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¶ÂÚÈÔ‰ÈÎa \∞Ó¿ÏÂÎÙ·

Zeitschrift für die alttestamentliche Wissenschaft (ÙfiÌÔ˜ 123, ÙÂÜ¯Ô˜ 4/2011)
™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Walter Bührer («Göttersohne und

Menschentöchter: Gen 6,1-4 als innerbiblische Schriftauslegung») âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ Â-
ÚÈÎÔc °ÂÓ 6, 1-4 ó˜ âÛˆ‚È‚ÏÈÎc ëÚÌËÓÂ›·. ™Ùe ÚáÙÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ ï Û˘Á-
ÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔÔıÂÙÂÖ ¯ÚÔÓÈÎa ÙcÓ ÂÚÈÎÔ‹, ÙcÓ ïÔ›· àÓÙÈÌÂÙˆ›˙ÂÈ ó˜ Ì›· ÏÔÁÔÙÂ-
¯ÓÈÎc ëÓfiÙËÙ· ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ Û˘ÁÁÚ·ÊÉ˜ ÙÔÜ ^πÂÚ·ÙÈÎÔÜ ∫Ò‰ÈÎ· Î·d ÙÔÜ àÚ·Ì·˚ÎÔÜ
‚È‚Ï›Ô˘ ÙÔÜ \∂ÓÒ¯. ™Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÙ·È ¬ÙÈ ì ëÓfiÙËÙ· àÔÙÂÏÂÖ Ì›·
à¿ÓÙËÛË ÛÙe âÚÒÙËÌ·, Ùe ïÔÖÔ âÙ¤ıË ÛÙe °ÂÓ 3, 22, Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùe ¬ÚÈÔ ìÏÈÎ›·˜
ÙáÓ àÓıÚÒˆÓ.

^√ Jacob L. Wright ÛÙe ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ («Deborah’s War Memorial. The
Composition of Judges 4-5 and the Politics of War Commemoration») Û˘˙ËÙÄ Ùc
Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf ÙáÓ ÎÂÊ. 4 Î·d 5 ÙÔÜ ‚È‚Ï›Ô˘ ÙáÓ ∫ÚÈÙáÓ. ™‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙeÓ Û˘ÁÁÚ·-
Ê¤· ·éÙa Ùa ‰‡Ô ÎÂ›ÌÂÓ· Âr¯·Ó àÚ¯ÈÎa ó˜ ÌfiÓÔ ÎÔÈÓe ÛËÌÂÖÔ ÙcÓ àÓ·ÊÔÚa Ûb Ì›·
Ì¿¯Ë ÛÙcÓ ÎÔÈÏ¿‰· \πÂ˙ÚÂ¤Ï. ∆e ÎÂÊ. 5 qÙ·Ó ≤Ó· ÓÈÎËÙ‹ÚÈÔ ôÛÌ·, âÓá Ùe ÎÂÊ. 4 ÂrÓ·È
ì ÂÚÈÁÚ·Êc ÙÔÜ ÁÂÁÔÓfiÙÔ˜ Ûb Úfi˙·. ™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ ï Û˘ÁÁÚ·-
Ê¤·˜ âÍÂÙ¿˙ÂÈ á˜ Ùe ÎÂÊ. 5 Ì·˙d Ìb ÙeÓ æ· 68 àÔÙÂÏÔÜÓ ‰Â›ÁÌ·Ù· Î·Ù·ÛÎÂ˘É˜ Î·d
‰‹ÏˆÛË˜ ÙÉ˜ ÔÏÈÙÈÎÉ˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜ Ì›·˜ ïÌ¿‰·˜ Ì¤Û· àe Ùd˜ ÌÓÉÌÂ˜ ÙÔÜ ÔÏ¤ÌÔ˘.
\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ùe ôÚıÚÔ ÙÔÜ John van Seters («David and the Gibeonites») Û¯ÂÙÈÎa
Ìb Ùe ÂÚÈÛÙ·ÙÈÎe ÌÂÙ·Íf ÙÔÜ ¢·˘d‰ Î·d ÙáÓ °·‚·ˆÓÈÙáÓ ÛÙe µã µ·Û. 21, 1-14. ^√
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa ≈ÛÙÂÚË Û‡ÓıÂÛË, ì ïÔ›· Î·Ù·ÛÎÂ˘¿-
ÛÙËÎÂ ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÒÓÙ·˜ ·Ï·ÈfiÙÂÚ· ÛÙÔÈ¯ÂÖ· ·Ú·‰fiÛÂˆÓ ÁÈa àÚ¯·ÈfiÙÂÚÂ˜ ‚È-
‚ÏÈÎb˜ îÛÙÔÚ›Â˜. ¢bÓ ñÉÚÍÂ ÔÙb ÙÌÉÌ· ÙÔÜ ‰Â˘ÙÂÚÔÓÔÌÈÛÙÈÎÔÜ îÛÙÔÚÈÔÁÚ·ÊÈÎÔÜ
öÚÁÔ˘ j Î¿ÔÈ·˜ ÙáÓ ËÁáÓ ÙÔ˘ ÔûÙÂ ÙÉ˜ àÚ¯·›·˜ îÛÙÔÚ›·˜ ÁÈa ÙeÓ ¢·˘›‰.

™Ùe ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ ï Sung Jin Park («The Cultic Identity of Asherah in Deu-
teronomistic Ideology of Israel») Û˘˙ËÙÄ ÙÚ›· ˙ËÙ‹Ì·Ù· ¬ÛÔÓ àÊÔÚÄ ÛÙcÓ ÔÏÈÙÈ-
ÛÌÈÎc Ù·˘ÙfiÙËÙ· ÙÉ˜ \∞ÛÂÚ¿: (·) âaÓ qÙ·Ó Û‡Ì‚ÔÏÔ ÙÉ˜ ıÂÄ˜ ≤Ó· ˙ˆÓÙ·Óe ‰¤Ó‰ÚÔ,
(‚) âaÓ Î·Ù·ÓÔÔÜÓÙ·Ó ó˜ ıÂa j ó˜ Ï·ÙÚÂ˘ÙÈÎe àÓÙÈÎÂ›ÌÂÓÔ ÛÙeÓ àÚ¯·ÖÔ \πÛÚ·cÏ
Î·d (Á) âaÓ ñ¿Ú¯ÂÈ Î¿ÔÈ· ÛËÌ·ÓÙÈÎc ‰È·ÊÔÚa ÌÂÙ·Íf ÙáÓ ÁÚ·ÌÌ·ÙÈÎáÓ Ù‡ˆÓ
ašerah, ašerôt and ašerîm. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï Bernd Biberger («Umkehr als Leit-
thema im Zwölfprophetenbuch») âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe ÚfiÏÔ Ôf ‰È·‰Ú·Ì·Ù›˙ÂÈ Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜
ÌÂÙ¿ÓÔÈ·˜ ÛÙe ¢ˆ‰ÂÎ·ÚfiÊËÙÔ. ™‡ÌÊˆÓ· Ìb Ùe Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ì ÌÂÙ¿ÓÔÈ· àÔÙÂÏÂÖ
Ùe Ï·›ÛÈÔ Ì¤Û· ÛÙe ïÔÖÔ ıa ÌÔÚÔÜÛ·Ó Óa âÓÙ·¯ıÔÜÓ Ùa ‚È‚Ï›· ÙáÓ ÚÔÊËÙáÓ.
∞éÙe Ùe Ï·›ÛÈÔ ÚÔ¤Ú¯ÂÙ·È àe Ùc ÌÂÙ·È¯Ì·ÏˆÛÈ·Îc âÔ¯‹.

^∏ ıÂÔÏÔÁÈÎc ‰È¿ÛÙ·ÛË ÙÉ˜ ÊÙÒ¯ÂÈ·˜ Î·d ÙÔÜ ÏÔ‡ÙÔ˘ Ì¤Û· ÛÙa ÚÔÊËÙÈÎa Î·d
ÛÔÊÈÔÏÔÁÈÎa öÚÁ· ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÔÜ ëfiÌÂÓÔ˘ ôÚıÚÔ˘ («Die theologische Di-
mension von Armut und Reichtum im Horizont alttestamentlicher Prophetie und
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Weisheit»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔ˘, Stefan Seiler, ·Ú·ÙËÚÂÖ ¬ÙÈ ÛÙa ÌÂÙ·ÁÂÓ¤ÛÙÂÚ·
ÚÔÊËÙÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÔÓ›˙ÂÙ·È ì å‰È·›ÙÂÚË âÁÁ‡ÙËÙ· ÙÔÜ °È·¯‚b Úe˜ ÙÔf˜ ÊÙˆ¯Ô‡˜.
¶·Ú¿ÏÏËÏË âÈ¯ÂÈÚËÌ·ÙÔÏÔÁ›· ‰È·ÛÒ˙ÂÙ·È Î·d ÛÙd˜ ¶·ÚÔÈÌ›Â˜, iÓ Î·d Ìb ‰È·ÊÔ-
ÚÂÙÈÎc ·åÙÈÔÏfiÁËÛË. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ì Anne-Mareike Wetter («How Jewish is
Esther? Or: How is Esther Jewish? Tracing Ethnic and Religious Identity in a
Diaspora Narrative») Û˘˙ËÙÄ Ìb Ùc ‚Ô‹ıÂÈ· ÙÉ˜ ÏÂÁfiÌÂÓË˜ âıÓÈÎÉ˜ ıÂˆÚ›·˜ ÙcÓ
âıÓÈÎc Ù·˘ÙfiÙËÙ· ÙÉ˜ ïÌ¿‰· ÙáÓ yehûdîm, ì ïÔ›· à·ÓÙÄ ÛÙe ‚È‚Ï›Ô ÙÉ˜ \∂ÛıcÚ
Î·d âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙeÓ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎe j Ìc ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎe ¯·Ú·ÎÙ‹Ú· ÙÔÜ ‚È‚Ï›Ô˘. ™Ùe ÙÂ-
ÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Eran Viezel («A note to zqhwyw( (Isaiah
5,2)») âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc ÛËÌ·Û›· ÙÔÜ ¬ÚÔ˘ zq ÛÙe \∏Û 5, 2, ï ïÔÖÔ˜ ÂrÓ·È ±·Í ÏÂÁfiÌÂ-
ÓÔÓ ÛÙcÓ ë‚Ú·˚Îc µ›‚ÏÔ. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ï ¬ÚÔ˜ ‰ËÏÒÓÂÈ ≤Ó· Û˘-
ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ Âr‰Ô˜ ÛÎ·„›Ì·ÙÔ˜ ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙáÓ àÁÚÔÙÈÎáÓ âÚÁ·ÛÈáÓ.

µiblische Notizen (ÙfiÌÔ˜ 151/2011)
™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ («La structure littéraire de l’Histoire

Primitive (Genèse 1,1-11,26) en son état final») ï Matthieu Richelle ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ì›·
Ó¤· ‰ÔÌc ÙÉ˜ ëÓfiÙËÙ·˜ °ÂÓ 1, 1 – 11, 26. ™Ùe ÌÔÓÙ¤ÏÔ Ôf ÂåÛËÁÂÖÙ·È ‰È·ÎÚ›ÓÂÈ ÙÚ›·
â›Â‰· ÙÉ˜ ‰ÔÌÉ˜: Ùa Î‡ÚÈ· ÙÌ‹Ì·Ù· ÙÉ˜ ëÓfiÙËÙ·˜ Ôf ïÚ›˙ÔÓÙ·È àe Ùe OtdljwOt%,
Ùd˜ ñÔÂÓfiÙËÙÂ˜ Ìb Ùc ‰ÈÎ‹ ÙÔ˘˜ ‰ÔÌ‹, Î·d ≤Ó·Ó ·Ú·ÏÏËÏÈÛÌe ÙáÓ ıÂÌ¿ÙˆÓ ÙÉ˜ Â-
ÚÈÎÔÉ˜, Ùa ïÔÖ· âÌÊ·Ó›˙ÔÓÙ·È ÛÙa Î‡ÚÈ· ÙÌ‹Ì·Ù· Î·d ÛÙd˜ ñÔÂÓfiÙËÙÂ˜. ^∏ Ó¤·
·éÙc ‰ÔÌc ÌÔÚÂÖ Óa ï‰ËÁ‹ÛÂÈ Ûb Ì›· Ó¤· ıÂÒÚËÛË ÙÉ˜ ëÚÌËÓÂ›·˜ Î·d ÙÉ˜ îÛÙÔ-
Ú›·˜ ÚfiÛÏË„Ë˜ ÙÉ˜ ÂÚÈÎÔÉ˜. ™Ùe ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ ï Jakob Wöhrle («Abraham
und das Leben im Ausland. Zur Intention der Ahnfrau-Erzählung in Gen 12,10-
20 und ihrer frühen inner- und außerbiblischen Rezeption») Û˘˙ËÙÄ ÙcÓ îÛÙÔÚ›·
ÚfiÛÏË„Ë˜ ÙÉ˜ àÊ‹ÁËÛË˜ ÁÈa ÙcÓ â›ÛÎÂ„Ë ÙÔÜ \∞‚Ú·aÌ ÛÙcÓ ∞úÁ˘ÙÔ Î·d ÙeÓ
Î›Ó‰˘ÓÔ Ôf ‰È¤ÙÚÂÍÂ ì ™¿ÚÚ· âÎÂÖ (°ÂÓ 12, 10-20). √î ÂÚÈÙÒÛÂÈ˜ ÚfiÛÏË„Ë˜
ÙÉ˜ àÊ‹ÁËÛË˜ Ì·ÚÙ˘ÚÔÜÓ ‰‡Ô ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎb˜ Ù¿ÛÂÈ˜ à¤Ó·ÓÙÈ ÛÙc ¢È·ÛÔÚ¿. ∆e
°ÂÓ 20, 1-20 ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ì›· ÊÈÏÈÎc Úe˜ Ùc ¢È·ÛÔÚa ÚfiÛÏË„Ë ÙÉ˜ àÚ¯ÈÎÉ˜
îÛÙÔÚ›·˜, âÓá Ùe \∞fiÎÚ˘ÊÔÓ ÙÉ˜ °ÂÓ¤ÛÂˆ˜ Î·d Ùa \πˆ‚ËÏ·Ö· Ì›· ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÔ
ÎÚÈÙÈÎc ÛÙ¿ÛË à¤Ó·ÓÙÈ ÛÙc ¢È·ÛÔÚa Î·d ÛÙÔf˜ ÎÈÓ‰‡ÓÔ˘˜ Ôf âÁÎ˘ÌÔÓÂÖ.

\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ùe ôÚıÚÔ ÙÔÜ Bernd Biberger («“Du wirst nicht sterben”.
Vergebung und Vergeltung in 2 Sam 12,13-14»), ı¤Ì· ÙÔÜ ïÔ›Ô˘ ÂrÓ·È Ùe ÂÚÈ-
ÛÙ·ÙÈÎe ÙÉ˜ ÌÂÙ¿ÓÔÈ·˜ ÙÔÜ ¢·˘d‰ ÌÂÙa Ùe ÁÓˆÛÙe ÂÚÈÛÙ·ÙÈÎe Ìb Ùc µËÚÛ·‚Â¤ (2
µ·Û 12, 13-14). ^√ ¡¿ı·Ó âÍ·ÁÁ¤ÏÏÂÈ Ùc Û˘Á¯ÒÚËÛË ÙÔÜ ¢·˘d‰ àe ÙeÓ £Âfi, Ù·˘-
Ùfi¯ÚÔÓ· ¬Ìˆ˜ Ùe ·È‰›, ÔÜ ÚÔ¤Î˘„Â àe ÙcÓ ·Ú¿ÓÔÌË Û¯¤ÛË ÙÔÜ ‚·ÛÈÏÈÄ Ìb
Ùc Á˘Ó·ÖÎ· ÙÔÜ √éÚ›·, Âı·›ÓÂÈ. ™Ùc ‚¿ÛË ÙÔÜ ÏfiÁÔ˘ ÂÚd ¯¿ÚÈÙÔ˜ ÛÙe ò∂Í 34, 6-
7 ì Û˘Á¯ÒÚËÛË Î·Ù·ÓÔÂÖÙ·È ó˜ ñfiÛ¯ÂÛË ˙ˆÉ˜, Î¿ÙÈ Ùe ïÔÖÔ ıa Ú¤ÂÈ Óa Û˘Ó-
‰ÂıÂÖ ôÌÂÛ· Ìb ÙcÓ ñfiÛ¯ÂÛË ÙÔÜ ¡¿ı·Ó ÛÙe 2 µ·Û 7. ^∏ Û˘Á¯ÒÚËÛË ‰b ÛËÌ·›ÓÂÈ
¬ÙÈ Ôî Ú¿ÍÂÈ˜ ·Ú·Ì¤ÓÔ˘Ó ¯ˆÚd˜ Û˘Ó¤ÂÈÂ˜, ì ÙÈÌˆÚ›· ¬Ìˆ˜ ‰bÓ Ú¤ÂÈ Óa àÂÈ-
ÏÂÖ Ùc ˙ˆc ÙÔÜ ·Ú·‚¿ÙË. ∆e ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ ÂrÓ·È ÙÔÜ Edgar Kellenberger Î·d
ö¯ÂÈ ó˜ ı¤Ì· ÙÔ˘ ÙcÓ ÔÏ˘ÌÔÚÊ›· ÛÙcÓ ·Ú¿‰ÔÛË ÙáÓ Û˘ÚÈ·ÎáÓ ¯ÂÈÚÔÁÚ¿ÊˆÓ ÁÈa
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ÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ ™ˆÛÛ¿ÓÓ·˜ («Die Pluriformität der syrischen Fassungen von
“Susanna” als Frage nach dem Charakter des Überlieferungsprozesses»). ™‡ÌÊˆ-
Ó· Ìb ÙeÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤· Ôî ‰È¿ÊÔÚÂ˜ ·Ú·ÏÏ·Áb˜ Î·d ÚÔÛıÉÎÂ˜ ·Ú·¤ÌÔ˘Ó Ûb
ÚÔÊÔÚÈÎb˜ â·Ó·‰ÈËÁ‹ÛÂÈ˜ ÙÉ˜ àÚ¯ÈÎÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜ Î·d àÔÙÂÏÔÜÓ ≤Ó· Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤-
ÓÔ ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÁÈa Ùc ÌÂÏ¤ÙË ÙáÓ àÚ¯áÓ Î·d ÙáÓ ÌË¯·ÓÈÛÌáÓ ÙÉ˜ ÚÔÊÔÚÈÎÉ˜ Î·d
ÁÚ·ÙÉ˜ ·Ú¿‰ÔÛË˜.

^∏ Monika Müller ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Die Jannäus-Linie: Ein Problemkomplex
oder auf der Suche nach einer Hermeneutik des Flavius Josephus») Û˘˙ËÙÄ ÙeÓ
ÙÚfiÔ Ôf ï ºÏ¿‚ÈÔ˜ \πÒÛËÔ˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùa ÛÙÔÈ¯ÂÖ· ÁÈa Ùc ÁÂÓÈa ÙÔÜ \π·ÓÓ·›-
Ô˘ Î·d âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙÔf˜ ÙÚfiÔ˘˜ Ôf ï \πÔ˘‰·ÖÔ˜ îÛÙÔÚÈÎe˜ àÍÈÔÔÈÂÖ Î·d ëÚÌËÓÂ‡ÂÈ
Ùe ñÏÈÎe Ôf àÓÙÏÂÖ àe Ùd˜ ËÁ¤˜ ÙÔ˘. ∆e ôÚıÚÔ ÙÉ˜ Renate Egger-Wenzel, Ôf
àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Blind für die Welt, aber sehend fur Gott. Blindheit als
Qualitätsmerkmal in der Prophetie?»), ö¯ÂÈ ó˜ ı¤Ì· ÙcÓ Ù˘ÊÏfiÙËÙ· Î·d Ùc Û¯¤ÛË
ÙË˜ Ìb ÙcÓ ÚÔÊËÙÂ›·. \∂Óá ÁÈa ÙeÓ àÚ¯·ÖÔ ÎfiÛÌÔ ì Ù˘ÊÏfiÙËÙ· àÔÙÂÏÂÖ Û˘¯Óc Î·d
Ìc ıÂÚ·Â‡ÛÈÌË àÓ·ËÚ›· Î˘Ú›ˆ˜ àÓıÚÒˆÓ Ûb ÚÔ¯ˆÚËÌ¤ÓË ìÏÈÎ›·, ì à‰˘Ó·-
Ì›· ¬Ú·ÛË˜ àÔÙÂÏÂÖ ≤Ó· ÛËÌ·ÓÙÈÎe ÚÔÙ¤ÚËÌ· ÁÈa ÙcÓ ïÌ¿‰· ÙáÓ ÚÔÊËÙáÓ,
‰ÈfiÙÈ ÙÔf˜ ‰›ÓÂÈ Ùc ‰˘Ó·ÙfiÙËÙ· Óa ‰¤¯ÔÓÙ·È Î·d Óa ëÚÌËÓÂ‡Ô˘Ó ÙÔf˜ ÏfiÁÔ˘˜ ÙÔÜ
∫˘Ú›Ô˘ Î·Ï‡ÙÂÚ· àe âÎÂ›ÓÔ˘˜ Ôf ö¯Ô˘Ó ÙcÓ ¬Ú·Û‹ ÙÔ˘˜.

^√ Stefan Bojowald, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Eine weitere Parallele im ägyptischen und
arabischen Sprachgebrauch»), ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ≤Ó· àÎfiÌË ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÙÉ˜ Û¯¤ÛË˜
ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ àÚ¯·›·˜ ·éÁ˘ÙÈ·ÎÉ˜ Î·d ÙÉ˜ àÚ·‚ÈÎÉ˜ ÁÏÒÛÛ·˜. ∫·d ÛÙd˜ ‰‡Ô
ÁÏáÛÛÂ˜ Ú‹Ì·Ù·, ÙáÓ ïÔ›ˆÓ ì àÚ¯ÈÎc ÛËÌ·Û›· ÂrÓ·È «·›ÚÓˆ, ‰¤¯ÔÌ·È», ö¯Ô˘Ó
ó˜ ‰Â˘ÙÂ‡Ô˘Û· ÛËÌ·Û›· âÎÂ›ÓË ÙÔÜ «àÚ¯›˙ˆ». ™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜
ÙÂ‡¯Ô˘˜ («Das “Salz der Erde” ist kein “Salz”») ï Ulrich Dämmgen Û˘˙ËÙÄ Ùe
ÁÓˆÛÙe ÏfiÁÈÔ ÙÔÜ \πËÛÔÜ ÁÈa Ùe ±Ï·˜ ÙÉ˜ ÁÉ˜ (ªÙ 5, 13) Î·d ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ â‰á
‰bÓ ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa Ùe Ì·ÁÂÈÚÈÎe êÏ¿ÙÈ àÏÏa ÁÈa Ùe ÓÈÙÚÈÎe ÔÙ¿ÛÈÔ Ùe ïÔÖÔ ·Ú·-
ÁfiÙ·Ó ÛÙcÓ âÔ¯c ÙÔÜ \πËÛÔÜ.

Protokolle zur Bibel (ÙfiÌÔ˜ 20, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2011)
™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Daniel Lanzinger («Der Verfasser

des Hebräerbriefs als antiker Philologe: Zur Methodik der innerbiblischen
Begriffsklärung in Hebr 4») âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf ÙÔÜ ^∂‚Ú 4, 3-4 Î·d ÙáÓ æ·
94, 11‚ (√ã) Î·d ÙÔÜ °ÂÓ 2, 2‚. ^√ ÛÎÔe˜ ÙÔÜ ·ÚfiÓÙÔ˜ ôÚıÚÔ˘ ÂrÓ·È Óa ÊˆÙ›ÛÂÈ
ÙeÓ ¬ÚÔ «àÓ¿·˘ÛÈ˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ. √î ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÔÈ ëÚÌËÓÂ˘Ùb˜ ıÂˆÚÔÜÓ ¬ÙÈ ·éÙc ì
ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË çÓÔÌ¿˙ÂÙ·È ÛÙc ÁÏáÛÛ· ÙáÓ Ú·‚‚›ÓˆÓ gezerah shawah. ^øÛÙfiÛÔ, Ì›·
ÚÔÛÂÎÙÈÎc àÓ¿Ï˘ÛË Î·Ù·‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ ¬ÙÈ ·éÙc ì Ì¤ıÔ‰Ô˜ ÛÙcÓ Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ· ÏÂÈ-
ÙÔ˘ÚÁÂÖ Ìb ≤Ó· ‰È·ÊÔÚÂÙÈÎe ÙÚfiÔ àe âÎÂÖÓÔÓ Ôf ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖÙ·È ÛÙe ^∂‚Ú 4.
≠∂Ó· ·ÚfiÌÔÈÔ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎe Ù¤¯Ó·ÛÌ· ‚Ú›ÛÎÂÈ Î·ÓÂd˜ ÛÙa Û¯fiÏÈ· ÙáÓ ïÌËÚÈÎáÓ
âáÓ. ∞éÙa ÈÛÙÔÔÈÔÜÓ ÙcÓ âÈÛÙËÌÔÓÈÎc ‰Ô˘ÏÂÈa Ôf ÁÈÓfiÙ·Ó ÛÙcÓ ‚È‚ÏÈÔı‹ÎË
ÙÉ˜ \∞ÏÂÍ¿Ó‰ÚÂÈ·˜. ^∂ÔÌ¤Óˆ˜, ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÉ˜ Úe˜ ^∂‚Ú·›Ô˘˜ ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖ
Ì›· ÁÓˆÛÙc Ì¤ıÔ‰Ô ÙÉ˜ àÚ¯·›·˜ ÊÈÏÔÏÔÁ›·˜ ÁÈa Óa àÓ·Ù‡ÍÂÈ ÙcÓ âÈ¯ÂÈÚËÌ·ÙÔÏÔ-
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Á›· ÙÔ˘. \∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ùe ôÚıÚÔ ÙÉ˜ Urszula Topczewska, ì ïÔ›· Û˘˙ËÙÄ ÙÔf˜ îÛÙÔ-
ÚÈÎÔf˜ ÏfiÁÔ˘˜ Ôf ï‰‹ÁËÛ·Ó ÛÙcÓ àÓ¿‰ÂÈÍË ÙÉ˜ ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË˜ ÙáÓ √ã Ûb Î·ÓÔÓÈÎe
ÎÂ›ÌÂÓÔ Î·d ÛÙcÓ àÓ·ÁÓÒÚÈÛ‹ ÙË˜ ó˜ ÙÉ˜ °Ú·ÊÉ˜ àÚ¯ÈÎa ÙáÓ \πÔ˘‰·›ˆÓ Î·d ÛÙc
Û˘Ó¤¯ÂÈ· ÙáÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓáÓ («Die Septuaginta als kanonischer Text»).

™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ì Agnethe Siquans («Kontextuelle Bibelauslegung: Die
Kirchenväter und die Prophetinnen») Û˘˙ËÙÄ Ùc ı¤ÛË Ôf Î·Ù·Ï·Ì‚¿ÓÂÈ ì ëÚÌË-
ÓÂ›· ÙÉ˜ ÚÔÊËÙÂ›·˜ ÛÙcÓ ÚÒÈÌË ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc Î·d ·ÙÂÚÈÎc âÍ‹ÁËÛË. √î ëÚÌË-
ÓÂ˘Ùb˜ âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓÙ·È â›ÛË˜ ÁÈa ÙÔf˜ ÚÔÊÉÙÂ˜ Î·d Ùd˜ ÚÔÊ‹ÙÈ‰Â˜ ÙÔÜ ‚È‚ÏÈÎÔÜ
ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘. \∞e Ùc Ì›·, Ôî ÚÔÊ‹ÙÈ‰Â˜ àÓÙÈÌÂÙˆ›˙ÔÓÙ·È ó˜ ÚfiÛˆ· Ìb ıÂ˚Îc
âÍÔ˘Û›· Ôf âÓÂÚÁÔÜÓ ÛÙe ùÓÔÌ· ÙÔÜ £ÂÔÜ. \∞e ÙcÓ ôÏÏË, Ôî ¶·Ù¤ÚÂ˜ ÙÉ˜ \∂Î-
ÎÏËÛ›·˜ ÚÔÛ·ıÔÜÓ Óa ÌÈÏ‹ÛÔ˘Ó ÛÙe Ô›ÌÓÈfi ÙÔ˘˜. ∆a ‚È‚ÏÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ· ÚÔ-
ÛÏ·Ì‚¿ÓÔÓÙ·È Î·d ëÚÌËÓÂ‡ÔÓÙ·È Ì¤Û· Ûb å‰È·›ÙÂÚÂ˜ ÔÏÈÙÈÛÌÈÎ¤˜, ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎ¤˜,
ÎÔÈÓˆÓÈÎÔÔÏÈÙÈÎb˜ Î·d ÚÔÛˆÈÎb˜ Û˘Ó¿ÊÂÈÂ˜, Ôî ïÔÖÂ˜ âËÚÂ¿˙Ô˘Ó ÛËÌ·ÓÙÈÎa
ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÔÓÙ·È ÙÂÏÈÎa Ôî Á˘Ó·ÖÎÂ˜ ÚÔÊ‹ÙÈ‰Â˜ Î·d â›ÛË˜ Ôî Á˘-
Ó·ÖÎÂ˜ ÁÂÓÈÎfiÙÂÚ·. ^∏ Veronika Tropper, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Auseinandersetzung mit
der Exegese nach Drewermann am Beispiel der “Schweineperikope” Mk 5,1-20»)
àÔÂÈÚÄÙ·È Óa ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ ÛÙc ÓÂÒÙÂÚË ÁÂÓÈa ıÂÔÏfiÁˆÓ Ì›· ÁÂÓÈÎa ôÁÓˆÛÙË
âÍËÁËÙÈÎc ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË, ·éÙc Ôf âÎÚÔÛˆ‹ıËÎÂ Î˘Ú›ˆ˜ àe ÙeÓ Drewermann
Î·d ì ïÔ›· Âr¯Â ÚÔÎ·Ï¤ÛÂÈ ÌÂÁ¿ÏË Û˘˙‹ÙËÛË ÛÙd˜ ‰ÂÎ·ÂÙ›Â˜ ÙÔÜ \80 Î·d ÙÔÜ \90
ÙÔÜ ÚÔËÁÔ‡ÌÂÓÔ˘ ·åÒÓ·. °Èa ÙcÓ Î·Ï‡ÙÂÚË Î·Ù·ÓfiËÛ‹ ÙË˜ ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖÙ·È Ùe
·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÙÉ˜ ÂÚÈÎÔÉ˜ Ìb ÙÔf˜ ¯Ô›ÚÔ˘˜, ÛÙe ªÎ 5, 1-20.

™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Martin Hasitschka («Christus ist
“Bild Gottes” (2Kor 4,4): Bibeltheologische Skizze zu einem besonderen Begriff
bei Paulus») Û˘˙ËÙÄ Ùc ¯Ú‹ÛË ÙÔÜ ¬ÚÔ˘ «ÂåÎÒÓ» àe ÙeÓ ¶·ÜÏÔ Ûb Û¯¤ÛË Ìb Ùe
ÚfiÛˆÔ ÙÔÜ \πËÛÔÜ (∞ã ∫ÔÚ 15, 49. µã ∫ÔÚ 3, 18. 4, 4. ƒˆÌ 8, 29 Î·d ∫ÔÏ 1, 15).
∞éÙe˜ ï ¬ÚÔ˜ ö¯ÂÈ Ùd˜ Ú›˙Â˜ ÙÔ˘ ÛÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›·˜ ÛÙe ‚È‚Ï›Ô ÙÉ˜ °¤ÓÂ-
ÛË˜ (°ÂÓ 1, 26-27). \∂›ÛË˜ ‰ËÏÒÓÂÈ ÙcÓ àÔÎ¿Ï˘„Ë. ∆a ¤ÓÙÂ ¯ˆÚ›· Û˘ÌÏËÚÒ-
ÓÔ˘Ó Ùe ≤Ó· Ùe ôÏÏÔ Î·d ‰ËÏÒÓÔ˘Ó ¬ÙÈ ï ¬ÚÔ˜ «ÂåÎÒÓ» Î·Ù·Ï¿Ì‚·ÓÂÈ ÛËÌ·ÓÙÈÎc
ı¤ÛË ÛÙc ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔÜ ¶·‡ÏÔ˘.

∑eitschrift für Theologie und Kirche (ÙfiÌÔ˜ 109, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2012)

™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Jan Dochhorn («Der Sturz des
Teufels in der Urzeit. Eine traditionsgeschichtliche Skizze zu einem Motiv frühjü-
discher und frühchristlicher Theologie mit besonderer Berücksichtigung des
Luzifermythos») Û˘˙ËÙÄ Ùd˜ ‰È¿ÊÔÚÂ˜ ·Ú·‰fiÛÂÈ˜ (åÔ˘‰·˚Î¤˜, ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎb˜ Î·d
ÁÓˆÛÙÈÎ¤˜) Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙcÓ àÚ¯ÈÎc ÙÒÛË ÙÔÜ ™·Ù·ÓÄ. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe
îÛÙÔÚÈÎe ñfi‚·ıÚÔ ·éÙáÓ ÙáÓ ·Ú·‰fiÛÂˆÓ Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ÛÙe Û˘Ì¤Ú·ÛÌ· ¬ÙÈ
·éÙb˜ Ôî àÊËÁ‹ÛÂÈ˜ ÂrÓ·È ÌÂÙ·ÁÂÓ¤ÛÙÂÚÂ˜ âÎÂ›ÓˆÓ ÔÜ ÂÚÈ¤ÁÚ·Ê·Ó ÙcÓ ÙÂÏÈÎc Ó›-
ÎË âd ÙÔÜ ^∂ˆÛÊfiÚÔ˘ Î·Ùa Ùa öÛ¯·Ù· Î·d ¬ÙÈ ëÔÌ¤Óˆ˜ ï ‰˘·ÏÈÛÌe˜ ÌÂÙ·Íf £Â-
ÔÜ Î·d ™·Ù·ÓÄ ÂrÓ·È ÌÂÙ·ÁÂÓ¤ÛÙÂÚÔ˜. ^√ Marco Hofheinz ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Wieder-
geburt? Erwägungen zur dogmatischen Revision eines diskreditierten Begriffs»)
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Û˘˙ËÙÄ ÙeÓ ¬ÚÔ «·ÏÈÁÁÂÓÂÛ›·», ï ïÔÖÔ˜ ö¯ÂÈ ÙÂıÂÖ Ûb à¯ÚËÛÙ›· âÍ·ÈÙ›·˜ ÙÉ˜ ÊfiÚ-
ÙÈÛ‹˜ ÙÔ˘ Û˘¯Óa Ìb ÔÏÈÙÈÎe ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ Î·d ÙÉ˜ ·Ú¿¯ÚËÛ‹˜ ÙÔ˘ àe ÓÂÔ-Û˘ÓÙË-
ÚËÙÈÎÔf˜ Î·d Âé·ÁÁÂÏÈÎ·ÏÈÎÔf˜ Î‡ÎÏÔ˘˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÓ·ÙÚ¤¯ÂÈ ÛÙc ‚È‚ÏÈÎc
ÛËÌ·Û›· ÙÔÜ ¬ÚÔ˘ Î·d ÙeÓ Û˘Ó‰¤ÂÈ Ìb Ùc Ó¤· ‰ËÌÈÔ˘ÚÁ›· âÓ ÃÚÈÛÙá̌ \πËÛÔÜ.

√î öÓÓÔÈÂ˜ ÙÉ˜ ñfiÛ¯ÂÛË˜ Î·d ÙÉ˜ Û˘Á¯ÒÚËÛË˜ àÔÙÂÏÔÜÓ Ùe ı¤Ì· ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘
Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Versprechen und Verzeihen Zwei Grundbegriffe unseres
ethischen Selbstverständnisses»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔ˘, Christoph Seibert, âÍÂÙ¿˙ÂÈ
·éÙb˜ Ùd˜ ‰‡Ô Ú¿ÍÂÈ˜ Ìb Ùc ‚Ô‹ıÂÈ· ÙÔÜ öÚÁÔ˘ ÙáÓ Hume, Kant, Arendt Î·d
Ricoeur Î·d ‰ÈÂÚÂ˘ÓÄ Ùc ‚·ı‡ÙÂÚË àÓıÚˆÔÏÔÁÈÎc Î·d ıÂÔÏÔÁÈÎc ÛËÌ·Û›· ÙÔ˘˜.
\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ùe ôÚıÚÔ ÙÔÜ Christian Senkel («Deskriptivität und Interpretation.
Friedrich Nietzsche und die theologische Ethik») Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙcÓ ÂÚÈÁÚ·ÊÈÎc äıÈ-
Î‹, ÙcÓ ïÔ›· àÓ·Ù‡ÛÛÂÈ ï F. Nietzsche ÛÙe öÚÁÔ ÙÔ˘ Î·d Î˘Ú›ˆ˜ Ûb Û¯¤ÛË Ìb ÙcÓ
âÈı˘Ì›· ÁÈa ‰‡Ó·ÌË. ™‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙeÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ·éÙe˜ ï ÂÚÈÁÚ·ÊÈÎe˜ ÙÚfiÔ˜
ÛÎ¤„Ë˜ ÂrÓ·È Ì›· ÌÔÚÊc ÎÚÈÙÈÎÉ˜ ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ äıÈÎÉ˜ àÏÏa Î·d ÙÉ˜ Î¿ıÂ
äıÈÎÉ˜ ÁÂÓÈÎfiÙÂÚ·. ∆e ı¤Ì· ÙÔÜ ÙÂÏÂ˘Ù·›Ô˘ ôÚıÚÔ˘ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÙÔÜ Â-
ÚÈÔ‰ÈÎÔÜ («Luthers Traktat»Von der Freiheit eines Christenmenschen «als
Markstein des Kirchen- und Staatskirchenrechts») ÂrÓ·È ì âÏÂ˘ıÂÚ›·, ¬ˆ˜ Î·Ù·-
ÓÔÂÖÙ·È Î·d àÓ·Ù‡ÛÛÂÙ·È àe ÙeÓ §Ô‡ıËÚÔ ÛÙcÓ Ú·ÁÌ·ÙÂ›· ÙÔ˘ «¶ÂÚd ÙÉ˜ âÏÂ˘-
ıÂÚ›·˜ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÔÜ». ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘, Martin Heckel, ·ÚÔ˘ÛÈ¿-
˙ÂÈ ÛÙcÓ àÚ¯c Ùd˜ ÎÂÓÙÚÈÎb˜ ÁÚ·ÌÌb˜ ÙÉ˜ ÛÎ¤„Ë˜ ÙÔÜ §Ô˘ı‹ÚÔ˘ Ûb ·éÙe Ùe ÎÂ›ÌÂ-
ÓÔ Î·d ñÔÁÚ·ÌÌ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc ›ÛÙË ÂrÓ·È àÛ‡Ì‚·ÙË Úe˜ ÙcÓ öÍˆıÂÓ âÈ-
‚ÔÏc ëÓe˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÔÜ Û˘ÛÙ‹Ì·ÙÔ˜ àe Î¿ÔÈÔ ÎÔÛÌÈÎe Î·ıÂÛÙÒ˜. ∞éÙc ì ı¤-
ÛË ÙÔÜ §Ô˘ı‹ÚÔ˘ ÌÔÏÔÓfiÙÈ ÛËÌ·ÓÙÈÎc ÁÈa Ùc ‰È·ÛÊ¿ÏÈÛË˜ ÙÉ˜ ‰È¿ÎÚÈÛË˜ ÎÚ¿ÙÔ˘˜
Î·d ıÚËÛÎÂ›·˜ Î·Ùa Ùc Û‡Á¯ÚÔÓË âÔ¯‹, ‰b ‰È·ÛÊ·Ï›˙ÂÈ Ùc ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎc âÏÂ˘ıÂÚ›·
ÁÈa ¬ÏÂ˜ Ùd˜ ıÚËÛÎÂÖÂ˜ Ì¤Û· Ûb Ì›· ÏÔ˘Ú·ÏÈÛÙÈÎc ÎÔÈÓˆÓ›·.

Zeitschrift für Theologie und Kirche (ÙfiÌÔ˜ 109, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2012)

∆e ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÊÈÏÔÍÂÓÂÖ ¤ÓÙÂ ôÚıÚ· Ôf Î·Ï‡ÙÔ˘Ó ‰È¿-
ÊÔÚÂ˜ ÂÚÈÔ¯b˜ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜. ™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜
(«Integrativer Monotheismus im Alten Testament») ï Christoph Levin âÍÂÙ¿˙ÂÈ
ÙcÓ âÍ¤ÏÈÍË ÙÉ˜ ÁÈ·¯‚ÈÎÉ˜ ›ÛÙË˜ Ì¤Û· ÛÙcÓ ¶·Ï·Èa ¢È·ı‹ÎË àe ÙeÓ 9Ô ·å. Î·d Ì¤-
¯ÚÈ Ùc Û˘ÁÁÚ·Êc ÙÔÜ ^πÂÚ·ÙÈÎÔÜ ∫Ò‰ÈÎ· Î·Ùa ÙeÓ 5Ô ·å. ^∏ âÓÙÔÏc ÙÉ˜ ¶·Ï·ÈÄ˜
¢È·ı‹ÎË˜ ¬ÙÈ Ôî \πÛÚ·ËÏÖÙÂ˜ ‰bÓ Ú¤ÂÈ Óa Ï·ÙÚÂ‡Ô˘Ó Î·Ó¤Ó· ôÏÏÔ ıÂe ¤Ú·Ó ÙÔÜ
°È·¯‚¤, ÚÔ¸Ôı¤ÙÂÈ ¬ÙÈ ï °È·¯‚b àÓ·Ï·Ì‚¿ÓÂÈ Ùd˜ å‰ÈfiÙËÙÂ˜ Î·d ôÏÏˆÓ ıÂáÓ. ∆¤-
ÏÔ˜, ÌfiÓÔ ÂÚÈÊÂÚÂÈ·Îa ÛÙcÓ ¶·Ï·Èa ¢È·ı‹ÎË ñ¿Ú¯ÂÈ ì å‰¤· ¬ÙÈ ‰bÓ ñ¿Ú¯Ô˘Ó
ôÏÏÔÈ ıÂÔd ¤Ú·Ó ÙÔÜ °È·¯‚¤.

^√ Wolfganfd Reinbold ÛÙe ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ («“Gehet hin und machet zu
Jüngern alle Völker?” Zur Übersetzung und Interpretation von Mt 28,19f») Û˘-
˙ËÙÄ Ùc ‰È·‰Â‰ÔÌ¤ÓË ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË ÙÉ˜ ÁÓˆÛÙÉ˜ âÓÙÔÏÉ˜ ÙÔÜ \∞Ó·ÛÙËÌ¤ÓÔ˘ ∫˘Ú›Ô˘
«ÔÚÂ˘ı¤ÓÙÂ˜ Ì·ıËÙÂ‡Û·ÙÂ ¿ÓÙ· Ùa öıÓË», ì ïÔ›· Î·Ù·ÓÔÂÖÙ·È ó˜ ì âÓÙÔÏc Úe˜
ÙÔf˜ Ì·ıËÙb˜ Óa ‚·Ù›ÛÔ˘Ó ¬ÏÔ˘˜ ÙÔf˜ àÓıÚÒÔ˘˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ıÂˆÚÂÖ ¬ÙÈ
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Ì›· Ù¤ÙÔÈ· ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË ‰bÓ àÔ‰›‰ÂÈ Ùe ÓfiËÌ· ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Î·d ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ì›·
âÓ·ÏÏ·ÎÙÈÎc ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË, ¬Ô˘ ï ∫‡ÚÈÔ˜ ‰›ÓÂÈ ÙcÓ âÓÙÔÏc ÛÙÔf˜ Ì·ıËÙb˜ Óa àÔ-
Î·Ï‡„Ô˘Ó Ï¤ÔÓ Ùe Âé·ÁÁ¤ÏÈÔ àe ¬Ï· Ùa öıÓË. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï Konrad Hammann
(«Der Glaube als freie Tat des Gehorsams. Herkunft, Bedeutung und Proble-
matik einer Denkfigur Rudolf Bultmanns») Û˘˙ËÙÄ ÙeÓ ïÚÈÛÌe Ôf ö‰ˆÛÂ ï Ru-
dolf Bultmann ÁÈa ÙcÓ ›ÛÙË ó˜ âÏÂ‡ıÂÚË Ú¿ÍË ñ·ÎÔÉ˜. ^√ Bultmann àÓ¤Ù˘ÍÂ
·éÙcÓ Ùc ı¤ÛË Ìb ‚¿ÛË Ùd˜ ‰ÈÎ¤˜ ÙÔ˘ âÍËÁËÙÈÎ¤˜, Û˘ÛÙËÌ·ÙÈÎb˜ Î·d ÊÈÏÔÛÔÊÈÎb˜
ÚÔ¸Ôı¤ÛÂÈ˜ Î·d ó˜ Ì›· à¿ÓÙËÛË ÛÙd˜ ÚÔËÁÔ‡ÌÂÓÂ˜ Û˘˙ËÙ‹ÛÂÈ˜ ÙÔÜ ı¤Ì·ÙÔ˜
àe ÙÔf˜ Wilhelm Hermann, Karl Barth Î·d Friedrich Gogarten. ªÔÏÔÓfiÙÈ ï ïÚÈ-
ÛÌe˜ ÙÔÜ Bultmann ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù·, ÙÔÓ›˙ÂÈ ÙcÓ ›ÛÙË ó˜ Ì›· Ú¿ÍË ÙÔÜ
£ÂÔÜ àÏÏa Î·d ó˜ Ì›· Ú¿ÍË ˙ˆÉ˜ âÎ Ì¤ÚÔ˘˜ ÙáÓ àÓıÚÒˆÓ.

^∏ â›‰Ú·ÛË ÙÉ˜ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎÉ˜ äıÈÎÉ˜ ÁÈa ÙcÓ ÔåÎÔÓÔÌ›· ÛÙc ‰È·ÌfiÚÊˆÛË
ÙÉ˜ ÎÔÈÓˆÓÈÎÉ˜ ÔåÎÔÓÔÌ›·˜ ÙÉ˜ àÁÔÚÄ˜ àÔÙÂÏÂÖ Ùe ı¤Ì· ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ ÙÔÜ Jörg
Hübner, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Protestantische Wirtschaftsethik und Soziale
Marktwirtschaft. Verbindungslinien und Zusammenhänge zwischen 1937 und
1954»). ™‡ÌÊˆÓ· Ìb ÙeÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ì å‰¤· ÙÔÜ «¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÔÜ ÚÂ·ÏÈÛÌÔÜ», Ôf
àÓ¤Ù˘ÍÂ ï Reinhold Niebuhr, âËÚ¤·ÛÂ ÔéÛÈ·ÛÙÈÎa Ùe öÚÁÔ ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙáÓ ÔåÎÔ-
ÓÔÌÔÏfiÁˆÓ, ¬ˆ˜ qÙ·Ó Ôî Friedrich Karrenberg, Constantin von Dietze Î·d Alfred
Müller-Armack. ò∂ÙÛÈ ì å‰¤· ÙÉ˜ ÎÔÈÓˆÓÈÎÉ˜ ÔåÎÔÓÔÌ›·˜ ÙÉ˜ àÁÔÚÄ˜, ¬ˆ˜ ·éÙc
àÓ·Ù‡¯ıËÎÂ ÛÙc ‰ÂÎ·ÂÙ›· ÙÔÜ 1950, ıa Ú¤ÂÈ Óa Î·Ù·ÓÔËıÂÖ ó˜ ÎÔÈÓˆÓÈÔÏÔ-
ÁÈÎe˜ ÊÈÏÂÏÂ˘ıÂÚÈÛÌfi˜. ™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Joachim E.
Christoph Û˘˙ËÙÄ Ì›· âÓ‰È·Ê¤ÚÔ˘Û· âÍ¤ÏÈÍË ÛÙa àÎ·‰ËÌ·˚Îa ‰Â‰ÔÌ¤Ó· ÙáÓ
Âé·ÁÁÂÏÈÎáÓ ıÂÔÏÔÁÈÎáÓ Û¯ÔÏáÓ ÙÉ˜ °ÂÚÌ·Ó›·˜ («Nichttheologische Graduierun-
gen an Evangelisch-theologischen Fakultäten?»). ∆a ÙÂÏÂ˘Ù·Ö· ¯ÚfiÓÈ· Á›ÓÂÙ·È Ì›·
Û˘˙‹ÙËÛË, âaÓ ÙÂÏÈÎa ıa Ú¤ÂÈ âÎÙe˜ àe ÙeÓ Ù›ÙÏÔ ÙÔÜ ¢Ú. £ÂÔÏÔÁ›·˜ (Dr. theol.)
Óa ‰›ÓÔÓÙ·È Î·d ôÏÏÔÈ Ù›ÙÏÔÈ, ¬ˆ˜ ¢Ú. ºÈÏÔÛÔÊ›·˜ (Dr. phil.) j ¢Ú. ÙáÓ £ÚËÛÎÂÈ-
ÔÏÔÁÈÎáÓ ™Ô˘‰áÓ (Dr. rel. rel.). ^À¿Ú¯Ô˘Ó àÚÎÂÙb˜ âÓÛÙ¿ÛÂÈ˜ ù¯È ÌfiÓÔ ıÂÔÏÔ-
ÁÈÎÉ˜ Ê‡ÛË˜. ™‡ÌÊˆÓ· Ìb Ùe Û˘ÁÁÚ·Ê¤· ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ Ù¤ÙÔÈÔÈ Ù›ÙÏÔÈ ‰bÓ ÂrÓ·È Û˘Ì-
‚·ÙÔd Ìb Ùe ÁÂÚÌ·ÓÈÎe ÓfiÌÔ ÁÈa Ùa âÎ·È‰Â˘ÙÈÎa î‰Ú‡Ì·Ù· Î·d âÎÂÖÓÔÓ Ôf Î·ıÔ-
Ú›˙ÂÈ Ùd˜ Û¯¤ÛÂÈ˜ ¶ÔÏÈÙÂ›·˜ Î·d \∂ÎÎÏËÛ›·˜.

Neue Zeitschrift für systematische Theologie und Religionsphlosophie (ÙfiÌÔ˜ 53,
ÙÂÜ¯Ô˜ 4/2011)

™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ï âÎÏÈgÓ Carl Meinz
Ratschow («Zur Geschichte des interreligisen Dialogs») Û˘˙ËÙÄ Ùd˜ âÓÙ˘ÒÛÂÈ˜
ÙÔ˘ àe ÙcÓ âÌÏÔÎ‹ ÙÔ˘ ÛÙe ‰È·ıÚËÛÎÂÈ·Îe ‰È¿ÏÔÁÔ. ∆ÔÓ›˙ÂÈ ÙÚ›· ‚·ÛÈÎa ÛË-
ÌÂÖ·: (·) ¬ÙÈ ï £Âe˜ ÂrÓ·È ≤Ó·˜, (‚) ¬ÙÈ ·éÙe˜ ï £Âe˜ Ê·ÓÂÚÒıËÎÂ Ìb ‰È·ÊÔÚÂÙÈ-
ÎÔf˜ ÙÚfiÔ˘˜ Ì¤Û· ÛÙcÓ îÛÙÔÚ›· Î·d Ì¤Û· ÛÙÔf˜ ‰È¿ÊÔÚÔ˘˜ ÔÏÈÙÈÛÌÔ‡˜, Î·› (Á)
¬ÙÈ âÓá Î¿ıÂ ‰È·ıÚËÛÎÂÈ·Îe˜ ‰È¿ÏÔÁÔ˜ ÍÂÎÈÓÄ Ìb ÙcÓ àÔÏ˘ÙfiÙËÙ· ÙÉ˜ Î¿ıÂ
âÌÏÂÎfiÌÂÓË˜ Ûb ·éÙeÓ ıÚËÛÎÂ›·˜, ÙÂÏÈÎa Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ Ûb Ì›· Û‡ÁÎÏÈÛË Ôf ‰bÓ
ÂrÓ·È ôÏÏË àe ÙcÓ divinitas dei.
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^√ Dominikus Kraschl, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («Das Leib-Seele-Problem als Ausdruck
menschlicher Geschöpflichkeit»), Û˘˙ËÙÄ Ùe Úfi‚ÏËÌ· ÙÉ˜ Û¯¤ÛË˜ „˘¯É˜ Î·d
ÓÂ‡Ì·ÙÔ˜. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ˘îÔıÂÙÂÖ Ùa ÔÚ›ÛÌ·Ù· ÙÉ˜ ıÂˆÚ›·˜ ÙÔÜ Peter Knauer
ÁÈa Ùc Û¯ÂÙÈÎc çÓÙÔÏÔÁ›·. ™Ùe ÚáÙÔ Ì¤ÚÔ˜ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ıa Ú¤-
ÂÈ Óa Ï·Ì‚¿ÓÂÙ·È ÛÔ‚·Úa ñfi„Ë ï ‰˘˚ÛÌe˜ ÙÔÜ ÚÒÙÔ˘ Î·d ÙÚ›ÙÔ˘ ÚÔÛÒÔ˘ Ìb
ÙcÓ çÓÙÔÏÔÁÈÎc ÛËÌ·Û›·, Î¿ÙÈ Ôf ï‰ËÁÂÖ ÛÙeÓ ïÚÈÛÌe ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘ ó˜ Ì›·˜ à‰È-
·›ÚÂÙË˜ ëÓfiÙËÙ·˜ àÓÙ›ıÂÙˆÓ ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈÎáÓ. ∞éÙc ì ëÓfiÙËÙ· àÓÙÈı¤ÙˆÓ à·ÈÙÂÖ
Ì›· ‰ÈÂÚÂ‡ÓËÛË, ì ïÔ›· Óa àÔÊÂ‡ÁÂÈ Ùa ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù· ÙÔÜ ‰˘·ÏÈÛÌÔÜ ÔéÛ›·˜ Î·d
å‰ÈÔÙ‹ÙˆÓ Î·d ÙeÓ àÊ·ÈÚÂÙÈÎe ÌÔÓÈÛÌfi. ™Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÔÓÙ·È Ùa ‚·-
ÛÈÎa ÛËÌÂÖ· ÙÉ˜ Û¯ÂÙÈÎÉ˜ çÓÙÔÏÔÁ›·˜, âÓ̌á ÛÙe ÙÚ›ÙÔ Ì¤ÚÔ˜ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÂÚÈÁÚ¿-
ÊÂÈ Ùc Û¯¤ÛË ÛÒÌ·ÙÔ˜ Î·d ÓÂ‡Ì·ÙÔ˜ ÛÙc ‚¿ÛË ·éÙÉ˜ ÙÉ˜ çÓÙÔÏÔÁ›·˜.

™Ùe ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ («Theodizee im Kontext der Quantenmechanik. Ein
vielzitiertes Argument auf dem Prüfstand») ì Anna Ijjas Û˘˙ËÙÄ Ùc ÛËÌ·Û›· Ôf
ÌÔÚÂÖ Óa ö¯ÂÈ ì Î‚·ÓÙÈÎc ÌË¯·ÓÈÎc ÁÈa Ùc ıÂÔÏÔÁ›· Î·d âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe âÚÒÙËÌ· Î·Ùa
fiÛÔ ·éÙc ÌÔÚÂÖ Óa ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ ≤Ó· âÌÂÈÚÈÎe âÈ¯Â›ÚËÌ· ÁÈa ÙcÓ ≈·ÚÍË ÙÉ˜
âÏÂ‡ıÂÚË˜ ı¤ÏËÛË˜. ^√ Sebastian Rehnman ÛÙe ôÚıÚÔ, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Graced
Response: John Owen on Faith and Reason») Û˘˙ËÙÄ Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙÉ˜ Û¯¤ÛË˜ ›ÛÙË˜
Î·d ÏÔÁÈÎÉ˜, Ôf ÚÔÎ‡ÙÂÈ àe ÙcÓ àÓÙ›ÏË„Ë ¬ÙÈ ñ¿Ú¯Ô˘Ó ‰‡Ô Âú‰Ë àÏËıÂÈáÓ:
àÏ‹ıÂÈÂ˜, Ùd˜ ïÔÖÂ˜ ÌÔÚÂÖ Óa Ùd˜ àÓ·Î·Ï‡„ÂÈ ì àÓıÚÒÈÓË ÏÔÁÈÎc Î·d ôÏÏÂ˜
àÚfiÛÈÙÂ˜ Ûb ·éÙ‹Ó. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì âÈÛÙËÌÔÏÔÁ›· ÙÔÜ ÚÔÙÂ-
ÛÙ¿ÓÙË ıÂÔÏfiÁÔ˘ John Owen (1616-1683) ‰bÓ âÌ›ÙÂÈ Ûb Ì›· àe Ùd˜ ‰‡Ô Î·ÙËÁÔ-
Ú›Â˜, ÙÉ˜ âÎÏÔÁ›ÎÂ˘ÛË˜ (evidentialism) Î·d ÙÉ˜ àfiÏ˘ÙË˜ âÍ¿ÚÙËÛË˜ àe ÙcÓ ›ÛÙË
(fideism). ^√ Owen ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì ›ÛÙË ‰bÓ ÌÔÚÂÖ Óa ÛÙËÚÈ¯ıÂÖ âÍÔÏÔÎÏ‹ÚÔ˘
ÛÙc ÏÔÁÈÎc àfi‰ÂÈÍË Î·d àe ÙcÓ ôÏÏË ì ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc ›ÛÙË ıa Ú¤ÂÈ Óa ö¯ÂÈ Î¿-
ÔÈ· ÏÔÁÈÎc Î·d ÁÓˆÛÈÔÏÔÁÈÎc ‚¿ÛË.

™Ùe ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ ï Marius Timmann Mjaaland Û˘˙ËÙÄ ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ·
(«Immorality») Ùd˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ ª·ÚÙ›ÓÔ˘ §Ô˘ı‹ÚÔ˘ ÁÈa ÙcÓ äıÈÎc Î·d ÙcÓ àÓËıÈ-
ÎfiÙËÙ·. ™Ùa ÚáÙ· ÙÚ›· Ì¤ÚË ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùd˜ ı¤ÛÂÈ˜
ÙÔÜ §Ô˘ı‹ÚÔ˘ Î·d ÙÔÜ \∂Ú¿ÛÌÔ˘ ¬ÛÔÓ àÊÔÚÄ ÛÙcÓ äıÈÎc Î·d àÓ‹ıÈÎË ëÚÌËÓÂ›·
ÙÉ˜ µ›‚ÏÔ˘. ™Ùa ÙÂÏÂ˘Ù·Ö· ÙÚ›· Ì¤ÚË âÍÂÙ¿˙ÂÈ Î·Ùa fiÛÔ ì àÓËıÈÎfiÙËÙ· j Î·Ï‡ÙÂ-
Ú· ì Ìc äıÈÎc ÌÔÚÔÜÓ Óa ‰È·‰Ú·Ì·Ù›ÛÔ˘Ó ÛËÌ·ÓÙÈÎe ÚfiÏÔ ÛÙcÓ ëÚÌËÓÂ›· ÙáÓ
°Ú·ÊáÓ. \∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ùe ôÚıÚÔ ÙÔÜ Darren O. Sumner («Common Actualization:
Karl Barth’s Recovery and Reappropriation of the Communication of Natures»).
^∏ Û¯¤ÛË ÙáÓ ‰‡Ô Ê‡ÛÂˆÓ (communicatio naturorum), ÛËÌ·ÓÙÈÎe ı¤Ì· ÛÙcÓ îÛÙÔ-
Ú›· ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÔÏÔÁ›·˜, àÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ àe Ùc Û‡Á¯ÚÔÓË ıÂÔÏÔÁ›·. \∂Í·›ÚÂÛË àÔÙÂÏÂÖ
Ùe öÚÁÔ ÙÔÜ Karl Barth. ™Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÔÜ ôÚıÚÔ˘ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿-
˙ÂÈ Ùd˜ ‚·ÛÈÎb˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ Karl Barth ¬ÛÔÓ àÊÔÚÄ ÛÙc Û¯¤ÛË ÙáÓ ‰‡Ô Ê‡ÛÂˆÓ ÛÙe
ÚfiÛˆÔ ÙÔÜ \πËÛÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ. ™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Jae-
Buhm Hwang («Korean Theologians’ Ambivalent Responses to Calvinism») âÍÂ-
Ù¿˙ÂÈ á˜ ì ∫ÔÚÂ·ÙÈÎc ¶ÚÂÛ‚˘ÙÂÚÈ·Óc \∂ÎÎÏËÛ›· à¤ÎÙËÛÂ Î·Ï‚ÈÓÈÛÙÈÎe Î·d ‚È-
‚ÏÈÎÔÎÂÓÙÚÈÎe ¯·Ú·ÎÙ‹Ú·.
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∂vangelische Theologie (ÙfiÌÔ˜ 71, ÙÂÜ¯Ô˜ 6/2011)

∆e ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÊÈÏÔÍÂÓÂÖ ôÚıÚ· ÔÈÎ›ÏË˜ ≈ÏË˜. ™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ï Jürgen
Moltmann («“Verstehst Du auch, was Du liest?”») Û˘˙ËÙÄ ıÂÌÂÏÈÒ‰Ë ÚÔ‚Ï‹Ì·-
Ù· ÙÉ˜ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎÉ˜ ‚È‚ÏÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÛÎÂÖ ÎÚÈÙÈÎc ÛÙd˜ ‰È¿ÊÔ-
ÚÂ˜ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎb˜ ÌÂıfi‰Ô˘˜, Ôf ˘îÔıÂÙÔÜÓ Ôî Î·ÈÓÔ‰È·ıËÎÔÏfiÁÔÈ, ‰ÈfiÙÈ ıÂˆÚÂÖ
¬ÙÈ ÊˆÙ›˙Ô˘Ó ÌfiÓÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÉ˜ àÏ‹ıÂÈ·˜ ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘. °Èa ÙcÓ ñ¤Ú‚·ÛË ·éÙÉ˜ ÙÉ˜
‰˘ÛÎÔÏ›·˜ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ÙeÓ ÔéÛÈ·ÛÙÈÎe ‰È¿ÏÔÁÔ ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ Î·ÈÓÔ‰È·-
ıËÎ·ÈÎÉ˜ ëÚÌËÓÂ›·˜ Î·d ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÔÜ ·ÚfiÓÙÔ˜. ò∂ÙÛÈ ıa ÂrÓ·È ‰˘Ó·Ùc ì ‰Ë-
ÌÈÔ˘ÚÁ›· ‰ÂÛÌáÓ ÌÂÙ·Íf ÙÔÜ îÛÙÔÚÈÎÔÜ \πËÛÔÜ Î·d ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ ÙÔÜ ·ÚfiÓÙÔ˜ Î·d
ì àÓ¿‰ÂÈÍË ÙÔÜ ÎÂÓÙÚÈÎÔÜ ÌËÓ‡Ì·ÙÔ˜ ÙÉ˜ ∫·ÈÓÉ˜ ¢È·ı‹ÎË˜ Ôf ‰bÓ ÂrÓ·È ôÏÏÔ
àe âÎÂÖÓÔ ÙÉ˜ ÌÂÁ¿ÏË˜ âÏ›‰·˜.

\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ùe ôÚıÚÔ ÙÔÜ Christoph Strohm («Kontroversen um die
Reformation»), ÛÙe ïÔÖÔ Ù›ıÂÙ·È Ùe âÚÒÙËÌ·, âaÓ Ôî ÚÔÙÂÛÙ·ÓÙÈÎb˜ ïÌÔÏÔÁ›Â˜
â¤‰Ú·Û·Ó ÛÙeÓ ÔÏÈÙÈÛÌe Î·Ùa àÓ¿ÏÔÁÔ ÙÚfiÔ, ¬ˆ˜ öÎ·ÓÂ ì ƒˆÌ·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎc
\∂ÎÎÏËÛ›·. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖ Ùe ·Ú¿‰ÂÈÁÌ· ÙÔÜ ∫·Ï‚›ÓÔ˘ ÁÈa Óa
à·ÓÙ‹ÛÂÈ ıÂÙÈÎa Ûb ·éÙe Ùe âÚÒÙËÌ·. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï Michael Fricke («Aufge-
klärte Religion – religiöse Aufklärung. Programmatische Überlegungen zur Re-
ligionspädagogik») Û˘˙ËÙÄ Ùc Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ ‰È‰·ÎÙÈÎÉ˜ ÙáÓ £ÚËÛÎÂ˘ÙÈÎáÓ
Î·d ÙÉ˜ £ÂÔÏÔÁ›·˜, Î·ıg˜ Î·d Ùe ÚfiÏÔ ÙÉ˜ ÚÒÙË˜ ÛÙc ‰È·ÌfiÚÊˆÛË ÙÉ˜ ÛÙ¿ÛË˜
ÙáÓ Û‡Á¯ÚÔÓˆÓ Ì·ıËÙáÓ à¤Ó·ÓÙÈ ÛÙe Ê·ÈÓfiÌÂÓÔ ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ›·˜, Ì›· ÛÙ¿ÛË ì
ïÔ›· ıa ÚÔÎ‡ÙÂÈ ù¯È ÌfiÓÔ àe ÙcÓ àfiÎÙËÛË ÁÓÒÛÂˆÓ àÏÏa Î·d àe ÙcÓ ÚÔ-
ÛˆÈÎc àÓ·Î¿Ï˘„Ë Î·d âÌÂÈÚ›·.

^∏ Ì·ÚÙ˘Ú›· ó˜ ıÂÌÂÏÈÒ‰Ë˜ âÎÎÏËÛÈÔÏÔÁÈÎc Î·ÙËÁÔÚ›· àÔÙÂÏÂÖ Ùe ı¤Ì· ÙÔÜ
ôÚıÚÔ˘ ÙÔÜ Henning Theißen, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Zeugnis. Hermeneutische Über-
legungen zu einer ekklesiologischen Grundlagenkategorie»). ªb Ùc ‚Ô‹ıÂÈ· ÙÔÜ
ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎÔÜ öÚÁÔ˘ ÙÉ˜ Ì¤ÛË˜ Ê¿ÛË˜ ÙÉ˜ ˙ˆÉ˜ ÙÔÜ P. Ricoeur ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ˘îÔ-
ıÂÙÂÖ Ùc ıÂˆÚ›· ÁÈa Ùc Ì·ÚÙ˘Ú›· ÙÔÜ James William McClendon Î·d âÍÂÙ¿˙ÂÈ g˜
·éÙc ì ıÂˆÚ›· ÌÔÚÂÖ Óa ‚ÚÂÖ âÊ·ÚÌÔÁc ÛÙc Û‡Á¯ÚÔÓË âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc Ú·ÁÌ·ÙÈ-
ÎfiÙËÙ·. ™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Werner Thiede («Der kosmische
Christus bei Rudolf Steiner und Teilhard de Chardin») ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙcÓ å‰¤· ÙÔÜ
°ÂÚÌ·ÓÔÜ ÊÈÏÔÛfiÊÔ˘ Î·d Î‡ÚÈÔ˘ âÎÚÔÛÒÔ˘ ÙÉ˜ ıÂÔÛÔÊ›·˜ Rudolf Steiner ÁÈa
ÙeÓ ÎÔÛÌÈÎe ÃÚÈÛÙe Î·d ÙcÓ â›‰Ú·ÛË Ôf Âr¯Â ·éÙc ì å‰¤· ÛÙeÓ °¿ÏÏÔ îÂÚ¤·
Pierre Teilhard de Chardin.

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

™‡Ó·ÍË (ÙÂÜ¯Ô˜ 122, \∞Ú›ÏÈÔ˜-\πÔ‡ÓÈÔ˜ 2012)

™Ùe ·ÚeÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÊÈÏÔÍÂÓÂÖÙ·È Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ ÙÔÜ àÊÈÂÚÒ-
Ì·ÙÔ˜ Ìb ı¤Ì· «∫fiÏ·ÛË Î·d ·åˆÓÈfiÙËÙ·». ™Ùe ÚáÙÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «™¯fiÏÈÔ Ûb
™¯fiÏÈ· ÙÔÜ êÁ›Ô˘ ª·Í›ÌÔ˘ ÂÚd ÙÉ˜ Î·Ù·ÛÙ¿ÛÂˆ˜ ÙáÓ àÓıÚÒˆÓ ÛÙeÓ Ì¤ÏÏÔÓÙ·
·åáÓ·», ï â›ÛÎÔÔ˜ Ú. ∑·¯Ô˘Ì›Ô˘ Î·d \∂Ú˙ÂÁÔ‚›ÓË˜ \∞ı·Ó¿ÛÈÔ˜ °È¤ÊÙÈÙ˜ àÓÈ-
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¯ÓÂ‡ÂÈ à·ÓÙ‹ÛÂÈ˜ Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùc ı¤ÛË ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘ ÛÙeÓ Ì¤ÏÏÔÓÙ· ·åáÓ·, âd ÙFÉ
‚¿ÛÂÈ ëÓe˜ ™¯ÔÏ›Ô˘ ÙÔÜ êÁ›Ô˘ ª·Í›ÌÔ˘ («61Ë àfiÎÚÈÛÈ˜ Úe˜ £·Ï¿ÛÛÈÔÓ») Ûb
Û˘Ó¿ÚÙËÛË Î·d Ìb ôÏÏ· Û¯ÂÙÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ¿ ÙÔ˘, ‰Â›¯ÓÔÓÙ·˜ ¬ÙÈ ÛÙa ÎÂ›ÌÂÓ· ·éÙa
âÎÊÚ¿˙ÔÓÙ·È ‚·ÛÈÎb˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÉ˜ âÛ¯·ÙÔÏÔÁÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÔÜ ª·Í›ÌÔ˘.

™Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «\∞Á¿Ë Èe ıÂÚÌc àe Ùc ÊÏfiÁ· ÙÉ˜ Á¤ÂÓ·˜.
^√ÚÈÛÌ¤ÓÂ˜ ·Ú·ÙËÚ‹ÛÂÈ˜ ¿Óˆ ÛÙd˜ âÛ¯·ÙÔÏÔÁÈÎb˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙÔÜ à‚‚Ä \πÛ·aÎ ÙÔÜ
™‡ÚÔ˘», ï ∫ˆÓÛÙ·ÓÙÖÓÔ˜ ∫ÔÚÓ·Ú¿ÎË˜, àÊÔÜ âÈÛËÌ¿ÓÂÈ àÚ¯ÈÎa Ùc ÛËÌ·Û›· ÙÉ˜
àÓıÚˆÔÏÔÁÈÎÉ˜ ÛÎ¤„Âˆ˜ ÙÔÜ à‚‚Ä \πÛ·¿Î, ıa ÚÔ‚ÂÖ Ûb ÌÈa Û˘ÓÔÙÈÎc öÎıÂÛË
ÙáÓ âÛ¯·ÙÔÏÔÁÈÎáÓ ı¤ÛÂÒÓ ÙÔ˘, âÈÎÂÓÙÚÒÓÔÓÙ·˜ ÛÙc ‰˘ÛÎÔÏ›· ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎÉ˜
ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË˜ ÙÉ˜ ÂÚd Á¤ÂÓ·˜ ‰È‰·ÛÎ·Ï›·˜ ÙÔ˘. \∂È¯ÂÈÚÒÓÙ·˜ Óa ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ ÌÈa
à¿ÓÙËÛË ÛÙe âÚÒÙËÌ· «âaÓ ì àÁ¿Ë ÙÔÜ £ÂÔÜ ÂrÓ·È åÛ¯˘ÚfiÙÂÚË àe Ùe ‰ÈÎ·›ˆ-
Ì· ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘ Óa ÙeÓ àÚÓËıÂÖ, ÙfiÙÂ ÔÈ¿ ÂrÓ·È ì ı¤ÛË ÙÉ˜ âÏÂ˘ıÂÚ›·˜ Ì¤Û· ÛÙeÓ
ÓÂ˘Ì·ÙÈÎe ÎfiÛÌÔ ÙÔÜ \πÛ·¿Î;» ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÈÛËÌ·›ÓÂÈ ÌÂÙ·Íf ôÏÏˆÓ Ùe
àÓıÚˆÔÏÔÁÈÎe Î·d ¯ÚÈÛÙÔÏÔÁÈÎe ñfi‚·ıÚÔ ÙÉ˜ âÛ¯·ÙÔÏÔÁ›·˜ ÙÔÜ \πÛ·¿Î. ^∏
µ¿ÛÛ· ∫ÔÓÙÔ˘ÌÄ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙË˜ «∫fiÏ·ÛË Î·d ·Ú¿‰ÂÈÛÔ˜ ÛÙe µ˘˙¿ÓÙÈÔ», Ï·Ì-
‚¿ÓÔÓÙ·˜ àÊÔÚÌc àe Ù‹Ó «\∞ÔÏÔÁ›· Úe˜ §·Ù›ÓÔ˘˜ ‰Â˘Ù¤Ú·» ÙÔÜ ª¿ÚÎÔ˘ ÙÔÜ
∂éÁÂÓÈÎÔÜ, Ùe ÏËÚ¤ÛÙÂÚÔ ñÛÙÂÚÔ‚˘˙·ÓÙÈÓe ‰ÔÁÌ·ÙÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÁÈa Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜
∫ÔÏ¿ÛÂˆ˜, ¬ˆ˜ â›ÛË˜ Î·d ÙcÓ ÂÚÈÚÚ¤Ô˘Û· àÙÌfiÛÊ·ÈÚ· ÙÉ˜ ™˘Ófi‰Ô˘ ÙÉ˜ ºÂÚ-
Ú¿Ú·˜-ºÏˆÚÂÓÙ›·˜, ıa âÈ¯ÂÈÚ‹ÛÂÈ ÌÈa âÈÏÂÎÙÈÎ‹, ¬ÛÔ Î·d å‰È·›ÙÂÚ· ¯Ú‹ÛÈÌË
îÛÙÔÚÈÎc âÈÛÎfiËÛË ïÚÈÛÌ¤ÓˆÓ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎáÓ Ê¿ÛÂˆÓ ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ ‚˘˙·-
ÓÙÈÓÉ˜ ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ ÛÎ¤„Ë˜ ÁÈa Ùe ˙‹ÙËÌ· ·éÙfi (.¯. àÓ·ÊÔÚÈÎa Ìb ÙeÓ ÏfiÁÔ ÙÔÜ
\∂ÛÙ·˘ÚˆÌ¤ÓÔ˘ «àÌcÓ ÛÔd Ï¤Áˆ Û‹ÌÂÚÔÓ ÌÂÙ\ âÌÔÜ öÛË âÓ Ùá̌ ·Ú·‰Â›Ûˇ̂ », Ûb
Û¯¤ÛË Ìb ÙeÓ ÙÚfiÔ ıÂÒÚËÛË˜ ÙÔÜ â¤ÎÂÈÓ·, ÙcÓ àÓÙÈÌÂÙÒÈÛË ÙÔÜ \øÚÈÁÂÓÈÛÌÔÜ
Î·d Ì·ÓÈ¯·˚ÛÌÔÜ), ıÂˆÚÒÓÙ·˜ ¬ÙÈ Ìb ÙcÓ ÔÏ˘Ô›ÎÈÏË Î·d àÓÔÈÎÙc ·éÙc ëÚÌËÓÂ˘-
ÙÈÎc ·Ú¿‰ÔÛË Ùe µ˘˙¿ÓÙÈÔ àÊ·›ÚÂÛÂ àe ÙeÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎe ıÂÛÌe ≤Ó· åÛ¯˘Úe
Ì¤ÛÔ âÈ‚ÔÏÉ˜, ÚÔÛÙ·ÙÂ‡ÔÓÙ·˜ Ùe àÓıÚÒÈÓÔ ÚfiÛˆÔ.

^√ . ¡ÈÎfiÏ·Ô˜ §Ô˘‰Ô‚›ÎÔ˜ ÛÙe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ àÊÈÂÚÒÌ·ÙÔ˜ Ìb Ù›ÙÏÔ
«\∞e ÙcÓ Ê‡ÛË ó˜ ∫fiÏ·ÛË ÛÙeÓ ¶·Ú¿‰ÂÈÛÔ ÙÉ˜ Î·Ùa Ê‡ÛË ÚÔ·›ÚÂÛË˜» ‰È·ÎÚ›-
ÓÂÈ àÚ¯ÈÎa ÙÔf˜ ‰˘e ÙÚfiÔ˘˜ ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË˜ ÙáÓ âÛ¯¿ÙˆÓ Ôf âÈÎÚ¿ÙËÛ·Ó ÛÙc ¯ÚÈ-
ÛÙÈ·ÓÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· ÙfiÛÔ ÛÙcÓ \∞Ó·ÙÔÏc ¬ÛÔ Î·d ÛÙcÓ ¢‡ÛË: ÙeÓ ‰ÈÎ·ÓÈÎe Î·d ÙeÓ
çÓÙÔÏÔÁÈÎfi. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ıa âÈÌÂ›ÓÂÈ ÛÙcÓ ÚÔÙÂÚ·ÈfiÙËÙ· ÙÉ˜ çÓÙÔÏÔÁÈÎÉ˜ Î·Ù·-
ÓfiËÛË˜ ÙÔÜ ¶·Ú·‰Â›ÛÔ˘ Î·d ÙÉ˜ ∫fiÏ·ÛË˜ ÛÙcÓ ·ÙÂÚÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· ÙÉ˜ \∞Ó·ÙÔÏÉ˜
Î·d Ùc ‰È·Û˘Ó‰ÂÛ‹ ÙË˜ Ìb ÙcÓ âÏÂ˘ıÂÚ›·, ¬Ô˘ Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤Ó· Ùe ‚·ÛÈÎe â›ÙÂ˘ÁÌ·
ÙÔÜ ª·Í›ÌÔ˘ ‰bÓ ‚Ú›ÛÎÂÙ·È ÙfiÛÔ ÛÙc ‰È¿ÎÚÈÛË Ê˘ÛÈÎÔÜ Î·d ÁÓˆÌÈÎÔÜ ıÂÏ‹Ì·ÙÔ˜
¬ÛÔ ÛÙc ‚·ıÈa Û‡Ó‰ÂÛË ÌÂÙ·Í‡ ÙÔ˘˜. ≠∂Ó· ÛËÌ·ÓÙÈÎe Ì¤ÚÔ˜ ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ âÈÎÂ-
ÓÙÚÒÓÂÙ·È ÛÙe Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ ÙcÓ àÛÙÔ¯›·, Î·Ùa ÙeÓ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·, Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓˆÓ
ù„ÂˆÓ ÙÉ˜ Û‡Á¯ÚÔÓË˜ ëÏÏËÓÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ (ÃÚ. °È·ÓÓ·ÚÄ˜), ¬Ô˘ ì Ê‡ÛË Ù·˘Ù›-
˙ÂÙ·È Úe˜ ÙcÓ ÙÒÛË. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï £.¡. ¶··ı·Ó·Û›Ô˘ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ «∆·-
Í›‰È ÛÙe Î¤ÓÙÚÔ ÙÔÜ ‚¿ÚÔ˘˜. ^∏ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc îÂÚ·ÔÛÙÔÏc ≤Ó·Ó ·åáÓ· ÌÂÙa Ùe ™˘-
Ó¤‰ÚÈÔ ÙÔÜ \∂‰ÈÌ‚Ô‡ÚÁÔ˘ (1910)», ÚÔ‚·›ÓÂÈ Ûb ÌÈa ÎÚÈÙÈÎc àÍÈÔÏfiÁËÛË ÙáÓ ˙Ë-
ÙËÌ¿ÙˆÓ Ôf Ù¤ıËÎ·Ó ÛÙe Â‰›Ô ÙÉ˜ îÂÚ·ÔÛÙÔÏÉ˜ Ûb ‰È·¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc ÚÔÔÙÈÎ‹,
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ÌÂÙa àe Ùe ÎÔÌ‚ÈÎe ·ÁÎfiÛÌÈÔ îÂÚ·ÔÛÙÔÏÈÎe Û˘Ó¤‰ÚÈÔ ÙÔÜ \∂‰ÈÌ‚Ô‡ÚÁÔ˘ (Ùe
ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ Î·d ÙcÓ àÓ·ÁÎ·ÈfiÙËÙ· ÙÉ˜ îÂÚ·ÔÛÙÔÏÉ˜, ì öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ ·Ú¿‰ÔÛË˜, ì
îÂÚ·ÔÛÙÔÏc ÛÙ‹Ó «Ó¤· õÂÈÚÔ» ÙáÓ ıÂÙÈÎáÓ âÈÛÙËÌáÓ, ì ı¤ÛË ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜
Ì·ÚÙ˘Ú›·˜ ÛÙeÓ ‰ËÌfiÛÈÔ ¯áÚÔ Î.ô).

∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb ÎÚÈÙÈÎa Û¯fiÏÈ· Î·d Ì·ÚÙ˘Ú›Â˜ ÁÈa ÚfiÛˆ· (ª·-
ÓÒÏË˜ ¡·˘ÏÈÒÙË˜) Î·d Î·Ù·ÛÙ¿ÛÂÈ˜ (ì àÓÙÈ‰È·ÛÙÔÏc ÙÉ˜ àÚÁ›·˜ àe ÙeÓ ëÔÚÙ·-
ÛÌe ÙÉ˜ ëÔÚÙÉ˜ ÙáÓ ∆ÚÈáÓ ^πÂÚ·Ú¯áÓ ó˜ Ê·ÈÓfiÌÂÓÔ ÂåÛ‚ÔÏÉ˜ àÙÔÌÈÎÈÛÙÈÎáÓ ÓÂÔ-
ÊÈÏÂÏÂ‡ıÂÚˆÓ å‰ÂáÓ ÛÙeÓ ‰ËÌfiÛÈÔ ¯áÚÔ), ¬ˆ˜ â›ÛË˜ Î·d àe Ùd˜ ÌfiÓÈÌÂ˜ ÛÙÉÏÂ˜
‰È·ÏfiÁÔ˘ Ìb ÙÔf˜ àÓ·ÁÓáÛÙÂ˜, Ùe ‚È‚Ï›Ô Î.ô.

æ˘¯É˜ ¢ÚfiÌÔÈ (ÙÂÜ¯Ô˜ 3, ª¿˚Ô˜ 2012)

^√ âÈÊ·Óc˜ „˘¯ÔÏfiÁÔ˜ ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ›·˜ Antoine Vergote ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘
«£ÚËÛÎÂ›·, ·ıÔÏÔÁ›·, ıÂÚ·Â›·» ‰È·Ù˘ÒÓÂÈ Ùc ı¤ÛË ¬ÙÈ ì ıÂÚ·Â›· ÙáÓ „˘¯Ô-
ÏÔÁÈÎáÓ ÚÔ‚ÏËÌ¿ÙˆÓ ‰bÓ àÔÙÂÏÔÜÓ ÙcÓ àÔÛÙÔÏc ÂúÙÂ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÂúÙÂ ÙÉ˜
ÓÂ˘Ì·ÙÈÎÉ˜ ˙ˆÉ˜. \∞ÓÙ›ıÂÙ· ì àÊÈ¤ÚˆÛË ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘ ÛÙeÓ £Âe ÛÙÔ¯Â‡ÂÈ ÛÙcÓ
âÓ ÃÚÈÛÙ̌á ÌÂÙ·ÌfiÚÊˆÛ‹ ÙÔ˘ Î·d ÙcÓ ñ¤Ú‚·ÛË ÙÉ˜ àÁˆÓ›·˜ ÙÔÜ ı·Ó¿ÙÔ˘. ™Ùe
ëfiÌÂÓÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «^∏ ÊÚÔÓÙ›‰· „˘¯áÓ ÛÙcÓ àÚ¯·›· \∂ÎÎÏËÛ›·», ï Thomas
Oden, ÂÚÈ‰È·‚·›ÓÔÓÙ·˜ ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÉ˜ ÚˆÙÔ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ÂÚÈfi‰Ô˘, àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ
ÙcÓ ÔÈÌ·ÓÙÈÎc âÏÂ˘ıÂÚ›· ÙÉ˜ àÚ¯¤ÁÔÓË˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜, ì ïÔ›· ‰È¿ÎÂÈÙ·È ıÂÙÈÎa
ÛÙe Óa ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖ ÌÂıfi‰Ô˘˜ Ôf ÚÔÛÔÌÔÈ¿˙Ô˘Ó Ìb Ùd˜ ÛËÌÂÚÈÓb˜ „˘¯ÔıÂÚ·-
Â˘ÙÈÎb˜ ÙÂ¯ÓÈÎ¤˜.

™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· Ôî Chr. Puchalski, D. Larson, Fr. G. Lu, ÛÙe ÌÂÏ¤ÙËÌ¿ ÙÔ˘˜ «^∏
ÓÂ˘Ì·ÙÈÎfiÙËÙ· ÛÙa âÎ·È‰Â˘ÙÈÎa ÚÔÁÚ¿ÌÌ·Ù· ÙÉ˜ „˘¯È·ÙÚÈÎÉ˜ Âå‰ÈÎfiÙËÙ·˜»
ÛÎÈ·ÁÚ·ÊÔÜÓ ÙcÓ Î·Ù¿ÛÙ·ÛË Ôf âÈÎÚ·ÙÂÖ ÛÙd˜ ∏.¶.∞. ÛÙd˜ Ì¤ÚÂ˜ Ì·˜ àÓ·ÊÔ-
ÚÈÎa Ìb ÙcÓ âÎ·›‰Â˘ÛË ÙáÓ „˘¯È¿ÙÚˆÓ Ûb ı¤Ì·Ù· ıÚËÛÎÂ›·˜. ^√ ¡ÈÎ‹Ù·˜ ∫·˘-
ÎÈe˜ ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ «^∏ ÛÂÍÔ˘·ÏÈÎc ˙ˆc ÛÙcÓ ÚÔÔÙÈÎc ÙÉ˜ ÔÈÌ·ÓÙÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔ-
Á›·˜ Î·d ÙÉ˜ „˘¯ÔıÂÚ·Â›·˜» àÔÂÈÚÄÙ·È ≤Ó· ÍÂÎ·ı¿ÚÈÛÌ· ÙáÓ ¬ÚˆÓ Î·d ÙáÓ
·Ú·Ì¤ÙÚˆÓ ÙÉ˜ îÛÙÔÚÈÎa Û˘ÁÎÚÔ˘ÛÈ·ÎÉ˜ Û¯¤ÛË˜ ÌÂÙ·Íf \∂ÎÎÏËÛ›·˜ Î·d „˘¯ÔıÂ-
Ú·Â›·˜. ™Ùe ôÚıÚÔ Ìb ÙeÓ Ù›ÙÏÔ «¢‡ÛÎÔÏÔÈ ¯·Ú·ÎÙÉÚÂ˜ ÛÙcÓ âÓÔÚ›·: Û˘Ó‡·ÚÍË
Î·d Û˘ÌÊÈÏ›ˆÛË» ï . ªÂÏ¤ÙÈÔ˜ Webber Û˘˙ËÙÄ Ùe ÎÚ›ÛÈÌÔ ˙‹ÙËÌ· ÙáÓ ÚÔ‚ÏË-
Ì·ÙÈÎáÓ ÚÔÛˆÈÎÔÙ‹ÙˆÓ ïÚÈÛÌ¤ÓˆÓ ÈÛÙáÓ Î·d ÙáÓ ‰˘ÛÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈáÓ Ôf ÌÔÚÂÖ
Óa âÈÊ¤ÚÔ˘Ó ÂéÚ‡ÙÂÚ· ÛÙe âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎe ÛáÌ·. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ·Ú·Ù›ıÂÙ·È ≤Ó·
àfiÛ·ÛÌ· àe ÌÈa âÍ·ÓÙÏËÌ¤ÓË âÚÁ·Û›· ÙÔÜ \πˆ¿ÓÓË ∫ÔÚÓ·Ú¿ÎË Ìb Ù›ÙÏÔ «^∏
àÌÊÈı˘Ì›· ÙÔÜ âÊ‹‚Ô˘ ÌÚÔÛÙa ÛÙeÓ £Âfi», ÛÙe ïÔÖÔ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÔÙ˘Ò-
ÓÂÈ Ìb ‰˘Ó·ÌÈÎe ÙÚfiÔ ÙcÓ „˘¯ÔÏÔÁÈÎc âÌÂÈÚ›· ÙáÓ âÊ‹‚ˆÓ öÓ·ÓÙÈ ÙÔÜ îÂÚÔÜ.

∆e ÙÂÜ¯Ô˜ Û˘ÓÂ¯›˙ÂÙ·È Ìb Ùc Û˘Ó¤ÓÙÂ˘ÍË ÙÉ˜ âÈÊ·ÓÔÜ˜ „˘¯·Ó·Ï‡ÙÚÈ·˜ Ana-
Maria Rizzuto ¿Óˆ Ûb ˙ËÙ‹Ì·Ù· Ôf ±ÙÔÓÙ·È ÛÙc Û¯¤ÛË ÙáÓ „˘¯ÔÏÔÁÈÎáÓ âÈ-
ÛÙËÌáÓ Ìb ÙcÓ ›ÛÙË, Ùc ÛÙ‹ÏË ÁÈa Âå‰‹ÛÂÈ˜-¯ÚÔÓÈÎ¿, Ùd˜ Û˘˙ËÙ‹ÛÂÈ˜ ¿Óˆ Ûb ÛË-
Ì·ÓÙÈÎa ‚ÈˆÌ·ÙÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ· ¬ˆ˜ â›ÛË˜ Î·d àÓÙÈÚÔÛˆÂ˘ÙÈÎb˜ „˘¯·Ó·Ï˘ÙÈÎb˜
ÂÚÈÙÒÛÂÈ˜ Ôf à·ÈÙÔÜÓ ÙeÓ ÚÔÛÂÎÙÈÎe Û¯ÔÏÈ·ÛÌfi.
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The Greek Orthodox Theological Review (ÙfiÌÔ˜ 55, ÙÂ‡¯Ë 1-4/ 2010)
™Ùe ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÙÉ˜ ëÏÏËÓÔÚıfi‰ÔÍË˜ £ÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ ™¯ÔÏÉ˜

ÙÔÜ ∆ÈÌ›Ô˘ ™Ù·˘ÚÔÜ, Ùe ïÔÖÔ Î˘ÎÏÔÊÔÚÂÖ Ìb ÌÈa ÌÈÎÚc ¯ÚÔÓÈÎc Î·ı˘ÛÙ¤ÚËÛË,
ÊÈÏÔÍÂÓÔÜÓÙ·È ÎÂ›ÌÂÓ· ÔÈÎ›ÏÔ˘ âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓÙÔ˜, ¬ˆ˜ â›ÛË˜ Î·d ÛÂÈÚa â›ÛËÌˆÓ
·ÙÚÈ·Ú¯ÈÎáÓ Î·d ôÏÏˆÓ âÁÎ˘ÎÏ›ˆÓ. ™Ùe ÚáÙÔ ÎÂ›ÌÂÓÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «Ecumenical
Patriarch Bartholomew and the Synaxis of Orthodox Primates in Constantinople
in 2008» ï . Thomas FitzGerald âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc ÛÔ˘‰·ÈfiÙËÙ· ÙÉ˜ ™‡Ó·ÍË˜ ÙáÓ ¶ÚÔ-
Î·ıËÌ¤ÓˆÓ ÙáÓ \√ÚıÔ‰fiÍˆÓ \∂ÎÎÏËÛÈáÓ ÛÙe º·Ó¿ÚÈ Ùe 2008 öÂÈÙ· àe Úfi-
ÛÎÏËÛË ÙÔÜ √åÎÔ˘ÌÂÓÈÎÔÜ ¶·ÙÚÈ¿Ú¯Ë, ó˜ ÌÈa Ú¿ÍË ì ïÔ›· âÓ›Û¯˘ÛÂ Ùd˜ àÚ¯b˜
Î·d ÙÔf˜ ‰ÂÛÌÔf˜ ëÓfiÙËÙ·˜ Î·d Û˘ÓÔ‰ÈÎfiÙËÙ·˜ ÙÉ˜ \√Úıfi‰ÔÍË˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÛÙcÓ
ÚÔÔÙÈÎc ÙÉ˜ ÎÔÈÓÉ˜ Ì·ÚÙ˘Ú›·˜ ÙË˜ Úe˜ Ùd˜ Û‡Á¯ÚÔÓÂ˜ ÚÔÎÏ‹ÛÂÈ˜ ÙÔÜ ÎfiÛÌÔ˘.

™ÙcÓ Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï . Maximos Aghiorgoussis Ìb Ùe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ «The Meaning of
Christian Baptism for the Baptized and for the Church» Û˘ÓÂ¯›˙ÂÈ Ùd˜ ÛÎ¤„ÂÈ˜ ÙÔ˘
àe ·Ï·ÈfiÙÂÚÔ ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ ¿Óˆ ÛÙcÓ öÓÓÔÈ· Î·d Ùe ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ ÙÔÜ µ·Ù›ÛÌ·-
ÙÔ˜, Û˘˙ËÙÒÓÙ·˜ ‚·ÛÈÎb˜ ı¤ÛÂÈ˜ ÙáÓ ÛËÌ·ÓÙÈÎáÓ ‰È·¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ, ¬ˆ˜
ÙÔÜ BEM ÙÔÜ ¶·ÁÎÔÛÌ›Ô˘ ™˘Ì‚Ô˘Ï›Ô˘ \∂ÎÎÏËÛÈáÓ Î·d ÙÔÜ Becoming a Chri-
stian: the ecumenical implications of our Christian Baptism (Faverges, 1997), ÚÔ-
ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ Ùc Û˘ÌÊˆÓ›· ÙÔ˘˜ Úe˜ ÙcÓ ·Ú¿‰ÔÛË ÙÉ˜ \√Úıfi‰ÔÍË˜
\∂ÎÎÏËÛ›·˜. ^√ ª¿ÚÈÔ˜ ª¤Á˙Ô˜ ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ «Inter-Religious Dialogue in By-
zantine Thought: The philosophical and Theological Contribution of John of
Damascus» Ìb àÊÂÙËÚ›· ÙcÓ ÚÔÛˆÈÎfiÙËÙ· Î·d Ùe öÚÁÔ «¢È¿ÏÔÁÔ˜ àÓ¿ÌÂÛ· Ûb
≤Ó· ™·Ú·ÎËÓe Î·d ≤Ó· ÃÚÈÛÙÈ·Ófi» ÙÔÜ \πˆ¿ÓÓË ¢·Ì·ÛÎËÓe âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùd˜ ‚·ÛÈÎb˜
·Ú·Ì¤ÙÚÔ˘˜ ÙÔÜ ‰È·ıÚËÛÎÂÈ·ÎÔÜ ‰È·ÏfiÁÔ˘ ÌÂÙ·Íf ÃÚÈÛÙÈ·ÓáÓ Î·d ªÔ˘ÛÔ˘Ï-
Ì¿ÓˆÓ, Ôf Ùd˜ âÓÙÔ›˙ÂÈ ÛÙcÓ àÓıÚÒÈÓË âÏÂ˘ıÂÚ›· Î·d Ùe Úfi‚ÏËÌ· ÙÔÜ Î·ÎÔÜ.

^√ \∞Ú¯ÈÂ›ÛÎÔÔ˜ ∆˘Ú¿ÓˆÓ Î·d ¿ÛË˜ \∞Ï‚·Ó›·˜ \∞Ó·ÛÙ¿ÛÈÔ˜ °È·ÓÓÔ˘Ï¿ÙÔ˜
ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ «Byzantine and Contemporary Greek Orthodox
Approaches to Islam» ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ àÚ¯ÈÎa ÌÈa îÛÙÔÚÈÎc âÈÛÎfiËÛË ÙáÓ ÙÚÈáÓ Ê¿-
ÛÂˆÓ ÙÔÜ ‰È·ÏfiÁÔ˘ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ Ìb Ùe \πÛÏaÌ ÛÙe µ˘˙¿ÓÙÈÔ (àe ÙeÓ 8Ô ·å.
Ì¤¯ÚÈ Ùa Ì¤Û· ÙÔÜ 14Ô˘ ·å., °ÚËÁfiÚÈÔ˜ ¶·Ï·ÌÄ˜, ∞éÙÔÎÚ¿ÙÔÚ·˜ ª·ÓÔ˘cÏ ï µã ï
¶·Ï·ÈÔÏfiÁÔ˜ Î.ô.), ÙÉ˜ Ù¤Ù·ÚÙË˜ ÂÚÈfi‰Ô˘ ÛÈÁÉ˜ Î·d ÌÔÓÔÏfiÁÔ˘ Ôf âÈÎÚ¿ÙËÛÂ
àe ÙcÓ ¶ÙÒÛË ÙÉ˜ ∫ˆÓÛÙ·ÓÙÈÓÔ˘fiÏÂˆ˜ Ì¤¯ÚÈ ÙeÓ 19Ô ·åáÓ·, ÁÈa Óa ÊÙ¿ÛÂÈ ÛÙd˜
ÚÔÔÙÈÎb˜ Î·d Ùa à‰È¤ÍÔ‰· ÙÉ˜ Û‡Á¯ÚÔÓË˜ Ê¿ÛË˜ ÙÔÜ ‰È·ÏfiÁÔ˘ Î·d ÙcÓ å‰È·›ÙÂÚË
Û˘Ì‚ÔÏc ÙÉ˜ \√ÚıÔ‰ÔÍ›·˜ Û\ ·éÙfiÓ. ^√ . Stanley Harakas ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ Ìb Ù›Ù-
ÏÔ «Presuppositions for the Ethical Method in St Gregory the Theologian’s Five
Theological Orations», àÊÔÜ ÍÂÎÈÓ‹ÛÂÈ Ìb Û‡ÓÙÔÌ· ‚ÈÔÁÚ·ÊÈÎa ÛÙÔÈ¯ÂÖ· ÁÈa ÙeÓ
ÌÂÁ¿ÏÔ ∫··‰fiÎË ¶·Ù¤Ú·, ıa âÈ¯ÂÈÚ‹ÛÂÈ Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ Ùe âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ÙÔÜ ıÂÔ-
ÏfiÁÔ˘ ·éÙÔÜ ÁÈa ˙ËÙ‹Ì·Ù· äıÈÎÉ˜ Ê‡ÛÂˆ˜ Ôf ö¯Ô˘Ó Ùd˜ Ú›˙Â˜ ÙÔ˘˜ ÛÙd˜ ıÂÔÏÔÁÈÎb˜
ÂÔÈı‹ÛÂÈ˜ ÙÔ˘, ÚÔÛÊ¤ÚÔÓÙ·˜ öÙÛÈ Ùc ‰˘Ó·ÙfiÙËÙ· Óa ÂÚÈÁÚ·ÊÂÖ ì äıÈÎc ÛÎ¤„Ë
Î·d ÌÂıÔ‰ÔÏÔÁ›· ÙÔ˘.

™Ùe ÌÂÏ¤ÙËÌ· Ìb Ù›ÙÏÔ «A Radiant Theology: The Concept of Light in Pseudo-
Dionysius» ï Jonathan Morgan âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ öÓÓÔÈ· ÙÔÜ «ÊˆÙfi˜», ÌÈa öÓÓÔÈ· Ìb
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ÛËÌ·ÓÙÈÎc ıÂÔÏÔÁÈÎc ·Ú¿‰ÔÛË Î·d ¯Ú‹ÛË ÛÙcÓ åÔ˘‰·ÈÔ-¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc Î·d ·ÙÂ-
ÚÈÎc ÛÎ¤„Ë, ÁÈa Óa âÈÎÂÓÙÚÒÛÂÈ Ùe âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ÙÔ˘ ÛÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf àÍÈÔÔÈÂÖÙ·È
ÛÙa \∞ÚÂÔ·ÁËÙÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ· ÁÈa Óa ÂÚÈÁÚ·ÊÂÖ ï «ôÁÓˆÛÙÔ˜» £Âe˜ Î·d ì ÛˆÙËÚÈÒ-
‰Ë˜ ‰Ú¿ÛË ÙÔ˘ ÛÙcÓ ÎÙ›ÛË. ^√ Andrew Klager ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ «Free Will
and Vicinal Culpability in St Gregory of Nyssa’s De vita Moysis» âÈı˘ÌÂÖ Ìb ‚¿-
ÛË Ùe öÚÁÔ ·éÙe ÙÔÜ °ÚËÁÔÚ›Ô˘ ¡‡ÛÛË˜ Óa àÓ·‰Â›ÍÂÈ ÙcÓ àÓÙ›ÏË„Ë ÙÔÜ ∫··‰fi-
ÎË ¶·Ù¤Ú· ÁÈa ÙcÓ âÏÂ˘ıÂÚ›· ÙÉ˜ ‚Ô˘Ï‹ÛÂˆ˜ ÛÙe Êá˜ ÙÉ˜ âÈÛÙËÌÔÏÔÁ›·˜ ÙÔ˘,
¬ˆ˜ â›ÛË˜ Î·d Óa àÔÙ˘ÒÛÂÈ ÙcÓ àÓıÚÒÈÓË âÓÔ¯c Î·d Ùc ıÂ›· à¿ÓÙËÛË Ûb
·éÙ‹, Ûb Û˘Ó¿ÚÙËÛË Ìb ÙcÓ ·éÙÔÌÂÌ„›· ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘ Ôf ¯·Ú·ÎÙËÚ›˙ÂÈ Ùc ‰È·-
ÏÔÎc ÙÉ˜ âÏÂ‡ıÂÚË˜ ‚Ô‡ÏËÛË˜ Ìb ÙcÓ àÓ˘·ÎÔ‹.

^√ Richard Barret ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ «Byzantine Chant, Authenticity, and
Identity: Musicological Historiography through the Eyes of Folklore» ‰ÈÂÚÂ˘ÓÄ
ÙcÓ ÚfiÛÏË„Ë Î·d ¯Ú‹ÛË ÙÉ˜ ‚˘˙·ÓÙÈÓÉ˜ „·ÏÌˆ‰›·˜ ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ ‰˘ÙÈÎÉ˜ \√Ú-
ıÔ‰ÔÍ›·˜ Î·d Ùc ‰È·Û‡Ó‰ÂÛ‹ ÙË˜ Ìb ı¤Ì·Ù· âıÓÈÎÉ˜, ÔÏÈÙÈÛÌÈÎÉ˜ Ù·˘ÙfiÙËÙ·˜, Ô-
ÏÈÙÈÎÉ˜ Î.ô. ™Ùe ÌÂÏ¤ÙËÌ· Ìb Ù›ÙÏÔ «Theos Philanthropos: Paul Evdokimov’s Theo-
logical Witness» ï Stavros Fotiou ÂÚÈÁÚ¿ÊÂÈ ÙÔf˜ ‚·ÛÈÎÔf˜ ôÍÔÓÂ˜ ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜
Ì·ÚÙ˘Ú›·˜ ÙÔÜ Eudokimov ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÔÜ Û‡Á¯ÚÔÓÔ˘ ‰˘ÙÈÎÔÜ ÎfiÛÌÔ˘ (ï \πËÛÔÜ˜
ÃÚÈÛÙe˜ ó˜ ï £Âe˜ Ôf àÁ·Ä ÙeÓ ôÓıÚˆÔ, ì \∂ÎÎÏËÛ›· ó˜ ì ÎÔÈÓfiÙËÙ· Ôf
àÁ·Ä ÙeÓ £Âfi, ì àÓıÚÒÈÓË ÙÒÛË ó˜ àfiÚÚÈ„Ë ÙÉ˜ àÁ¿Ë˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ Î.Ï.).

™Ùe ôÚıÚÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «Florovsky’s Tradition» ï Ross Sauve âÍÂ-
Ù¿˙ÂÈ Ùd˜ ‚·ÛÈÎb˜ ·Ú·Ì¤ÙÚÔ˘˜ ÙÔÜ ÙÚfiÔ˘ Ôf Á›ÓÂÙ·È Î·Ù·ÓÔËÙc ì öÓÓÔÈ· ÙÉ˜
¶·Ú¿‰ÔÛË˜ (·éıÂÓÙ›·, ñ·ÚÍÈ·Îe˜ ¯·Ú·ÎÙ‹Ú·˜ ÙÉ˜ ¶·Ú¿‰ÔÛË˜, ª¤Á·˜ µ·Û›ÏÂÈ-
Ô˜, µÈÎ¤ÓÙÈÔ˜ âÎ §ÂÈÚ›ÓÔ˘) ÛÙe öÚÁÔ ÙÔÜ ºÏˆÚfiÊÛÎ˘ Ûb Û˘Ó¿ÚÙËÛË Úe˜ Ùe Úfi-
ÁÚ·ÌÌ¿ ÙÔ˘ ÁÈa Ùc ¡ÂÔ-·ÙÂÚÈÎc Û‡ÓıÂÛË Î·d ÙfiÓ «¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎe ëÏÏËÓÈÛÌfi», àÓ·-
‰ÂÈÎÓ‡ÔÓÙ·˜ âÁÂÏÈ·Ób˜ Î·d ôÏÏÂ˜ âÈÚÚÔb˜ ÛÙc ÛÎ¤„Ë ÙÔ˘. ^√ Petros Toulis ÛÙe
ôÚıÚÔ ÙÔ˘ «Theophanes of Nicea’s Five Orations on the Light of Tabor: Palamite
or Thomistic Influence on his theology» âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe öÚÁÔ ëÓe˜ ù¯È ÙfiÛÔ ÁÓˆÛÙÔÜ
ìÛ˘¯·ÛÙÉ ıÂÔÏfiÁÔ˘ ÙÔÜ £ÂÔÊ¿ÓË ÙÔÜ µã ªËÙÚÔÔÏ›ÙË ¡ÈÎ·›·˜, ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Óa
‰È·ÏÂ˘Î¿ÓÂÈ Ì¤Û· àe ÙcÓ ëÚÌËÓÂ›· ÙÉ˜ öÓÓÔÈ·˜ ÙÔÜ Û˘Ì‚fiÏÔ˘ Î·d ÙÉ˜ ÂåÎfiÓ·˜ Î·d
Ùc ‰È‰·ÛÎ·Ï›· ÙÔ˘ ÁÈa ÙcÓ âÓÂÚÁÂÈ·Îc ‚¿ÛË ÙÉ˜ ı¤ˆÛË˜ ÙÔÜ àÓıÚÒÔ˘, âaÓ ÛÙe
öÚÁÔ ÙÔÜ ıÂÔÏfiÁÔ˘ ·éÙÔÜ ñ¿Ú¯Ô˘Ó âÈÚÚÔb˜ àe ÙcÓ Û¯ÂÙÈÎc ‰È‰·ÛÎ·Ï›· ÙÔÜ
°ÚËÁÔÚ›Ô˘ ÙÔÜ ¶·Ï·ÌÄ j ÙÔÜ £ˆÌÄ ÙÔÜ \∞ÎÈÓ¿ÙË. ^√ Thomas Heffernan ÛÙe ÌÂ-
Ï¤ÙËÌ· Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «Martyrdom, Charisma, and Imitation: Paths to
Christian Sanctity» ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎc ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË ÛÙe ÓfiËÌ· Î·d Ùe ÂÚÈÂ-
¯fiÌÂÓÔ ÙÔÜ ¬ÚÔ˘ «Ì·ÚÙ‡ÚÈÔ», àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÔÓÙ·˜ Ùc ÛËÌ·Û›· ÙÔ˘ ó˜ ¯¿ÚÈÛÌ· Î·d Ì›-
ÌËÛË Î·d ÙÂÏÈÎa ó˜ ï‰e ÛÙcÓ ÔÚÂ›· Úe˜ ÙcÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc ÙÂÏÂÈfiÙËÙ·. ∆e ÙÂÜ¯Ô˜
ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb ÛÂÈÚa â›ÛËÌˆÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ Î·d âÁÎ˘ÎÏ›ˆÓ.

International Journal of Orthodox Theology (ÙfiÌÔ˜ 2, ÙÂÜ¯Ô˜ 4/ 2011)

∆e ‰ÈÂıÓb˜ çÚıfi‰ÔÍÔ ıÂÔÏÔÁÈÎe ÂÚÈÔ‰ÈÎe International Journal of Orthodox
Theology, Ôf Î˘ÎÏÔÊÔÚÂÖ Ûb äÏÂÎÙÚÔÓÈÎ‹ (http://orthodox-theology.com/) Î·d
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öÓÙ˘Ë ÌÔÚÊ‹, ÊÈÏÔÍÂÓÂÖ ôÚıÚ· ÔÈÎ›ÏÔ˘ âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓÙÔ˜ Ûb ‚·ÛÈÎb˜ ÂéÚˆ·˚Îb˜
ÁÏáÛÛÂ˜. ™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ÙÂÜ¯Ô˜ ÂÚÈÏ·Ì‚¿ÓÔÓÙ·È ÌÂÙ·Íf ôÏÏˆÓ ôÚıÚ· Î˘Ú›ˆ˜
àÓıÚˆÔÏÔÁÈÎÔÜ âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓÙÔ˜ Ì¤Û· àe ëÚÌËÓÂ›· ÙÉ˜ ·ÙÂÚÈÎÉ˜ Î˘Ú›ˆ˜ ·Ú¿-
‰ÔÛË˜, ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÔÜ ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎÔÜ ÚÔ‚ÏËÌ·ÙÈÛÌÔÜ, ¬ˆ˜ Ùa «‘Christus hat
nie gelacht?’ Nachdenkenuber eine Theologie des Lachens in ‘ernster Zeit’»
(Karl-Josef Kuschel), «∏umility in the writings of Meister Eckhart and Gregory
Palamas» (Adrian Ignat), «Hierarchic Anthropology of Saint Maximus the Con-
fessor» (Kyrill Î·d Methody Zinkovskiy), «Menschenbild im Dialog. Grund-
fragen und neue Herausforderungen der Anthropologie» (Johanna Rahner),
«Religiöse Erziehung. Anthropologische und (religions-)pädagogische Einsi-
chten» (Werner Ritter), «Ökumenische Anthropologie. Grundlagen und ge-
sellschaftliche Relevanz» (Daniel Munteanu) Î.ô.

¡ÈÎfiÏ·Ô˜ \∞ÛÚÔ‡ÏË˜


