‚·ÛÈÎc âÍ¿ÚÙËÛË. ^√
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ à·ÓÙÄ ÛÙe âÚÒÙËÌ· âÍËÁÒÓÙ·˜ Ùe ÚfiÏÔ Ôf ‰È·‰Ú·Ì·Ù›˙ÂÈ Ì›· ıÂˆ-
Ú›· ÙÉ˜ àÔÎ¿Ï˘„Ë˜ ÛÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf Î·Ù·ÓÔÔÜÌÂ ÙcÓ ›ÛÙË. ª›· Ù¤ÙÔÈ· Î·Ù·ÓfiË-
ÛË ÚÔÛÂÁÁ›˙ÂÈ Î·Ùa ÔÏf ÙeÓ ÙÚfiÔ ÛÎ¤„Ë˜ ÙÔÜ Polanyi. ^√ Joris Geldhof ÛÙc
Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Liturgy as Theological Norm Getting Acquainted with ‘Liturgical
Theology’») ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùc £Â›· §ÂÈÙÔ˘ÚÁ›· ó˜ ·éÙc Î·ı·˘Ùc Ùc ıÂÔÏÔÁÈÎc ÓfiÚ-
Ì·. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÓ·Ù‡ÛÛÂÈ ÙcÓ âÈ¯ÂÈÚËÌ·ÙÔÏÔÁ›· ÙÔ˘ Ìb ‚¿ÛË Ùc ÏÂÁfiÌÂÓË
«ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎc ıÂÔÏÔÁ›·», ¬ˆ˜ ·éÙc àÓ·Ù‡¯ıËÎÂ àe ÙÔf˜ Alexander Schme-
mann, Aisan Kavanagh Î·d David W. Fegerberg. ™ÙcÓ àÚ¯c ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùa ‚·-
ÛÈÎa ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎa ÙÉ˜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ Î·d ÙÔÓ›˙ÂÈ Ùc ÚËÍÈÎ¤ÏÂ˘ıË ı¤ÛË
ÙË˜ ¬ÙÈ ì ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›· ‰bÓ ÂrÓ·È êÏa ì ÙÂÏÂÙÔ˘ÚÁÈÎc öÎÊÚ·ÛË ÙÔÜ ÂÚÈÂ¯ÔÌ¤ÓÔ˘ ÙÉ˜
›ÛÙË˜ àÏÏa ì ú‰È· ıÂÔÏÔÁ›· Î·d Ì¿ÏÈÛÙ· theologia prima. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï Geldhof
Û˘˙ËÙÄ ÙcÓ àÚ¯ÈÎc ‰È·Ù‡ˆÛË ÙÉ˜ ÊÚ¿ÛË˜ lex orandi lex credendi, ì ïÔ›· ÂrÓ·È
ut legem credendi lex statuat supplicandi. ^∏ àÚ¯ÈÎc ·éÙc ‰È·Ù‡ˆÛË ÚÔÎÚ›ÓÂÈ
ÙeÓ Î·ÓfiÓ· ÙÉ˜ ÚÔÛÂ˘¯É˜ öÓ·ÓÙÈ âÎÂ›ÓÔ˘ ÙÉ˜ ›ÛÙË˜. ™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ÌÂ-
Ï¤ÙË˜ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î¿ÓÂÈ Ì›· àÍÈÔÏfiÁËÛË ÙÉ˜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ Î·d ÙÔÓ›˙ÂÈ
ÙcÓ àÓ¿ÁÎË Óa Û˘˙ËÙËıÂÖ ÛÔ‚·Úa àe ÙÔf˜ Û‡Á¯ÚÔÓÔ˘˜ Û˘ÛÙËÌ·ÙÈÎÔf˜ ıÂÔÏfiÁÔ˘˜
ì ı¤ÛË ¬ÙÈ ì §ÂÈÙÔ˘ÚÁ›· Û˘ÓÈÛÙÄ Ì›· ıÂÔÏÔÁÈÎc ÓfiÚÌ·. ™Ùc ÌÂÏ¤ÙË Ôf àÎÔÏÔ˘-
ıÂÖ, ï Vincent Brümmer Û˘˙ËÙÄ Ùc ÛÙ¿ÛË ÙÔÜ Richard Dawkins à¤Ó·ÓÙÈ ÛÙc ıÚË-
ÛÎÂ˘ÙÈÎc ›ÛÙË («Dawkins’ Religion»). ™‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙeÓ Dawkins ì ıÚËÛÎÂ›·
ÂrÓ·È Ì›· ıÂˆÚ›· ëÚÌËÓÂ›·˜, ì ïÔ›· Ï¤ÔÓ ÂrÓ·È ·Úˆ¯ËÌ¤ÓË. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÉ˜
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ÌÂÏ¤ÙË˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÛÙe ÚáÙÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙË˜ Ùe á˜ Ì›· Ù¤ÙÔÈ· àÓÙ›ÏË„Ë àÔÚÚ›ÙÂÈ
ÙÂÏÈÎa ÙcÓ ›ÛÙË Ìb ‚¿ÛË Ùa ÎÚÈÙ‹ÚÈ· ÙÉ˜ âÈÛÙ‹ÌË˜. ™Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ ñÔÁÚ·Ì-
Ì›˙ÂÙ·È ¬ÙÈ ì ›ÛÙË ÂrÓ·È ÌÄÏÏÔÓ ≤Ó· ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎe ÎÈ ù¯È ≤Ó· âÈÛÙËÌÈÎe Ê·ÈÓfiÌÂ-
ÓÔ Ôf Î·Ù·ÓÔÂÖ Ùc ˙ˆc Î·d ÙeÓ ÎfiÛÌÔ Ìb Ùc ‚Ô‹ıÂÈ· ÌÂÙ·ÊÔÚáÓ Î·d àÊËÁ‹ÛÂˆÓ.
^∂ÔÌ¤Óˆ˜, ì àfiÚÚÈ„Ë ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ›·˜ àe ÙeÓ Dawkins ÍÂÎÈÓÄ àe Ì›· ·Ú·-
ÓfiËÛË ÙÉ˜ Ê‡ÛË˜ ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÉ˜ ›ÛÙË˜. ™Ùe ÙÚ›ÙÔ Ì¤ÚÔ˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÙ·È ¬ÙÈ Ùfi-
ÛÔ ì ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎc ¬ÛÔ Î·d ì ı‡Ú·ıÂÓ ÎÔÛÌÔ·ÓÙ›ÏË„Ë ÂrÓ·È ÙÚfiÔÈ ëÚÌËÓÂ›·˜ Î·d
à·ÈÙÔÜÓ ≤Ó· Ï·›ÛÈÔ ÌÂÙ·ÊÔÚáÓ Î·d àÊËÁ‹ÛÂˆÓ. ∞éÙe ÌÔÚÂÖ Óa åÛ¯‡ÛÂÈ Î·d
ÁÈa ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf ï Dawkins àÓÙÈÌÂÙˆ›˙ÂÈ Ùc ıÂˆÚ›· ÙÉ˜ âÍ¤ÏÈÍË˜. °È\ ·éÙeÓ ‰bÓ
ÂrÓ·È êÏa Ì›· ıÂˆÚ›· àÏÏa Î·d Ì›· ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc àÊ‹ÁËÛË Ôf ÚÔÛ·ıÂÖ Óa
âÍËÁ‹ÛÂÈ Ùc ˙ˆc Î·d ÙcÓ âÌÂÈÚ›·. ^øÛÙfiÛÔ, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘ÌÂÚ·›ÓÂÈ ÛÙe Ù¤ÏÔ˜
ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ¬ÙÈ ì ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc àÊ‹ÁËÛË ÙÔÜ Dawkins ÂrÓ·È Î·ÙÒÙÂÚË àe âÎÂ›ÓË
ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ·Ú¿‰ÔÛË˜.

^∏ Karin Scheiber ÛÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Û˘˙ËÙÄ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf ï
∫·Ï‚ÖÓÔ˜ àÓÙÈÏ·Ì‚·ÓfiÙ·Ó ÙcÓ öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ âÏÂ˘ıÂÚ›·˜. °ÂÓÈÎa ï ÁÓˆÛÙe˜ ÌÂÙ·ÚÚ˘ı-
ÌÈÛÙc˜ à¤ÊÂ˘ÁÂ Óa ¯ÚËÛÈÌÔÔÈ‹ÛÂÈ ÙeÓ ¬ÚÔ «âÏÂ‡ıÂÚË ‚Ô‡ÏËÛË», ‰ÈfiÙÈ ñÔ„È·-
˙fiÙ·Ó ¬ÙÈ ·éÙc Î·Ù·ÓÔÔÜÓÙ·Ó ó˜ ì ‰˘Ó·ÙfiÙËÙ· ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘ Óa âÈÏ¤ÍÂÈ âÏÂ‡ıÂ-
Ú· Ùe Î·Ïe j Ùe Î·Îfi. °Èa âÎÂÖÓÔÓ ì âÏÂ‡ıÂÚË ı¤ÏËÛË Û‹Ì·ÈÓÂ ¬ÙÈ Ôî ÈÛÙÔd ÌÔ-
ÚÔÜÛ·Ó Óa âÈÏ¤ÍÔ˘Ó Ùe Î·Ïe ÁÈa ÙÔf˜ ÛˆÛÙÔf˜ ÏfiÁÔ˘˜.

∑eitschrift für Theologie und Kirche (ÙfiÌÔ˜ 107, ÙÂÜ¯Ô˜ 3/2010)

™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ («Die Ordination zum Amt der
Kirche und die apostolische Sukzession nach dem Zeugnis der Pastoralbriefe») ï
Î·ıËÁËÙc˜ ÙÉ˜ ∫·ÈÓÉ˜ ¢È·ı‹ÎË˜ ÛÙe ¶·ÓÂÈÛÙ‹ÌÈÔ ÙÔÜ Tübingen Otfried Hofius
Ú·ÁÌ·ÙÂ‡ÂÙ·È Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙÉ˜ àÔÛÙÔÏÈÎÉ˜ ‰È·‰Ô¯É˜ Ìb ‚¿ÛË Ùd˜ ÔÈÌ·ÓÙÈÎb˜ âÈ-
ÛÙÔÏ¤˜. ™‡ÌÊˆÓ· Ìb ·éÙb˜ Ùa verbi divini ministerium ÌÂÙ·‰›‰ÔÓÙ·È Ì¤Ûˆ ÙÉ˜ ¯ÂÈ-
ÚÔÙÔÓ›·˜. ∫·Ùa Ùc ¯ÂÈÚÔÙÔÓ›· ì â›ıÂÛË ÙáÓ ¯ÂÈÚáÓ àÔÙÂÏÂÖ Ì›· Ú¿ÍË Ì¤Ûˆ ÙÉ˜
ïÔ›·˜ ï ¯ÂÈÚÔÙÔÓÔ‡ÌÂÓÔ˜ Î·ı›ÛÙ·Ù·È Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ ‰È·‰Ô¯É˜. Ã·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎe ¬ÛˆÓ
àÓ‹ÎÔ˘Ó Ûb ·éÙcÓ Ùc ‰È·‰Ô¯c ÂrÓ·È ì ‰¤ÛÌÂ˘ÛË ÛÙe Âé·ÁÁ¤ÏÈÔ, ¬ˆ˜ ·éÙe Ì·ÚÙ˘-
ÚÂÖÙ·È àe ÙÔf˜ àÔÛÙfiÏÔ˘˜.

^√ Thomas Kaufmann ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Reformationsgedenken in der Frühen
Neuzeit Bemerkungen zum 16. bis 18. Jahrhundert») âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙeÓ ÙÚfiÔ ëÔÚÙ·-
ÛÌÔÜ ÙÉ˜ ªÂÙ·ÚÚ‡ıÌÈÛË˜ àe Ùe 16Ô ≤ˆ˜ ÙeÓ 18Ô ·å. ^√ ÚáÙÔ˜ ëÔÚÙ·ÛÌfi˜ ÙË˜ ÛÙa
1617, ï ïÔÖÔ˜ àÔÙÂÏÂÖ Î·d ÙcÓ à·Ú¯c ÙÉ˜ ëÔÚÙÉ˜ ÙÉ˜ ìÌ¤Ú·˜ ÙÉ˜ ªÂÙ·ÚÚ‡ıÌÈ-
ÛË˜ (Reformationstag), Âr¯Â Ùc ‚¿ÛË ÙÔ˘ ÛÙcÓ îÛÙÔÚÈÎc ÁÓÒÛË ÁÈa ÙcÓ ÚÔÛˆÈÎfi-
ÙËÙ· ÙÔÜ §Ô˘ı‹ÚÔ˘. ∞éÙeÓ ÙeÓ ¯·Ú·ÎÙ‹Ú· ‰È·ÙËÚÂÖ ï ëÔÚÙ·ÛÌe˜ Ûb ¬ÏË Ùc ‰È¿Ú-
ÎÂÈ· ÙÔÜ 16Ô˘ ·å. √î ‰È·ÊÔÚb˜ óÛÙfiÛÔ ÙáÓ ‰È·ÊfiÚˆÓ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎáÓ ïÌ¿‰ˆÓ
‰bÓ â¤ÙÚÂ„·Ó ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· Óa Î·Ù·ÛÙÂÖ ï ëÔÚÙ·ÛÌe˜ ·éÙÔÜ ÙÔÜ ÁÂÁÔÓfiÙÔ˜ öÎÊÚ·-
ÛË ëÓfiÙËÙ·˜ Î·d ‰‡Ó·ÌË˜ ÙÔÜ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎÔÜ ÎfiÛÌÔ˘, âÓá ì ÌÔÚÊc ÙÔÜ §Ô˘ı‹-
ÚÔ˘ ö¯·ÛÂ ÛÙ·‰È·Îa Ùa îÛÙÔÚÈÎ¿ ÙË˜ ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎa Î·d à¤ÎÙËÛÂ ÌÓËÌÂÈ·Îe ¯·-
Ú·ÎÙ‹Ú·. ^√ ëÔÚÙ·ÛÌe˜ ÙÉ˜ ªÂÙ·ÚÚ‡ıÌÈÛË˜ Î·Ùa ÙÔf˜ ÓÂfiÙÂÚÔ˘˜ ¯ÚfiÓÔ˘˜ àÓÙ·-
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Ó·ÎÏÄ àÎÚÈ‚á˜ ·éÙeÓ ÙeÓ ÏÔ˘Ú·ÏÈÛÌe ÙÔÜ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÛÌÔÜ. ™ÙcÓ ÙÚ›ÙË ÌÂÏ¤ÙË
(«Menschenrechte als kirchentrennender Faktor? Die Debatte um das russisch-
orthodoxe Positionspapier von 2008») ï Stefan Tobler Û˘˙ËÙÄ Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÉ˜ ƒˆ-
ÛÈÎÉ˜ \√Úıfi‰ÔÍË˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÁÈa Ùa àÓıÚÒÈÓ· ‰ÈÎ·ÈÒÌ·Ù·, Ùe ïÔÖÔ ˘îÔıÂÙ‹-
ıËÎÂ Ùe 2008. ™b ·éÙe àÓ·Ù‡ÛÛÂÙ·È Ì›· àÓÙ›ÏË„Ë ÁÈa ÙcÓ àÓıÚÒÈÓË àÍÈÔÚ¤-
ÂÈ· ì ïÔ›· âÈÙÚ¤ÂÈ Ùc Û‡Ó‰ÂÛË ÙáÓ àÓıÚˆ›ÓˆÓ ‰ÈÎ·ÈˆÌ¿ÙˆÓ Î·d ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·-
ÓÈÎÉ˜ äıÈÎÉ˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ óÛÙfiÛÔ âÓÙÔ›˙ÂÈ Î¿ÔÈÂ˜ àÓÙÈÊ¿ÛÂÈ˜ Ûb ·éÙe Ùe ÎÂ›-
ÌÂÓÔ Î·d ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ìd· ‰È¿ÎÚÈÛË ÌÂÙ·Í‡ ÙÉ˜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›·˜ ÙÉ˜ àÓÙ›ÏË„Ë˜ ÁÈa ÙcÓ
àÓıÚÒÈÓË àÍÈÔÚ¤ÂÈ· ó˜ ·åÙÈÒ‰Ô˘˜ Û˘Ó¿ÊÂÈ·˜ Î·d ÙÉ˜ ‰ÈÏÉ˜ âÌÂÈÚÈÎÉ˜ ‰È¿-
ÛÙ·Û‹˜ ÙË˜ ó˜ ÛÂ‚·ÛÌÔÜ ÙÉ˜ àÍÈÔÚ¤ÂÈ·˜ ÙÔÜ ôÏÏÔ˘ (àÓıÚÒÈÓ· ‰ÈÎ·ÈÒÌ·Ù·) ÎÈ
ó˜ ˙ˆc Û‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙcÓ àÍÈÔÚ¤ÂÈ¿ ÙÔ˘ (äıÈÎ‹). ^∏ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË («Johannes
Calvin - religionspädagogisch gelesen. Oder: Historische Religionspädagogik als
Erforschung der Wirkungsgeschichte des Unterrichts in christlicher Religion»)
ÂrÓ·È ÙÔÜ Bernd Schröder ÎÈ ö¯ÂÈ ó˜ ı¤Ì· ÙË˜ Ùe ÚfiÏÔ ÙÔÜ ∫·Ï‚›ÓÔ˘ ÛÙc ‰È·ÌfiÚ-
ÊˆÛË ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÉ˜ àÏÏa Î·d ÙÉ˜ ÁÂÓÈÎfiÙÂÚË˜ âÎ·›‰Â˘ÛË˜ ÛÙc °ÂÚÌ·Ó›· Î·d
Ûb ôÏÏÂ˜ ÂÚÈÔ¯b˜ ¬Ô˘ âÈÎÚ¿ÙËÛÂ ï ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÛÌfi˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔÓ›˙ÂÈ Ùc
ı¤ÛË Ôf Î·Ù·Ï·Ì‚¿ÓÂÈ ì âÎ·›‰Â˘ÛË ÛÙc ˙ˆc Î·d ÛÙc ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔÜ \πˆ¿ÓÓË ∫·Ï-
‚›ÓÔ˘ ÎÈ âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ì¤Û· àe Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤Ó· ·Ú·‰Â›ÁÌ·Ù· ÙfiÛÔ ÙcÓ â›‰Ú·ÛË ÙÔÜ
∫·Ï‚›ÓÔ˘ Î·d ÙÔÜ ÌÂÙ·ÚÚ˘ıÌÈÛÌ¤ÓÔ˘ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÛÌÔÜ ÛÙc ‰È·ÌfiÚÊˆÛË ÙÉ˜
âÎ·›‰Â˘ÛË˜ Î·d ÙÔÜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÔÜ Ì·ı‹Ì·ÙÔ˜ ¬ÛÔ Î·d ÙcÓ â›‰Ú·ÛË ÙÉ˜ âÎ·›-
‰Â˘ÛË˜ ÛÙc ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎfiÙËÙ·. ™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜
ÙÂ‡¯Ô˘˜ («99 Thesen zur “Weiterentwicklung von Theologien und religionsbezo-
genen Wissenschaften” im Spiegel der Wissenschaftsratsempfehlungen vom 29.
Januar 2010») ï Martin Heckel Û˘˙ËÙÄ Ùd˜ ÚÔÙ¿ÛÂÈ˜ ÙÔÜ °ÂÚÌ·ÓÈÎÔÜ ™˘Ì‚Ô˘Ï›-
Ô˘ \∂ÈÛÙËÌáÓ Î·d \∞ÓıÚˆÈÛÙÈÎáÓ ™Ô˘‰áÓ Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙeÓ àÎ·‰ËÌ·˚Îe ¯·Ú·-
ÎÙ‹Ú· ÙÉ˜ £ÂÔÏÔÁ›·˜ Î·d Ùc ‰È¿ÎÚÈÛË ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ Î·d ÙáÓ ıÚËÛÎÂÈÔÏÔ-
ÁÈÎáÓ ÛÔ˘‰áÓ. ∞éÙb˜ Ôî ÚÔÙ¿ÛÂÈ˜ ö¯Ô˘Ó âÈÙÒÛÂÈ˜ ÛÙe ¯·Ú·ÎÙ‹Ú· ÙÉ˜ ñÊËÁÂ-
Û›·˜ ÙáÓ ıÂÔÏÔÁÈÎáÓ Û¯ÔÏáÓ, ÛÙc Û˘ÓÂÚÁ·Û›· Î·d ÛÙcÓ çÚÁ¿ÓˆÛË ÙáÓ ‰È·ÊÔÚÂ-
ÙÈÎáÓ ÌÂÙ·Í‡ ÙÔ˘˜ âÈÛÙËÌÔÓÈÎáÓ ÎÏ¿‰ˆÓ, ÛÙc ÌÂÙ·ÊÔÚa ÙáÓ åÔ˘‰·˚ÎáÓ
ÛÔ˘‰áÓ Î·d ÙáÓ ıÚËÛÎÂÈÔÏÔÁÈÎáÓ ÛÔ˘‰áÓ (ÙÉ˜ îÂÚ·ÔÛÙÔÏÈÎÉ˜/‰È·ÔÏÈÙÈ-
ÛÌÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜) ÛÙc Û¯ÔÏc ÊÈÏÔÛÔÊ›·˜ Î·d ÛÙcÓ çÚÁ¿ÓˆÛË Î·d ÛÙc ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›·
ÙÔÜ ıÂÛÌÔÜ ÙáÓ «Û˘Ì‚Ô‡ÏˆÓ» ÁÈa ÙcÓ åÛÏ·ÌÈÎc ıÂÔÏÔÁ›·. ^∏ ÚfiÙ·ÛË ÙÔÜ Û˘Ì-
‚Ô˘Ï›Ô˘ ÔéÛÈ·ÛÙÈÎa àÁÓÔÂÖ Ùa ÓÔÌÈÎa ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù· Î·d Ùc Û¯ÂÙÈÎc àÎ·‰ËÌ·˚Îc ‚È-
‚ÏÈÔÁÚ·Ê›· Î·d à„ËÊÄ Ùe ÁÂÓÈÎe Û˘ÓÙ·ÁÌ·ÙÈÎe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÛÙcÓ ÚÔ-
Û¿ıÂÈ¿ ÙÔ˘ Óa ‰È·Ê˘Ï¿ÍÂÈ ≤Ó· ÏÔ˘Ú·ÏÈÛÙÈÎe ÔÏÈÙÈÛÌÈÎe ÂÚÈ‚¿ÏÏÔÓ Ì¤Û· Ûb
≤Ó· ÎÔÛÌÈÎe ÎÚ¿ÙÔ˜. 

Biblische Notizen (ÙfiÌÔ˜ 146/2010)

™Ùe ÙÂÜ¯Ô˜ 146 ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ  ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÔÓÙ·È ‰¤Î· ÌÂÏ¤ÙÂ˜ Ôf Ú·ÁÌ·ÙÂ‡-
ÔÓÙ·È ÔÈÎ›Ï· ı¤Ì·Ù·, ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎa Î·d ıÂÔÏÔÁÈÎa âÈÌ¤ÚÔ˘˜ ‚È‚ÏÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ.
™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ì Rebecca C. Proefrock, («Three Had a Passion for Agri-
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culture, and No Good was Found in Them’: God and Soil in Genesis Rabbah»)
Û˘˙ËÙÄ Ùc Ú·‚‚ÈÓÈÎc Ú‹ÛË ÛÙcÓ Bereshit Rabbah, «∆ÚÂÖ˜ Âr¯·Ó ≤Ó· ¿ıÔ˜ ÁÈa Ùc
ÁÂˆÚÁ›· Î·d ‰bÓ ‚Ú¤ıËÎÂ àÓ¿ÌÂÛ¿ ÙÔ˘˜ Î·Ó¤Ó·˜ Î·Ïfi˜: ∫¿ÈÓ, ¡áÂ Î·d \√˙›·˜» Î·d
Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ÛÙe Û˘Ì¤Ú·ÛÌ· ¬ÙÈ â‰á ‰bÓ ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa Ì›· ñÔÙÈÌËÙÈÎc ÎÚ›ÛË ÙÉ˜
ÁÂˆÚÁ›·˜ àÏÏa ÌÄÏÏÔÓ öÎÊÚ·ÛË ÙÉ˜ âÈı˘Ì›·˜ ÙáÓ Ú·‚‚›ÓˆÓ Óa ÎÚ·Ù‹ÛÔ˘Ó ÙeÓ
£Âe Ì·ÎÚÈa àe Ùc ÁÉ Î·d ÚÔÊ·Óá˜ Ùe Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ ‰b ÌÔÚÂÖ Óa ¯ÚË-
ÛÈÌÂ‡ÛÂÈ ÛÙc Û˘˙‹ÙËÛË ÁÈa ÙcÓ ÔåÎÔÏÔÁÈÎc Âé·ÈÛıËÛ›· ÙáÓ Ú·‚‚›ÓˆÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤ˆÓ.

^∏ ‰Â‡ÙÂÚË ÌÂÏ¤ÙË ÂrÓ·È ≤Ó· Û‡ÓÙÔÌÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ Stefan Bojowald («Zwei
kleine Bemerkungen zum semitischen Einfluss in Ägypten») ÛÙe ïÔÖÔ ï Û˘ÁÁÚ·-
Ê¤·˜ Ú·ÁÌ·ÙÂ‡ÂÙ·È Ì¤Û· àe Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤Ó· ·Ú·‰Â›ÁÌ·Ù· ‰‡Ô ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù· ÙáÓ
àÓÙ·ÏÏ·ÁáÓ ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ ·åÁ˘ÙÈ·ÎÉ˜ Î·d ÙÉ˜ ÛËÌÈÙÈÎÉ˜ ÁÏÒÛÛ·˜. ^√ Matthieu
Richelle, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Les conquêtes de Hazaël selon la recension lucianique
en 4 Règnes 13,22»), Û˘˙ËÙÄ Ì›· ÊÚ¿ÛË, ì ïÔ›· ‰È·ÛÒ˙ÂÙ·È ÛÙe ëÏÏËÓÈÎe ÎÂ›ÌÂ-
ÓÔ ÙÔÜ §Ô˘ÎÈ·ÓÔÜ ÛÙe µã µ·Û 13, 22 («Î·d öÏ·‚ÂÓ \∞˙·cÏ ÙeÓ àÏÏfiÊ˘ÏÔÓ âÎ ¯ÂÈÚe˜
·éÙÔÜ àe ÙÉ˜ ı·Ï¿ÛÛË˜ ÙÉ˜ Î·ı’ ëÛ¤Ú·Ó ≤ˆ˜ \∞Ê¤Î»), àÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ¬Ìˆ˜ Ûb
ôÏÏÂ˜ âÎ‰Ô¯b˜ ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘. \∞ÍÈÔÔÈÒÓÙ·˜ Ùa Û˘ÌÂÚ¿ÛÌ·Ù· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙáÓ ÌÂ-
Ù·ÊÚ·ÛÙÈÎáÓ Ú·ÎÙÈÎáÓ ÙáÓ √ã ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ÛÙe Û˘Ì¤Ú·ÛÌ· ¬ÙÈ ì
ÂÚÈÔ¯‹, Ôf Î·Ù¤Ï·‚Â ï \∞˙·‹Ï, ‚Ú›ÛÎÂÙ·È ÛÙcÓ ^ÀÂÚÈÔÚ‰·Ó›·, ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ ¡Â-
ÎÚÄ˜ £·Ï¿ÛÛË˜ Î·d ÙÔÜ \∞ÊbÎ ÛÙe Golan Î·d Û˘Ó‰¤ÂÈ Ùc Û¯ÂÙÈÎc Ì·ÚÙ˘Ú›· Ìb Ì›·
àÓ¿ÏÔÁË ÂÚÈÁÚ·Êc ÙÉ˜ ÂåÛ‚ÔÏÉ˜ ÙÔÜ \∞˙·cÏ ÛÙe µã µ·Û. 10, 32-33. ™Ùc Û‡ÓÙÔÌË
ÌÂÏ¤ÙË, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ, ï Bernard Gosse («IsaåIe 63,1-6 le livre d’IsaåIe et le
Psautier») àÓ·˙ËÙÄ Ùc ¯Ú‹ÛË ÙÔÜ Ú‹Ì·ÙÔ˜ g’l ÛÙcÓ àÓ·ıÂÒÚËÛË ÙÔÜ ‚È‚Ï›Ô˘ ÙÔÜ
\∏Û·˝· (å‰È·›ÙÂÚ· ÛÙa 62, 12. 35, 9 Î·› 40) Î·d ÛÙÔf˜ æ·ÏÌÔf˜ 106 Î·d 107. ™ÙcÓ
¤ÌÙË ÌÂÏ¤ÙË ï Pierre Auffret («Qu’il nous réponde au jour de notre appel!
Nouvelle étude structurelle du psaume 20») Û˘˙ËÙÄ Ùc ÊÈÏÔÏÔÁÈÎc ÌÔÚÊc ÙÔÜ
æ·ÏÌÔÜ 20. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÓÙÔ›˙ÂÈ Ì›· ïÌfiÎÂÓÙÚË Û˘ÌÌÂÙÚ›· Á‡Úˆ àe ÙÔf˜ ÛÙ.
7 Î·d 4-6, Ôî ïÔÖÔÈ ·Ú·¤ÌÔ˘Ó ÛÙÔf˜ ÛÙ. 8-9 Î·d Á‡Úˆ àe ÙÔf˜ ÛÙ. 2-3 Ôf ·-
Ú·¤ÌÔ˘Ó ÛÙe ÛÙ›¯Ô 10. \∂ÎÙÈÌÄ â›ÛË˜ ¬ÙÈ Ì›· àÓ¿ÏÔÁË ‰ÔÌc Î·d Û¯¤ÛË ñÊ›ÛÙ·-
Ù·È ÌÂÙ·Íf ÙáÓ ÛÙ. 2-6 Î·d 8-10. \∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Werner Grimm (“Dein
Schatten über deiner rechten Hand. Psalm 121 und der vierte Schöpfungstag”),
ÛÙcÓ ïÔ›· ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘˙ËÙÄ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf Î·Ù·ÓÔÂÖÙ·È ì ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›· ÛÙeÓ
æ· 121. ^√ Grimm âÓÙÔ›˙ÂÈ Ù¤ÛÛÂÚ· ‰›ÔÏ· (ÔéÚ·Óe˜ Î·d ÁÉ, Ì¤Ú· Î·d Ó‡¯Ù·,
≥ÏÈÔ˜ Î·d ÛÂÏ‹ÓË, ÂåÛ¤Ú¯ÂÛı·È Î·d âÍ¤Ú¯ÂÛı·È), Ùa ïÔÖ· ÚÔ¤Ú¯ÔÓÙ·È àe Ùe °¤Ó.
1, 14-10 Î·d ÙeÓ æ· 104, 19-23. ¢È·ÊÔÚÂÙÈÎa ¬Ìˆ˜ àe ·éÙa Ùa ÎÂ›ÌÂÓ· ï æ· 121
ı¤ÙÂÈ ÙeÓ àÓıÚÒÈÓÔ ‚ÈÔÏÔÁÈÎe Ú˘ıÌe ÙÉ˜ Ì¤Ú·˜ Î¿Ùˆ àe ÙcÓ ÊÚÔÓÙ›‰· ÙÔÜ °È·¯-
‚¤. √î ÎÔÈÓˆÓÈÎb˜ àÓÙÈı¤ÛÂÈ˜ ÌÂÙ·Íf ÏÔ˘Û›ˆÓ Î·d ÊÙˆ¯áÓ Î·d Ôî Û˘ÌÂÚÈÊÔÚ¤˜,
Ôf àÔÚÚ¤Ô˘Ó àe ·éÙb˜ Ùd˜ ÎÔÈÓˆÓÈÎb˜ Î·Ù·ÛÙ¿ÛÂÈ˜, ¬ˆ˜ ÂÚÈÁÚ¿ÊÔÓÙ·È ÛÙe
‚È‚Ï›Ô ÙÉ˜ ™ÔÊ›·˜ ™ÂÈÚ¿¯, àÔÙÂÏÔÜÓ Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ Friedrich V.
Reiterer («Risks and Opportunities of Wealth and Poverty in Ben Sira’s Wis-
dom»). ^√ Charles Steitler, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («The Biblical King Toi of Hamath and
the Late Hittite State ‘P/Walas(a)tin’»), àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Ìb ÙcÓ Ù·˘ÙfiÙËÙ· ÙÔÜ ‚·ÛÈÏÈÄ
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ÙÉ˜ Hamath, Toi, ï ïÔÖÔ˜ Û‡ÌÊˆÓ· Ìb Ùe µã ™·Ì. 8, 9-10 Û˘ÓÉ„Â Û˘ÌÌ·¯›· Ìb
ÙeÓ ¢·˘›‰. ¶ÚfiÛÊ·ÙÂ˜ àÚ¯·ÈÔÏÔÁÈÎb˜ Î·d ÊÈÏÔÏÔÁÈÎb˜ ÌÂÏ¤ÙÂ˜ Î·Ù¤ÛÙËÛ·Ó Û·Êc
Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ ÌÂÁ¿ÏË˜ ·éÙÔÎÚ·ÙÔÚ›·˜ ÙáÓ ÃÈÙÙÈÙáÓ Î·d ÙÔÜ ÌÂÙ·ÁÂÓ¤ÛÙÂ-
ÚÔ˘ ‚·ÛÈÏÂ›Ô˘ ÙáÓ ÃÈÙÙÈÙáÓ, P/Walas(a)tin, ÛÙe ïÔÖÔ àÓ‹ÎÂÈ Ùe Hamath. ªb ‚¿-
ÛË îÛÙÔÚÈÎb˜ àÓ·Ï‡ÛÂÈ˜ Î·d àÓ·Ï‡ÛÂÈ˜ çÓÔÌ¿ÙˆÓ, ï ‚È‚ÏÈÎe˜ Toi ıa Ú¤ÂÈ Óa
Ù·˘ÙÈÛıÂÖ Ìb ÙeÓ ‚·ÛÈÏÈa ÙÔÜ P/Walas(a)tin, Taitas.

√î ‰‡Ô ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÂ˜ ÌÂÏ¤ÙÂ˜ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓÂ˜ Ûb ı¤Ì·Ù· ÙÉ˜
∫·ÈÓÉ˜ ¢È·ı‹ÎË˜. ™ÙcÓ ÚÒÙË («Auch eine Frage des Protokolls? Überlegungen
zur Feindschaft/Freundschaft zwischen Herodes Antipas und Pontius Pilatus (Lk
23,12)») ï Kay Ehling Û˘˙ËÙÄ Ùe ¯ˆÚ›Ô §Î 23, 12. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ ıÂ-
ˆÚÂÖ ¬ÙÈ ì àÓ¿ÎÚÈÛË ÙÔÜ \πËÛÔÜ àe ÙeÓ ^∏ÚÒ‰Ë, ÙcÓ ïÔ›· àÓ·Ê¤ÚÂÈ ï §Ô˘ÎÄ˜,
‰bÓ ÂrÓ·È ≤Ó· îÛÙÔÚÈÎe ÁÂÁÔÓfi˜, ÛÙËÚ›˙ÂÙ·È ¬Ìˆ˜ ÛÙcÓ ÏËÚÔÊÔÚ›· Ì›·˜ ìÚˆ-
‰È·ÓÉ˜ ËÁÉ˜ ÁÈa ÙcÓ àÓ·ı¤ÚÌ·ÓÛË ÙáÓ Û¯¤ÛÂˆÓ ^∏ÚÒ‰Ë Î·d ¶ÈÏ¿ÙÔ˘ Î·d ÁÈa Ì›·
‰ÈÏˆÌ·ÙÈÎc Û˘Ó¿ÓÙËÛË ÌÂÙ·Íf ÙáÓ ‰‡Ô Î·Ùa ÄÛ· Èı·ÓfiÙËÙ· ÛÙcÓ \πÂÚÔ˘-
Û·ÏcÌ ÙcÓ ôÓÔÈÍË ÙÔÜ 30 Ì.Ã. ™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË («Thesen zur joh
Christologie») ì Beate Kowalski àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Ìb Ùc ¯ÚÈÛÙÔÏÔÁ›· ÙÔÜ Î·Ùa \πˆ¿ÓÓËÓ
Âé·ÁÁÂÏ›Ô˘. √î Ó¤Â˜ âÍËÁËÙÈÎb˜ ÚÔÛÂÁÁ›ÛÂÈ˜ (Û˘Á¯ÚÔÓÈÎb˜ Ì¤ıÔ‰ÔÈ) àÓ·Ï‡Ô˘Ó Ùd˜
¯ÚÈÛÙÔÏÔÁÈÎb˜ ‰ËÏÒÛÂÈ˜ ÙÔÜ ÙÂÙ¿ÚÙÔ˘ Âé·ÁÁÂÏ›Ô˘ ÎÈ âÍËÁÔÜÓ ÙcÓ å‰È·›ÙÂÚ‹ ÙÔ˘˜
ÛËÌ·Û›· Ì¤Û· ÛÙcÓ àÊËÁËÌ·ÙÈÎc Û˘Ó¿ÊÂÈ¿ ÙÔ˘.

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

Participatio: The Journal of the T.F. Torrance Theological Fellowship, (ÙÂÜ¯Ô˜
2/2010)

™Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ Participatio Ùe ïÔÖÔ ÂrÓ·È ‰È·ı¤ÛÈÌÔ ÛÙcÓ
‰È·‰ÈÎÙ˘·Îc ÙÔÔıÂÛ›· www.tftorrance.org ñ¿Ú¯Ô˘Ó ÌÂÏ¤ÙÂ˜ Ôf àÊÔÚÔÜÓ Ûb
‰È¿ÊÔÚÂ˜ ù„ÂÈ˜ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ ÛÎ¤„Ë˜ ÙÔÜ T. F. Torrance. ™Ùe ÚáÙÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb
Ù›ÙÏÔ «The place of St. Irenaeus of Lyons in historical and dogmatic theology
according to T. F. Torrance», ï M. Baker Û˘ÓÔ„›˙ÂÈ ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf ï Torrance
ÚÔÛÂÁÁ›˙ÂÈ ÙeÓ ∂åÚËÓ·ÖÔ ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ îÛÙÔÚÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜, âÓá âÍÂÙ¿˙ÂÙ·È ì
Û¯ÂÙÈÎc ¯Ú‹ÛË ÙÉ˜ ÛÎ¤„Ë˜ ÙÔÜ âÈÛÎfiÔ˘-ıÂÔÏfiÁÔ˘ àe ÙeÓ Torrance Ûb ÙÚ›· âd
Ì¤ÚÔ˘˜ Â‰›·: ÛÙc ÃÚÈÛÙÔÏÔÁ›·, Ùc ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔÜ µ·Ù›ÛÌ·ÙÔ˜ Î·d ÙcÓ ëÚÌËÓÂ˘-
ÙÈÎc ÙÔÜ ‰fiÁÌ·ÙÔ˜. ª¤Û· àe ÙcÓ ÌÂÏ¤ÙË àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÂÙ·È ÌÂÙ·Íf ôÏÏˆÓ ì ÔåÎÔ˘ÌÂ-
ÓÈÎc ÛÔ˘‰·ÈfiÙËÙ· ÙÉ˜ ÛÎ¤„Ë˜ ÙÔÜ ∂åÚËÓ·›Ô˘. ™Ùe ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ
«Calvin in the theology of Thomas F. Torrance: Calvin’s doctrine of man (1949)»
ï Alasdair Heron âÈ¯ÂÈÚÂÖ, Ï·Ì‚¿ÓÔÓÙ·˜ àÊÔÚÌc àe ÙcÓ ÚÒÙË âÎÙÂÓÉ ÌÂÏ¤ÙË
ÙÔÜ Torrance ¿Óˆ ÛÙc ÛÎ¤„Ë ÙÔÜ ∫·Ï‚›ÓÔ˘, Ì›· àÓ¿Ï˘ÛË ÁÈa ÙeÓ ÙÚfiÔ ÚÔÛ¤Á-
ÁÈÛË˜ Î·d ÙcÓ â›‰Ú·ÛË Ôf Âr¯Â ì ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔÜ ^∂Ï‚ÂÙÔÜ ªÂÙ·ÚÚ˘ıÌÈÛÙÉ Ûb ¬ÏÔ
Ùe ıÂÔÏÔÁÈÎe ÚfiÁÚ·ÌÌ· ÙÔÜ Torrance.

^√ R. Redman ÛÙcÓ ÌÂÏ¤ÙË ÙÔ˘ Ìb ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «Mackintosh, Torrance and Re-
formulation of Reformed theology in Scotland» âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ â›‰Ú·ÛË ÙÔÜ Macki-
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ntosh, ¿Óˆ ÛÙeÓ Torrance ÙÔÜ ïÔ›Ô˘ ñÉÚÍÂ Î·d ‰¿ÛÎ·ÏÔ˜, ëÓe˜ âÍ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÊÈ-
ÏÂÏÂ‡ıÂÚÔ˘ Âé·ÁÁÂÏÈÎÔÜ, Ôf ıa ˘îÔıÂÙ‹ÛÂÈ ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· Ùc ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔÜ K.
Barth, ÛÙcÓ ÚÔÔÙÈÎc ÙÉ˜ ÎÔÈÓÉ˜ ÎÚÈÙÈÎÉ˜ Ôf àÛÎÔÜÓ Úe˜ ÙeÓ Ú·ÛÈÔÓ·ÏÈÛÌe
Î·d ÙcÓ àÊ·ÈÚÂÙÈÎc ÛÎ¤„Ë, Î·ıg˜ â›ÛË˜ Î·d âÈÌ¤ÚÔ˘˜ âÈ‰Ú¿ÛÂÈ˜ ÛÙcÓ ÃÚÈÛÙÔ-
ÏÔÁ›· Î·d ÙcÓ ¶ÓÂ˘Ì·ÙÔÏÔÁ›· ÙÔÜ Torrance. ™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb
Ù›ÙÏÔ «Torrance as a Scottish theologian» ï D. Fergusson àÓ·ÁÓˆÚ›˙ÔÓÙ·˜ ÙcÓ àÓ·-
ÁÓˆÚÈÛÌ¤ÓË ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎc àÎÙÈÓÔ‚ÔÏ›· ÙÉ˜ ÛÎ¤„Ë˜ ÙÔÜ ıÂÔÏfiÁÔ˘ Ì·˜, âÈÎÂÓÙÚÒ-
ÓÂÈ Ùe âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ÙÔ˘ Ûb Ì›· Û˘Ó·ÊÂÈ·Îc ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË, Ì¤Û· àe Ì›· ÛÎÈ·ÁÚ¿ÊÈ-
ÛË ÙáÓ âÈÌ¤ÚÔ˘˜ àÓ·ÊÔÚáÓ Î·d ËÁáÓ ÙÔ˘, Ôf ÚÔ¤Ú¯ÔÓÙ·È àe Ùd˜ âÈ‰Ú¿ÛÂÈ˜
Ôf ‰¤¯ıËÎÂ àe ÙÔf˜ ‰È‰·ÛÎ¿ÏÔ˘˜ ÙÔ˘ ÛÙe \∂‰ÈÌ‚ÔÜÚÁÔ (Ï.¯. Mackintosh), Ùc
ÌÂÏ¤ÙË ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ ÛÎ¤„Ë˜ ÛÙc ™ÎˆÙ›· Î.ô, ÙÔÜ öÚÁÔ˘ Î·d ÙÉ˜ ‰È·-
ÌfiÚÊˆÛË˜ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ ÛÎ¤„Ë˜ ÙÔÜ Torrance. ∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb
Û¯ÔÏÈ·ÛÌÔf˜ ÁÂÁÔÓfiÙˆÓ Î·d ‚È‚ÏÈÔ·ÚÔ˘Û›·ÛË.

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

∆e International Journal of Orthodox Theology ÂrÓ·È ≤Ó· Ó¤Ô ‰ÈÂıÓb˜ äÏÂÎÙÚÔ-
ÓÈÎe ıÂÔÏÔÁÈÎe ÂÚÈÔ‰ÈÎfi, ÁÈa Ùc ÌÂÏ¤ÙË ÙÉ˜ çÚıfi‰ÔÍË˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜, Ì¿ÏÈÛÙ· Ùe
ÚáÙÔ Ìb âÏÂ‡ıÂÚË ÚfiÛ‚·ÛË Ôf âÎ‰›‰ÂÙ·È Ûb ‰›ÁÏˆÛÛË ÌÔÚÊ‹ (ÁÂÚÌ·ÓÈÎ¿-
àÁÁÏÈÎ¿) Î·d ÊÈÏÔÍÂÓÂÖÙ·È ÛÙcÓ â›ÛËÌË îÛÙÔÛÂÏ›‰· ÙÔÜ Otto Friedrich University
of Bamberg, ÙÉ˜ °ÂÚÌ·Ó›·˜ (http://www.orthodox-theology.com). ∆e ÂÚÈÔ‰ÈÎe
Î˘ÎÏÔÊÔÚÂÖ ñe Ùc ‰ÈÂ‡ı˘ÓÛË ÙÔÜ ∫·ı. D. Munteanu. ∆a ÚáÙ· ÙÂ‡¯Ë ÙÔÜ ÂÚÈÔ-
‰ÈÎÔÜ ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤Ó· ÛÙcÓ ∆ÚÈ·‰ÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· Î·d ıa ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÔÓÙ·È ÎÂ›ÌÂÓ·
Ùa ïÔÖ· àÔÙÂÏÔÜÓ Î˘Ú›ˆ˜ Ùd˜ ÂåÛËÁ‹ÛÂÈ˜ àe Ùe Û˘Ó¤‰ÚÈÔ Ìb ı¤Ì· «God the
Father and the life of the Holy Trinity» Ôf Ú·ÁÌ·ÙÔÔÈ‹ıËÎÂ ÛÙd˜ 15-17 \√ÎÙˆ-
‚Ú›Ô˘ 2009 ÛÙe µÔ˘ÎÔ˘Ú¤ÛÙÈ.

™Ùe ÚáÙÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ ·ÚfiÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «Significance of the Trinita-
rian Theology for the Life and the Mission of the Church» ï ¶·ÙÚÈ¿Ú¯Ë˜ ÙÉ˜ ƒÔ˘-
Ì·Ó›·˜ ¢·ÓÈcÏ àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ Ùc ÛËÌ·Û›· ÙÉ˜ ÙÚÈ·‰ÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜, Ôf ÛÙËÚ›˙ÂÙ·È
ÛÙcÓ âÓ ÃÚÈÛÙá̌ \∞ÔÎ¿Ï˘„Ë ÙÔÜ £ÂÔÜ, Ìb ÙcÓ àÓ¿‰ÂÈÍË ÙÉ˜ ∆ÚÈ¿‰Ô˜ ó˜ ÙÉ˜ Ù¤ÏÂÈ-
·˜ ÎÔÈÓˆÓ›·˜ ÙÉ˜ àÁ¿Ë˜, âÓá ‰Â›¯ÓÂÙ·È ¬ÙÈ ÙfiÛÔ ì àÔÛÙÔÏc ¬ÛÔ Î·d ì Ì˘ÛÙË-
ÚÈ·Îc ˙ˆc ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÂrÓ·È ÚÔÛ·Ó·ÙÔÏÈÛÌ¤ÓÂ˜ Úe˜ ÙcÓ âÚ¯fiÌÂÓË µ·ÛÈÏÂ›·
ÙÔÜ ∆ÚÈ·‰ÈÎÔÜ £ÂÔÜ. ™Ùc ÌÂÏ¤ÙË Ìb Ù›ÙÏÔ «God the Father in the life of the Holy
Trinity» ï Jürgen Moltmann âÈÛËÌ·›ÓÂÈ ÙcÓ àÓ·Á¤ÓÓËÛË ÙÔÜ ÚÔ‚ÏËÌ·ÙÈÛÌÔÜ
¿Óˆ ÛÙcÓ ÙÚÈ·‰ÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· ÛÙc ¢‡ÛË ó˜ ëÓe˜ ‰ÚfiÌÔ˘ ÁÈa ÙcÓ ëÓfiÙËÙ· Ìb ÙcÓ
çÚıfi‰ÔÍË ·Ú¿‰ÔÛË ÛÙe ÓÂÜÌ· ÙÉ˜ ·ÙÂÚÈÎÉ˜ Î·d ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎÉ˜ ·Ú¿‰ÔÛ‹˜ ÙË˜.
\∂›ÛË˜ âÈÛËÌ·›ÓÂÙ·È ï ÙÚÈ·‰ÈÎe˜ ÚfiÏÔ˜ ÙÔÜ ¶·ÙÚe˜ ÛÙcÓ âÓ‰ÔÙÚÈ·‰ÈÎc ˙ˆc Î·d
ì öÓÓÔÈ· ÙÔÜ ÚÔÛÒÔ˘ ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ·éÙfi.

^√ Dumitru Popescu ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «Logos, Trinity,
Creation» ‰È·Ï¤ÁÂÙ·È ÌÂÙ·Íf ôÏÏˆÓ Ìb ÙeÓ Moltmann ¿Óˆ ÛÙe ˙‹ÙËÌ· ÙáÓ ôÎÙÈ-
ÛÙˆÓ ıÂ›ˆÓ âÓÂÚÁÂÈáÓ âÈÛËÌ·›ÓÔÓÙ·˜ ÙcÓ ÛËÌ·Û›· ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ ‰È‰·ÛÎ·Ï›·˜, ì
ïÔ›· àÔÎÏÂ›ÂÈ Î¿ıÂ Âr‰Ô˜ Ï‹ÚÔ˘˜ ‰È·¯ˆÚÈÛÌÔÜ Î·d àÔÌfiÓˆÛË˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ
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àe ÙeÓ ÎfiÛÌÔ ÛÙcÓ àfiÏ˘ÙË ñÂÚ‚·ÙÈÎfiÙËÙ¿ ÙÔ˘.  ∫·Ùa ÙeÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ì ÃÚÈÛÙÔ-
ÏÔÁ›· ‘âÎ ÙáÓ Î¿Ùˆ’ ‰bÓ ÌÔÚÂÖ Óa ‰È·¯ˆÚÈÛÙÂÖ àe ÙcÓ ÃÚÈÛÙÔÏÔÁ›· ‘âÎ ÙáÓ ôÓˆ’,
Î·ıg˜ ï §fiÁÔ˜ ÂrÓ·È ï ¢ËÌÈÔ˘ÚÁe˜ ÙÔÜ ÎfiÛÌÔ˘ Î·d öÙÛÈ ì ÏÔÁÈÎfiÙËÙ· ÙÔÜ ÎfiÛÌÔ˘
Û˘Ó‰¤ÂÙ·È Ìb ÙeÓ §fiÁÔ. ^√ â›ÛÎÔÔ˜ Irineu Popa Ìb ÙcÓ ÌÂÏ¤ÙË ÙÔ˘ «The Holy
Trinity – the mystery of perfect communion of distinct persons» ÙÔÓ›˙ÂÈ Ìb öÌÊ·-
ÛË ¬ÙÈ ì ∆ÚÈ¿‰· ‰Â›¯ÓÂÈ ÙcÓ ÏËÚfiÙËÙ· Î·d Ùe ÓfiËÌ· ÙÉ˜ àÓıÚÒÈÓË˜ ≈·ÚÍË˜ ó˜
Ì›· Ù¤ÏÂÈ· ÎÔÈÓˆÓ›· ÙÔÜ ¶·ÙÚfi˜, ÙÔÜ ÀîÔÜ Î·d ÙÔÜ ^∞Á›Ô˘ ¶ÓÂ‡Ì·ÙÔ˜, âÈÎÂÓÙÚÒ-
ÓÔÓÙ·˜ å‰È·›ÙÂÚ· ÛÙcÓ ÛÎ¤„Ë ÙáÓ ∫··‰ÔÎáÓ. ^√ Michael Welker ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘
«The faith in the triune God» ‰Â›¯ÓÂÈ ¬ÙÈ âd ÙFÉ ‚¿ÛÂÈ ÙáÓ ‚È‚ÏÈÎáÓ àÓ·ÊÔÚáÓ ÛÙc
‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›· ÌÔÚÂÖ Óa âÈÙÂ˘¯ıÂÖ Ì›· ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÔ àÓÂÙ˘ÁÌ¤ÓË ıÂÌÂÏ›ˆÛË ÙÉ˜
ÂÚd ∆ÚÈ¿‰Ô˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜.

^√ ,Stefan Buchiu Û˘˙ËÙÄ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ «The monarchy of the Father – the
cataphatic and apophatic dimension», Ùe ÚfiÏÔ ÙÉ˜ ·ÙÚÈÎÉ˜ ÌÔÓ·Ú¯›·˜ ÙfiÛÔ ÁÈa
ÙcÓ ëÓfiÙËÙ· ÙÉ˜ ÙÚÈ·‰ÈÎÉ˜ ≈·ÚÍË˜, ¬ÛÔ Î·d ÁÈa ÙcÓ àÌÔÈ‚·›· Î·d åÛfiÙÈÌË ÎÔÈÓˆ-
Ó›· ÙáÓ ÙÚÈ·‰ÈÎáÓ ÚÔÛÒˆÓ. ™Ùe ÌÂÏ¤ÙËÌ· Ìb Ù›ÙÏÔ «God the Father in the
Symbola of Toledo – fons et origo totius trinitatis» ì Theresia Hainthaler ëÛÙÈ¿˙ÂÈ
ÙcÓ ÚÔÛÔ¯‹ ÙË˜ ÛÙc ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Û˘Ì‚fiÏÔ˘ ÙÔÜ ∆ÔÏ¤‰Ô àe ÙeÓ 7Ô ·åÒÓ· Ûb Û¯¤ÛË
Úe˜ Ùc ıÂÒÚËÛË Ôf ÂÚÈ¤¯ÂÈ ÁÈa ÙeÓ £Âe Î·d ¶·Ù¤Ú· Î·d ÂéÚ‡ÙÂÚ· ÙcÓ ÙÚÈ·‰ÈÎc
ıÂÔÏÔÁ›·. ™Ùfi «God the Father – spring of the everlasting love and life. Trinitarian
impulses for a culture of peace and healing communication», ï D. Munteanu àÔ-
ÂÈÚÄÙ·È Óa ÂÚÈÁÚ¿„ÂÈ ÙcÓ ›ÛÙË ÛÙcÓ ^∞Á›· ∆ÚÈ¿‰· ó˜ ÔéÛÈá‰Â˜ ÛÙÔÈ¯ÂÖÔ ÁÈa
ÙcÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc Ù·˘ÙfiÙËÙ· Ôf ÚÔÛ‰ÈÔÚ›˙ÂÈ Ûb ÌÂÁ¿ÏÔ ‚·ıÌe ÙeÓ ÙÚfiÔ ˙ˆÉ˜ Î·d
ÌÔÚÂÖ Óa Û˘Ì‚¿ÏÏÂÈ ÛÙc ‰È·ÌfiÚÊˆÛË ëÓe˜ ÔÏÈÙÈÛÌÔÜ ÙÉ˜ ÂåÚ‹ÓË˜, ÙÉ˜ ‰ÈÎ·ÈÔ-
Û‡ÓË˜ Î·d ÙÉ˜ àÁ¿Ë˜.

International Journal of Systematic Theology (ÙfiÌÔ˜ 12, ÙÂÜ¯Ô˜ 4/2010)

™Ùe ÚáÙÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «The Eternal ‘Spirit of the Son’:
Barth, Florovsky and Torrance on the Filioque» ï M. Baker âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa ÚÔÛÊ¤-
ÚÂÈ Ì›· çÚıfi‰ÔÍË à¿ÓÙËÛË ÛÙcÓ ñÂÚ¿ÛÈÛË àe ÙeÓ K. Barth ÙÔÜ Filioque Ìb
ÙcÓ ‚Ô‹ıÂÈ· ÙÔÜ ºÏˆÚfiÊÛÎ˘, ÙÔÜ ïÔ›Ô˘ ì ıÂÒÚËÛË ÁÈa Ì›· ¯ÚÈÛÙÔÎÂÓÙÚÈÎc
ÓÂ˘Ì·ÙÔÏÔÁ›· àÔÊÂ‡ÁÂÈ Ùa ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù· ÙÔÜ Filioque, âÓá ‚Ú›ÛÎÂÙ·È ÔÏf ÎÔÓÙa
ÛÙd˜ àfi„ÂÈ˜ ÙÔÜ Torrance Î·d Ûb àfiÛÙ·ÛË Ìb Û¯ÂÙÈÎb˜ ıÂˆÚ‹ÛÂÈ˜ ôÏÏˆÓ çÚıfi-
‰ÔÍˆÓ ıÂÔÏfiÁˆÓ ÙÉ˜ ÚˆÛÈÎÉ˜ ‰È·ÛÔÚÄ˜.

^√ M. Weinrich ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ «God’s Free Grace and the Freedom
of the Church: Theological Aspects of the Barmen Declaration» Ìb àÊÔÚÌc ÙcÓ
75Ë â¤ÙÂÈÔ àe ÙcÓ ¢È·Î‹Ú˘ÍË ÙÉ˜ Barmen, âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùd˜ ıÂÌÂÏÈÒ‰ÂÈ˜ ıÂÔÏÔÁÈÎb˜
àÔÊ¿ÛÂÈ˜ ÙáÓ «≤ÍÈ Âé·ÁÁÂÏÈÎáÓ àÏËıÂÈáÓ» ÙÉ˜ ¢È·Î‹Ú˘ÍË˜ Ìb ï‰ËÁe Ùc ıÂÔÏÔ-
Á›· ÙÔÜ K. Barth. ™Ùc ÌÂÏ¤ÙË Ìb ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «The Established Church and
Evangelical Theology: John Wesley’s Ecclesiology» ï D. Rainey âÈı˘ÌÂÖ Óa ÚÔ-
ÛÊ¤ÚÂÈ Ì›· Ó¤· àÓ¿ÁÓˆÛË ÙÉ˜ âÎÎÏËÛÈÔÏÔÁ›·˜ ÙÔÜ Wesley (18Ô˜ ·å.), Ìb â›ÎÂÓÙÚÔ
ÙcÓ Ì˘ÛÙËÚÈ·Îc Î·Ù·ÓfiËÛ‹ ÙË˜, Ì›· ·Ú¿ÌÂÙÚÔ Ôf ‰bÓ ö¯ÂÈ ÚÔÛÂ¯ıÂÖ àe ÙÔf˜
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Û‡Á¯ÚÔÓÔ˘˜ ÌÂÏÂÙËÙb˜ ÙÔÜ öÚÁÔ˘. ^∏ Sibylle Rolh Ìb Ùe ôÚıÚÔ ÙË˜ «Luther’s
Understanding of Imputatio in the Context of his Doctrine of Justification and Its
Consequences for the Preaching of the Gospel» àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Ìb ÙcÓ àÓ·ÁÎ·ÈfiÙËÙ·
Î·d ÙcÓ â¿ÚÎÂÈ· Ôf Ê·›ÓÂÙ·È Óa ‰È·ı¤ÙÂÈ ì Imputatio ÛÙcÓ ÂÚd ‰ÈÎ·ÈÒÛÂˆ˜ ‰È-
‰·ÛÎ·Ï›· ÙÔÜ §Ô‡ıËÚÔ˘ Î·d Ùe ÚfiÏÔ ÙË˜ ÛÙe Î‹Ú˘ÁÌ· ÙÔÜ ÏfiÁÔ˘ ÙÔÜ £ÂÔÜ. ∆e
ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb Ùc Û˘˙‹ÙËÛË ÌÂÙ·Íf R. Cross Î·d O. Crisp Á‡Úˆ àe Ùe
‚È‚Ï›Ô ÙáÓ O. D. Crisp and M. C. Rea eds., Analytic Theology: New essays in the
Philosophy of Theology. Oxford: Oxford University Press, 2009.

International Journal of Systematic Theology (ÙfiÌÔ˜ 13, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2011)

™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «Descensus and Deve-
lopment: A response to recent rejoinders» ï E. Oakes Û˘ÓÂ¯›˙ÂÈ ≤Ó·Ó Ûb âÍ¤ÏÈÍË
‰È¿ÏÔÁÔ àe Ùd˜ ÛÙÉÏÂ˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ àÓ·ÊÔÚÈÎa Ìb Ùc ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔÜ Hans Urs
von Balthasar. ™Ùe Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÓ·Ù‡ÛÛÂÈ Ùa ëÍÉ˜ ‰‡Ô
ÛËÌÂÖ·: ·. ¬ÙÈ ì ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔÜ Balthasar ÁÈa ÙcÓ âÍÈÏÂˆÙÈÎc Î¿ıÔ‰Ô ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ
ÛÙeÓ ≠∞‰Ë ÂrÓ·È âÍ¿·ÓÙÔ˜ ·Ú·‰ÔÛÈ·Îc Î·d ÌÔÚÂÖ ëÔÌ¤Óˆ˜ Óa ‰È·ÈÛÙˆıÂÖ
ÛÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ ¶·Ú¿‰ÔÛË˜ Î·d ‚. Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙÉ˜ ‰È‰·ÛÎ·Ï›·˜ ÁÈa ÙcÓ
Î·ıÔÏÈÎc ÛˆÙËÚ›· àe ÙeÓ ∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ Ì¤¯ÚÈ ÙcÓ µã µ·ÙÈÎ·Óc ™‡ÓÔ‰Ô, ¬ÙÈ ·éÙc
öÏ·‚Â ¯ÒÚ· àÓÂÍ¿ÚÙËÙ· àe Ùc ıÂÔÏÔÁÈÎc ÛÎ¤„Ë ÙÔÜ Balthasar, ÁÂÁÔÓe˜ Ôf àÓ·-
‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ ÙcÓ ÔÏ˘ÏÔÎfiÙËÙ· ÙÔÜ ˙ËÙ‹Ì·ÙÔ˜ ÙÉ˜ ·éıÂÓÙÈÎÉ˜ âÍ¤ÏÈÍË˜ ÙáÓ ‰ÔÁÌ¿ÙˆÓ
ÙÉ˜ ›ÛÙÂˆ˜ Û‡ÌÊˆÓ· Ìb Ùc ÁÓˆÛÙc ıÂˆÚ›· ÙÔÜ Newman.

^√ Ch. Mostert ÛÙe ÌÂÏ¤ÙËÌ· Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «The Kingdom
anticipated: The Church and Eschatology» âÈı˘ÌÂÖ Óa àÓ·Ù‡ÍÂÈ ÙcÓ Î·Ù·ÓfiËÛË
ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ó˜ âÛ¯·ÙÔÏÔÁÈÎÉ˜ ÎÔÈÓfiÙËÙ·˜ Ûb ôÌÂÛË ‰È·Û‡Ó‰ÂÛË Úe˜ Ùc µ·ÛÈ-
ÏÂ›· ÙÔÜ £ÂÔÜ. ªb Ùc ‚Ô‹ıÂÈ· ÙÉ˜ öÓÓÔÈ·˜ ÙÉ˜ «ÚfiÏË„Ë˜» (anticipation) åÛ¯˘Ú›-
˙ÂÙ·È ¬ÙÈ ì \∂ÎÎÏËÛ›· ÂrÓ·È ≤Ó· ÚÔÏËÙÈÎe Û‡Ì‚ÔÏÔ ÙÉ˜ µ·ÛÈÏÂ›·˜ Î·d ì ∂é¯·ÚÈ-
ÛÙ›· àÔÙÂÏÂÖ ÙeÓ Î·ÙÂÍÔ¯cÓ ÙfiÔ, ¬Ô˘ ·éÙe Ê·ÓÂÚÒÓÂÙ·È, âÓá ·Ú¿ÏÏËÏ· âÈ-
ı˘ÌÂÖ Óa ÛËÌÂÈÒÛÂÈ Î·d Ùd˜ ÔÈÌ·ÓÙÈÎ¤˜, îÂÚ·ÔÛÙÔÏÈÎb˜ Î.ô. ÚÔÂÎÙ¿ÛÂÈ˜ ÌÈÄ˜ Ù¤-
ÙÔÈ·˜ ıÂÒÚËÛË˜ ÙÉ˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜. ™Ùe ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «Participation
in God and the Nature of Christian Community: Robert Jenson and Eberhard
Jüngel» ï P. Kline âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙÉ˜ ÌÂÙÔ¯É˜ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÛÙe ÂrÓ·È ÙÔÜ
£ÂÔÜ ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ ÛÎ¤„Ë˜ ÙáÓ ‰‡Ô ÛËÌ·ÓÙÈÎáÓ Û˘ÛÙËÌ·ÙÈÎáÓ ıÂÔÏfiÁˆÓ Î·d
Ùd˜ âÈÙÒÛÂÈ˜ Ôf ·éÙc ì ıÂÒÚËÛË ö¯ÂÈ àÓ·ÊÔÚÈÎa Ìb Ùc ı¤ÛË ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÛÙe
Û‡Á¯ÚÔÓÔ ÎfiÛÌÔ. ^√ St. Pardue ÛÙe ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «On faithfully
knowing an Infinite God: Humility as an intellectual virtue in Gregory of Nyssa’s
Contra Eunomium II» âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ ÓÂ˘Ì·ÙÈÎÉ˜ Ù·ÂÈÓfiÙËÙ·˜ ÛÙe Ï·›-
ÛÈÔ ÙÉ˜ ÛÎ¤„Ë˜ ÙÔÜ °ÚËÁÔÚ›Ô˘ ¡‡ÛÛË˜, Ùc ÛËÌ·Û›· ÙË˜ ÁÈa Ùe ıÂÔÏÔÁÈÎe ÚÔ‚ÏË-
Ì·ÙÈÛÌe Î·d Ùd˜ ïÌÔÈfiÙËÙÂ˜ Î·d ‰È·ÊÔÚb˜ Ûb Û¯¤ÛË Ìb ôÏÏÂ˜ âÎ‰Ô¯b˜ Î·d Î·Ù·ÓÔ‹-
ÛÂÈ˜ ÙÉ˜ Ù·Â›ÓˆÛË˜, ¬ˆ˜ .¯. ÛÙeÓ ∫¿ÓÙ.

™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «Rehabilitating Johann Adam
Möhler’s Sacramental Insights» ï An. Cardia àÔÂÈÚÄÙ·È Ì›· ÎÚÈÙÈÎc àÔÎ·Ù¿-
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ÛÙ·ÛË ÙÉ˜ Ì˘ÛÙËÚÈÔÏÔÁÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ ÚfiÙ·ÛË˜ ÙÔÜ J. Möhler, ì ïÔ›· ·Ú·ÌÂ-
Ï‹ıËÎÂ àe Ùd˜ Û¯ÂÙÈÎb˜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎb˜ öÚÂ˘ÓÂ˜ Ì¤¯ÚÈ Û‹ÌÂÚ·. ò∂ÙÛÈ àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÂÙ·È
¬ÙÈ ï °ÂÚÌ·Óe˜ ıÂÔÏfiÁÔ˜ ö¯ÂÈ ÚÔ‚Ï¤„ÂÈ ÛÙcÓ Î·Ù·ÓfiËÛ‹ ÙÔ˘ ÁÈa Ùe Û‡Ì‚ÔÏÔ, ÙcÓ
öÓÓÔÈ· ÙÔÜ «Realsymbol», ¬ˆ˜ à·ÓÙÄÙ·È ÛÙeÓ K. Rahner Î·d ÛÙc ıÂÒÚËÛ‹ ÙÔ˘
ÁÈa ÙcÓ Ú·ÁÌ·ÙÈÎc ·ÚÔ˘Û›· ÙÔÜ ÚÔÛÒÔ˘ Î·d ÙÉ˜ ı˘Û›·˜ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ ÛÙcÓ
∂é¯·ÚÈÛÙ›·, ÙcÓ öÓÓÔÈ· ÙÔÜ Kultmysterium, ¬ˆ˜ àÓ·Ù‡ÛÛÂÙ·È ÛÙeÓ O. Casel. ∆e
ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb ÏÔ‡ÛÈÔ ‚È‚ÏÈÔÎÚÈÙÈÎe ‰ÂÏÙ›Ô Î·d ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ˜ Ó¤ˆÓ
âÎ‰fiÛÂˆÓ.

Scottish Journal of Theology (ÙfiÌÔ˜ 64, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2011)

™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «Gift and Communio:
The Holy Spirit in Augustine’s ‘De Trinitate’» ï A. Kotsko âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe ÚfiÏÔ Ôf
‰È·‰Ú·Ì·Ù›˙ÂÈ Ùe ≠∞ÁÈÔ ¶ÓÂÜÌ· ÛÙc ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔÜ ∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘, àÊÔÜ ÙÔÔıÂÙË-
ıÂÖ ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙáÓ öÚÁˆÓ Î·d ÙÉ˜ ïÚÔÏÔÁ›·˜ ÙáÓ \∞ı·Ó·Û›Ô˘ \∞ÏÂÍ·Ó‰ÚÂ›·˜ Î·d
µ·ÛÈÏÂ›Ô˘ ∫·ÈÛ·ÚÂ›·˜. ™b àÓÙ›ıÂÛË Ìb ÙcÓ Î˘Ú›·Ú¯Ë àÓÙ›ÏË„Ë Ûb \∞Ó·ÙÔÏc Î·d
¢‡ÛË, ÁÈa ÙeÓ ∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ, Ùe ≠∞ÁÈÔ ¶ÓÂÜÌ· öÚ¯ÂÙ·È Óa ıÂˆÚËıÂÖ ó˜ £Âe˜ Î·Ùa
ÙÚfiÔ ÚÔÓÔÌÈ·Îfi, ‰ËÏ·‰c ó˜ Ùe ÚfiÛˆÔ ÙÉ˜ ^∞Á›·˜ ∆ÚÈ¿‰Ô˜ Ôf Ê¤ÚÂÈ Ùa Èe
Î·Ù¿ÏÏËÏ· çÓfiÌ·Ù· ÁÈa ÙeÓ £Âe Î·d å‰È·›ÙÂÚ· ·éÙe ÙÉ˜ àÁ¿Ë˜. \∂›ÛË˜ âÍÂÙ¿˙Â-
Ù·È ì Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÔÜ ¶ÓÂ‡Ì·ÙÔ˜ ó˜ «·åˆÓ›Ô˘ ‰ÒÚÔ˘» Ûb Û¯¤ÛË Ì¿ÏÈÛÙ· Ìb Ùd˜
öÓÓÔÈÂ˜ ÙÉ˜ «ÎÔÈÓˆÓ›·˜», ÙÉ˜ «àÁ¿Ë˜» Î.Ï. ™Ùe Ù¤ÏÔ˜ ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙Ô-
ÓÙ·È Ôî Û¯ÂÙÈÎb˜ âÈÙÒÛÂÈ˜ ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ ÓÂ˘Ì·ÙÔÏÔÁÈÎÉ˜ ıÂÒÚËÛË˜ ÁÈa ÙcÓ äıÈÎc
Î·d ÙcÓ âÎÎÏËÛÈÔÏÔÁ›·.

^√ M. Ellingsen ÛÙe ëfiÌÂÓÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «Augustinian origins of the
Reformation reconsidered» âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùd˜ ÔÈÎ›ÏÂ˜ âÛˆÙÂÚÈÎb˜ Û¯¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ öÚÁÔ˘
ÙÔÜ §Ô‡ıËÚÔ˘ Ìb ·éÙe ÙÔÜ ∞éÁÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘ Î·d Âå‰ÈÎa ÛÙe â›Â‰Ô ÙÉ˜ ÛˆÙËÚÈÔÏÔ-
Á›·˜ Î·d Ùd˜ âÈÌ¤ÚÔ˘˜ ÔÈÌ·ÓÙÈÎb˜ ÚÔÂÎÙ¿ÛÂÈ˜ ÙÔ˘˜. ™Ùe ôÚıÚÔ «‘The stones
would cry out’ (Lk 19:40): a Lukan contribution to a hermeneutics of creation’s
praise» Ôî D. Horrel Î·d D. Coad âÈÎÂÓÙÚÒÓÔ˘Ó Ùe âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ÙÔ˘˜ ÛÙcÓ ÔåÎÔ-
ÏÔÁÈÎc àÓ¿ÁÓˆÛË Î·d ÛÔ˘‰·ÈfiÙËÙ· ÙÔÜ Û¯ÂÙÈÎÔÜ ·éÙÔÜ ¯ˆÚ›Ô˘ ÙÔÜ Âé·ÁÁÂÏÈÛÙÉ
§Ô˘ÎÄ (Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙcÓ ÂúÛÔ‰Ô ÛÙcÓ \πÂÚÔ˘Û·Ï‹Ì) Ìb àÓ·ÊÔÚa Ûb ë‚Ú·˚Îa ·Ú¿Ï-
ÏËÏ·. ^√ M. Mclnroy ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ «Karl Barth and personalist philosophy: a
critical appropriation» âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùd˜ ‚·ÛÈÎb˜ ËÁb˜ Û‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙcÓ öÚÂ˘Ó· Ôf
ôÛÎËÛ·Ó â›‰Ú·ÛË ÛÙcÓ ÂÚÛÔÓ·ÏÈÛÙÈÎc ÊÈÏÔÛÔÊ›· ÙÔÜ Barth, ¬ˆ˜ ·. ÙcÓ ‰ÈÂÈ-
ÛÙËÌÔÓÈÎc ïÌ¿‰·, ÁÓˆÛÙc Ìb ÙcÓ âˆÓ˘Ì›· ‘ï Î‡ÎÏÔ˜ ÙÉ˜ ¶¿ÙÌÔ˘’, ‚. ıÂÔÏfiÁÔÈ-
Û˘Ó¿‰ÂÏÊÔ› ÙÔ˘ ¬ˆ˜ Ôî Brunner, Gogarten Î·d Á. ï M. Buber Ìb Ùe ÎÏ·ÛÈÎe öÚÁÔ
ÙÔÜ ‘I and Thou’. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ óÛÙfiÛÔ ıa âÈ¯ÂÈÚ‹ÛÂÈ Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ ÙcÓ ÎÚÈÙÈÎc
àÍÈÔÏfiÁËÛË ÙáÓ ÂÚÛÔÓ·ÏÈÛÙÈÎáÓ ıÂˆÚÈáÓ àe ÙeÓ Barth Î·d å‰È·›ÙÂÚ· ÙáÓ Û¯Â-
ÙÈÎáÓ ÂÚÛÔÓ·ÏÈÛÙÈÎáÓ ¬ÚˆÓ (Begegnung, Mitmensclichkeit, I-Thou). ™Ùd˜ ÂÚÈ-
ÙÒÛÂÈ˜ Ôf ï Barth ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖ Ù¤ÙÔÈ· ïÚÔÏÔÁ›·, ÙcÓ ıÂÌÂÏÈÒÓÂÈ âÍ¿·ÓÙÔ˜
Î·Ùa Ùe Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÛÙcÓ ¯ÚÈÛÙÔÏÔÁ›· Î·d ÛÙcÓ ÙÚÈ·‰ÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔ˘.

™Ùe ôÚıÚÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «Talking politics, talking forgiveness» ï Ph.
Barnes âÈı˘ÌÂÖ Óa ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ Ì›· ÚÒÙË àÍÈÔÏfiÁËÛË ÙÉ˜ ÚfiÛÊ·ÙË˜ Û˘˙‹ÙËÛË˜
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ÛÙc ıÂÔÏÔÁ›· Ûb Û¯¤ÛË Ìb ÙcÓ ÔÏÈÙÈÎc Û˘Á¯ÒÚËÛË. °›ÓÂÙ·È Û˘˙‹ÙËÛË âd ÙFÉ ‚¿ÛÂÈ
ÙáÓ Û¯ÂÙÈÎáÓ àÓ·ÊÔÚáÓ ÙÉ˜ ∫·ÈÓÉ˜ ¢È·ı‹ÎË˜ Î·d ÙÉ˜ ïÚÔÏÔÁ›·˜ Ôf âÎÂÖ ¯ÚËÛÈ-
ÌÔÔÈÂÖÙ·È, âÓá ·Ú¿ÏÏËÏ· Ù›ıÂÓÙ·È ÛÙe ÌÈÎÚÔÛÎfiÈÔ ÔÈÎ›ÏÂ˜ à‰˘Ó·Ì›Â˜ ÙÉ˜ Û¯Â-
ÙÈÎÉ˜ ‚È‚ÏÈÔÁÚ·Ê›·˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘ÌÂÚ·›ÓÂÈ ¬ÙÈ ì ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc àÁ¿Ë âÎ‰Ë-
ÏÒÓÂÙ·È ó˜ Û˘Á¯ÒÚËÛË ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ ÌÂÙ¿ÓÔÈ·˜ âÓÙe˜ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ Î·d ó˜ ‰È-
Î·ÈÔÛ‡ÓË ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ ÎÔÈÓˆÓÈÎÔ-ÔÏÈÙÈÎÉ˜ ‰Ú¿ÛË˜. ∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È
Ìb ÙeÓ ÎÚÈÙÈÎe ‰È¿ÏÔÁÔ ÌÂÙ·Íf J. Bowlin («Just democracy, just church: Hauerwas
and Coles on radical democracy and Christianity») Î·d St. Hauerwas («What is
radical about the ordinary?») ¿Óˆ ÛÙe ˙‹ÙËÌ· ÙÉ˜ Û¯¤ÛË˜ ÌÂÙ·Íf ÚÈ˙ÔÛ·ÛÙÈÎÉ˜
‰ËÌÔÎÚ·Ù›·˜ Î·d ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ Î·d Ìb ÏÔ‡ÛÈÔ ‚È‚ÏÈÔÎÚÈÙÈÎe ‰ÂÏÙ›Ô.

International Journal for the Study of the Christian Church (∆fiÌÔ˜ 11, ÙÂÜ¯Ô˜
1/2011)

™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «‘Navigation for an ocean of
interminable skepticism’: the enduring value of John Henry Newman’s explo-
ration of the nature of theology and its place in education» ï G. Rowell Ìb àÊÔÚ-
Ìc Ùc Û˘˙‹ÙËÛË, Ôf ÚÔÎ¿ÏÂÛÂ ì êÁÈÔÔ›ËÛË ÙÔÜ Î·Ú‰ÈÓ¿ÏÈÔ˘ Newman àe ÙeÓ
¶¿· µÂÓ¤‰ÈÎÙÔ 16Ô, Ûb Û¯¤ÛË Ìb Ùc ı¤ÛË ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÛÙe ¯áÚÔ ÙáÓ àÎ·‰Ë-
Ì·˚ÎáÓ î‰Ú˘Ì¿ÙˆÓ, âÍÂÙ¿ÛÂÈ Ùd˜ Û¯ÂÙÈÎb˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔ˘ ÁÈa Ùe Âr‰Ô˜ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜, ÙcÓ
àÍ›· ÙÉ˜ ·Ú¿‰ÔÛË˜ Î·d ôÏÏ· ı¤Ì·Ù·.

^√ D. Law ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ «Redeeming the penultimate: discipleship
and Church in the thought of Soren Kierkegaard and Dietrich Bonhoeffer» âÍÂ-
Ù¿˙ÂÈ Ùd˜ ïÌÔÈfiÙËÙÂ˜ ÌÂÙ·Íf ÙÔÜ ¢·ÓÔÜ ÛÙÔ¯·ÛÙÉ Î·d ÙÔÜ °ÂÚÌ·ÓÔÜ Ì¿ÚÙ˘Ú·-ıÂÔ-
ÏfiÁÔ˘. ^∏ öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ «‰··ÓÒÌÂÓË˜ ¯¿ÚÈÙÔ˜» Ôf ñ¿Ú¯ÂÈ ÛÙeÓ ıÂÔÏfiÁÔ ‚Ú›ÛÎÂÈ
àÓ·ÏÔÁ›· Ìb ÙcÓ ÎÚÈÙÈÎc Ôf àÛÎÂÖ ï ÊÈÏfiÛÔÊÔ˜ ÛÙcÓ Î·Ù¿¯ÚËÛË ÙÉ˜ ·‡ÏÂÈ·˜ Î·d
ÏÔ˘ıËÚ·ÓÈÎÉ˜ ‰È‰·ÛÎ·Ï›·˜ ÂÚd ‰ÈÎ·ÈÒÛÂˆ˜ àÔÎÏÂÈÛÙÈÎa Ì¤Ûˆ ÙÉ˜ ›ÛÙË˜.
^øÛÙfiÛÔ, ì ÂåÎfiÓ· ‰È·ÊÔÚÔÔÈÂÖÙ·È ÌÂÙa ÙcÓ öÎ‰ÔÛË àe ÙeÓ Bonhoeffer ÙÔÜ
öÚÁÔ˘ ÙÔ˘ «Cost of Discipleship», ¬Ô˘ Ê·›ÓÂÙ·È ¬ÙÈ àÎÔÏÔ˘ıÂÖ ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎc Î·-
ÙÂ‡ı˘ÓÛË ÛÙeÓ ÙÚfiÔ Î·Ù·ÓfiËÛË˜ ÙÉ˜ öÓÓÔÈ·˜ ÙÉ˜ «Ì·ıËÙÂ›·˜», ì ïÔ›· çÊÂ›ÏÂÙ·È
ÛÙe ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎe Ûb Î¿ıÂ ÂÚ›ÙˆÛË ÔÏÈÙÈÎe Ï·›ÛÈÔ Î·d Û˘Ó¿ÊÂÈ· ÙáÓ ‰‡Ô ÛÙÔ-
¯·ÛÙáÓ.  ^√ F. Ivanovic ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ «The ecclesiology of Dionysius the
Areopagite» àÔÂÈÚÄÙ·È Óa ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ âd ÙFÉ ‚¿ÛÂÈ ÙÔÜ öÚÁÔ˘ «\∂ÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc
^πÂÚ·Ú¯›·», ≤Ó· ÂåÛ·ÁˆÁÈÎe ÂÚ›ÁÚ·ÌÌ· ÙáÓ âÎÎÏËÛÈÔÏÔÁÈÎáÓ àfi„ÂˆÓ ÙÔÜ ¢ÈÔ-
Ó˘Û›Ô˘ ÙÔÜ \∞ÚÂÔ·Á›ÙË, ÙÔÜ ïÔ›Ô˘ ì ÂÚd \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ıÂÒÚËÛË ÂrÓ·È ÏÈÁfiÙÂÚÔ
ÁÓˆÛÙc ÛÙcÓ ¢‡ÛË.

™Ùe ëfiÌÂÓÔ ÌÂÏ¤ÙËÌ· Ìb Ù›ÙÏÔ «Churches as organizations: towards a virtue
ecclesiology for today», ï G. Moore âÈ¯ÂÈÚÂÖ, àÍÈÔÔÈÒÓÙ·˜ Ùe öÚÁÔ ÙÔÜ äıÈÎÔÜ
ÊÈÏÔÛfiÊÔ˘ Al. MacIntyre Óa ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ Ì›· âÎÎÏËÛÈÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ àÚÂÙÉ˜ (virtue
ecclesiology) ÁÈa Ùe Û‹ÌÂÚ·. °Èa Ùe Û˘ÁÁÚ·Ê¤· Ùe ‰áÚÔ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÛÙeÓ Îfi-
ÛÌÔ ‰bÓ àÔÙÂÏÂÖ êÏa Î·d ÌfiÓÔ ì Ú·ÎÙÈÎc ÙÉ˜ ›ÛÙË˜, àÏÏa Î·d ì ıÂÛÌÈÎc
öÎÊÚ·ÛË Î·d ï ÙÚfiÔ˜ Ôf Ï·Ì‚¿ÓÂÈ ì Ú·ÎÙÈÎc ·éÙ‹. ™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ



£∂√§√°π∞ 1/2011

368

ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «The political pluralisation of American evangelicals: how old
media built a movement, and why the internet is poised to change it» Ôî Ch.
Frazier, Cr. Boerl, Ch. Perkins ÚÔÛÊ¤ÚÔ˘Ó Ì›· Û¯ÂÙÈÎa ÚˆÙfiÙ˘Ë ÌÂÏ¤ÙË ÁÈa Ùc
Û¯¤ÛË ÙáÓ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎáÓ (Âé·ÁÁÂÏÈÎáÓ) ÎÈÓ‹ÛÂˆÓ Úe˜ Ùd˜ Û‡Á¯ÚÔÓÂ˜ ÙÂ¯ÓÔÏÔ-
ÁÈÎb˜ ‰˘Ó·ÙfiÙËÙÂ˜ âÈÎÔÈÓˆÓ›·˜ ÛÙd˜ ∏.¶.∞ Î·d ÙeÓ öÓÙÔÓÔ ÔÏÈÙÈÎe ÚfiÏÔ Ôf
·éÙb˜ ‰È·‰Ú·Ì·Ù›˙Ô˘Ó. ∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb ÏÔ‡ÛÈÔ ‚È‚ÏÈÔÎÚÈÙÈÎe ‰ÂÏ-
Ù›Ô, Î·d ·ÚÔ˘Û›·ÛË Ó¤ˆÓ âÎ‰fiÛÂˆÓ ÛÙe ¯áÚÔ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜.

¡ÈÎfiÏ·Ô˜ \∞ÛÚÔ‡ÏË˜


