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¶ÂÚÈÔ‰ÈÎa \∞Ó¿ÏÂÎÙ·

Early Christianity (ÙfiÌÔ˜ 5, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2014)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ôî Hans Förster Î·d Patrick Sänger
âÍÂÙ¿˙Ô˘Ó Ùe ÛËÌ·ÛÈÔÏÔÁÈÎe ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓÔ ÙÉ˜ Ï¤ÍË˜ «ÔÏ›ÙÂ˘Ì·», ì ïÔ›· ÂrÓ·È
±·Í ÏÂÁfiÌÂÓÔÓ ÛÙcÓ ∫·ÈÓc ¢È·ı‹ÎË Î·d à·ÓÙÄ ÌfiÓÔ ÛÙcÓ Úe˜ ºÈÏÈËÛ›Ô˘˜
âÈÛÙÔÏ‹. √î Û˘ÁÁÚ·ÊÂÖ˜ ñÔÛÙËÚ›˙Ô˘Ó ¬ÙÈ ëÛÎÂÌÌ¤Ó· ï ¶·ÜÏÔ˜ àÊ‹ÓÂÈ Ùe ÓfiËÌ·
ÙÉ˜ Ï¤ÍË˜ àÓÔÈÎÙe â‰á, âÂÈ‰c ı¤ÏÂÈ Ôî àÓ·ÁÓáÛÙÂ˜ ÙÔ˘ Óa Î·Ù·ÓÔ‹ÛÔ˘Ó Ùe Ì‹Ó˘-
Ì· Ôf ı¤ÏÂÈ Óa ÙÔf˜ ÌÂÙ·Ê¤ÚÂÈ.

™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ï L.R. Zelyck â·ÓÂÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc ¯ÚÔÓÔÏfiÁËÛË ÙÔÜ P.Oxy
840, ï ïÔÖÔ˜ ‰È·ÛÒ˙ÂÈ ÙeÓ ‰È¿ÏÔÁÔ ÙÔÜ §Â˘d Î·d ÙÔÜ ™ˆÙ‹Ú· («Recontextualizing
Papyrus Oxyrhynchus 840»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÔÚÚ›ÙÂÈ ÙcÓ ·Ú·‰ÔÛÈ·Îc ¯ÚÔÓÔ-
ÏfiÁËÛË Î·È ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ï ¿˘ÚÔ˜ àÓÙÈÎ·ÙÔÙÚ›˙ÂÈ Ùc Û˘˙‹ÙËÛË ÌÂÙ·Íf \πÔ˘-
‰·›ˆÓ Î·d ¯ÚÈÛÙÈ·ÓáÓ ÁÈa Ùe ‚¿ÙÈÛÌ· Î·d Ú¤ÂÈ Óa ¯ÚÔÓÔÏÔÁËıÂÖ ÌÂÙ·Íf 2Ô˘ Î·d
4Ô˘ ·å.

^√ J.R. Combs, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, Û˘˙ËÙÄ Ùc ÁÓˆÛÙc àÊ‹ÁËÛË ÙÔÜ ïÌÈÏÔÜÓÙ· ™Ù·˘-
ÚÔÜ ÛÙe àfiÎÚ˘ÊÔ Âé·ÁÁ¤ÏÈÔ ÙÔÜ ¶¤ÙÚÔ˘ («A Walking, Talking Cross: The
Polymorphic Christology of the Gospel of Peter»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ıÂˆÚÂÖ ¬ÙÈ
ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa âÌÊ¿ÓÈÛË ÙÔÜ àÓ·ÛÙËÌ¤ÓÔ˘ ∫˘Ú›Ô˘ Î·È ¬ÙÈ Ú¤ÂÈ Óa Û˘Ó‰ÂıÂÖ Ìb
àÓ¿ÏÔÁÂ˜ åÔ˘‰·˚Îb˜ Î·d âıÓÈÎb˜ àÊËÁ‹ÛÂÈ˜, ¬Ô˘ Ôî ıÂÔd Î¿ÓÔ˘Ó ·åÛıËÙc ÙcÓ ·-
ÚÔ˘Û›· ÙÔ˘˜ Ì¤Û̌ˆ ïÌÈÏÔ‡ÓÙˆÓ ‰¤Ó‰ÚˆÓ. ∫·ıg˜ ÛÙcÓ ÂÚ›ÙˆÛË ÙÔÜ ∂é·ÁÁÂÏ›Ô˘
ÙÔÜ ¶¤ÙÚÔ˘ ï ™Ù·˘Úe˜ âÌÊ·Ó›˙ÂÙ·È Ì·˙d Ìb ÙeÓ \∞Ó·ÛÙËÌ¤ÓÔ ∫‡ÚÈÔ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤-
·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ Ùe Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ âÍˆÎ·ÓÔÓÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ ‰È·ÛÒ˙ÂÈ Ì›· ÔÏ‡ÌÔÚ-
ÊË ÃÚÈÛÙÔÏÔÁ›·.

\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ T. Nicklas Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùc ÛËÌ·Û›· ÙáÓ àÔÎÚ‡ÊˆÓ
ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ ÛÙcÓ Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜ ‰È·ÌfiÚÊˆÛË˜ ÙÔÜ Î·ÓfiÓ· ÙÉ˜ ∫·ÈÓÉ˜ ¢È·-
ı‹ÎË˜ («Christian Apocrypha and the Development of the Christian Canon»). ^√
Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Óa âÎÙÈÌËıÂÖ ì àÍ›· ÙáÓ àÔÎÚ‡ÊˆÓ ó˜
ËÁáÓ ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜ ÙÔÜ Î·ÓfiÓ·, ıa Ú¤ÂÈ Óa àÔ‰ÂÛÌÂ˘ıÂÖ ì Î·ÓÔÓÈÎfiÙËÙ¿ ÙÔ˘˜
àe Ùc ÛËÌ·Û›· Î·d ÙcÓ ·éıÂÓÙ›· ÙÔ˘˜.

Zeitschrift für die neutestamentliche Wissenschaft (ÙfiÌÔ˜ 105, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2014)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Cilliers Breytenbach âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùd˜
ÚÔÚÚ‹ÛÂÈ˜ ÙÔÜ \πËÛÔÜ ÁÈa Ùe ¿ıÔ˜ ÙÔ˘ («Narrating the Death of Jesus in Mark:
Utterances of the Main Character, Jesus») Î·d ‰È·ÈÛÙÒÓÂÈ ¬ÙÈ ì ÓÔËÌ·ÙÔ‰fiÙËÛË
ÙÔÜ ı·Ó¿ÙÔ˘ Ûb ·éÙb˜ Ùd˜ àÊËÁ‹ÛÂÈ˜ ‰È·Ê¤ÚÂÈ àe Ùc ÁÓˆÛÙc ÚÔ·‡ÏÂÈ· Î·Ù·-
ÓfiËÛË ÙÔÜ ¿ıÔ˘˜ ó˜ ì ·Ú¿‰ÔÛË ÙÔÜ ˘îÔÜ ÙÔÜ £ÂÔÜ ÁÈa Ùd˜ êÌ·ÚÙ›Â˜ ÙáÓ àÓıÚÒ-
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ˆÓ. ^√ Simon J. Joseph, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («“For Heaven and Earth to Pass Away”
Reexamining Q 16,16-18, Eschatology, and the Law»), âÍÂÙ¿˙ÂÈ âÎ Ó¤Ô˘ Ùe ëÚÌË-
ÓÂ˘ÙÈÎe Úfi‚ÏËÌ· ÙÉ˜ Û¯¤ÛË˜ ÙÉ˜ ¶ËÁÉ˜ ÙáÓ §ÔÁ›ˆÓ Î·d ÙÔÜ ¡fiÌÔ˘. ò∂¯ÔÓÙ·˜ ó˜
ÛËÌÂÖÔ àÊÂÙËÚ›·˜ Ùe Q 16, 16-18 ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ·éÙc ì Û‡ÓıÂÙË ëÓfi-
ÙËÙ· àÓÙÈÎ·ÙÔÙÚ›˙ÂÈ Ì›· ñ„ËÏc âÛ¯·ÙÔÏÔÁ›·, ì ïÔ›· ÚÔ¸Ôı¤ÙÂÈ Ì›· Ó¤· ‰ËÌÈ-
Ô˘ÚÁ›· Î·d Ì›· Ó¤· ëÚÌËÓÂ›· ÙÔÜ ¡fiÌÔ˘.

\∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Hans Förster Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙcÓ âÎ‰›ˆÍË ÙáÓ \∞Î‡Ï· Î·d
¶Ú›ÛÎÈÏÏ·˜ àe Ùc ƒÒÌË, ÁÈa ÙcÓ ïÔ›· Á›ÓÂÙ·È ÏfiÁÔ˜ ÛÙe ¶Ú¿Í. 18, 2 («Der
Aufenthalt von Priska und Aquila in Ephesus und die juristischen Rahmen-
bedingungen ihrer Rückkehr nach Rom»). ™ÙËÚÈ˙fiÌÂÓÔ˜ Ûb ÚˆÌ·˚Îb˜ ÓÔÌÈÎb˜
ËÁb˜ ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ÂrÓ·È Èı·Óe Ùe ˙Â˘Á¿ÚÈ Óa Á‡ÚÈÛÂ ÓˆÚ›ÙÂÚ·
ÛÙc ƒÒÌË, àe ¬,ÙÈ Û˘Ó‹ıˆ˜ ÂåÎ¿˙ÂÙ·È, ÚÔÊ·Óá˜ àÌ¤Ûˆ˜ ÌÂÙa ÙcÓ Î·Ù¿·˘ÛË
ÙÉ˜ Ù·Ú·¯É˜ ÛÙcÓ ÚˆÙÂ‡Ô˘Û·. ∆¤ÏÔ˜, ÚÔÙÂ›ÓÂÈ ÙÚfiÔ˘˜ àÍÈÔÔ›ËÛË˜ ÙáÓ ¯·ÈÚÂ-
ÙÈÛÌáÓ ÙÔÜ ƒˆÌ. 16, ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Óa ‰È·ÈÛÙˆıÂÖ ì ‰ËÌÔÁÚ·ÊÈÎc Ê˘ÛÈÔÁÓˆÌ›·
ÙÉ˜ âÎÎÏËÛ›·˜ ÙÉ˜ ^ƒÒÌË˜.

™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ì Gudrun Holtz Û˘˙ËÙÄ âÎ Ó¤Ô˘ Ùa ÙÚ›· ÌÔÓÙ¤Ï· Û¯¤ÛË˜
ÌÂÙ·Íf ¶·‡ÏÔ˘ Î·d º›ÏˆÓ·, Ùa ïÔÖ· ö¯Ô˘Ó ÚÔÙ·ıÂÖ ÛÙcÓ öÚÂ˘Ó· («Von
Alexandrien nach Jerusalem. Überlegungen zur Vermittlung philonischalexan-
drinischer Tradition an Paulus»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ˘îÔıÂÙÂÖ ÙcÓ ñfiıÂÛË ¬ÙÈ ï
¶·ÜÏÔ˜ Âr¯Â ÚfiÛ‚·ÛË Ìb Î¿ÔÈÔÓ ÙÚfiÔ ÛÙe öÚÁÔ ÙÔÜ º›ÏˆÓ·, Èı·ÓeÓ ÛÙd˜
ëÏÏËÓfiÊˆÓÂ˜ Û˘Ó·ÁˆÁb˜ ÙÉ˜ \πÂÚÔ˘Û·Ï‹Ì ÚdÓ ÙcÓ ÌÂÙ·ÛÙÚÔÊ‹ ÙÔ˘ j àÚÁfiÙÂÚ·
ÛÙcÓ \∞ÓÙÈfi¯ÂÈ· Ì¤Ûˆ ÙÔÜ µ·ÚÓ¿‚·. 

^√ Ù›ÙÏÔ˜ ÙÔÜ ‚È‚Ï›Ô˘ ÙÉ˜ ¢È‰·¯É˜ ÙáÓ \∞ÔÛÙfiÏˆÓ àÔÙÂÏÂÖ Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤-
ÙË˜ ÙÔ˘ Dietrich-Alex Koch, Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Die Debatte über den Titel der
“Didache”. Eine Schrift, zwei Überschriften?»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ
Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ôf Û˘Ó‹ıˆ˜ ıÂˆÚÂÖÙ·È ï âÎÙÂÓ¤ÛÙÂÚÔ˜ Ù›ÙÏÔ˜ ÙÔÜ ‚È‚Ï›Ô˘ ÛÙe ¯ÂÈÚfi-
ÁÚ·ÊÔ H 54, ÔéÛÈ·ÛÙÈÎa ÂrÓ·È ì ÂåÛ·ÁˆÁc ÛÙ‹ «¢È‰·ÛÎ·Ï›· ÂÚd ÙáÓ ‰‡Ô ï‰áÓ»,
ì ïÔ›· Ì·˙d Ìb Ùe 6, 1 àÔÙÂÏÔÜÓ Ùe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ Î·Ù‹¯ËÛË˜ ÁÈa Ùe ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎe ‚¿-
ÙÈÛÌ· Ôf ·Ú·Ù›ıÂÙ·È ÛÙa ÚáÙ· ÎÂÊ¿Ï·È· ÙÔÜ ‚È‚Ï›Ô˘. ∆e ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ Û˘-
ÌÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb ‰‡Ô Û‡ÓÙÔÌÂ˜ ÌÂÏ¤ÙÂ˜, ÙÔÜ Tjitze Baarda Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙcÓ Èı·Óc
ÌÔÚÊc ÙÔÜ §Î 17, 21 ÛÙe ¢È·ÙÂÛÛ¿ÚˆÓ ÙÔÜ \∂ÊÚ·›Ì («Luke 17,21 in Ephraems
Diatessaron. A Short Note») Î·d ÙÔÜ Alexander Weiß Û¯ÂÙÈÎa Ìb Ùc ÛËÌ·Û›· ÙÉ˜
Ï¤ÍË˜ «îÏ·ÛÙ‹ÚÈÔÓ» Ìb ‚¿ÛË âÈÁÚ·ÊÈÎb˜ Ì·ÚÙ˘Ú›Â˜ («Christus Jesus als
Weihegeschenk oder Sühnemal? Anmerkungen zu einer neueren Deutung von
hilasterion (RÔm 3,25) samt einer Liste der epigraphischen Belege»).

Zeitschrift für Theologie und Kirche (ÙfiÌÔ˜ 111, ÙÂÜ¯Ô˜ 3/2014)

^√ Konrad Schmidt ÛÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùd˜ Ó¤Â˜ âÍÂ-
Ï›ÍÂÈ˜ ÛÙcÓ ≤ÚÂ˘Ó· ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜ Û‡ÓÙ·ÍË˜ ÙÉ˜ ¶ÂÓÙ·ÙÂ‡¯Ô˘ («Der Pentateuch und
seine Theologiegeschichte») Î·d Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ Ûb Û˘ÌÂÚ¿ÛÌ·Ù· ¬ÛÔÓ àÊÔÚÄ ÛÙc
ÛËÌ·Û›· Ôf ö¯Ô˘Ó Ùa Ó¤· ÔÚ›ÛÌ·Ù· ÁÈa ÙcÓ Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÉ˜ ¶·-
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Ï·ÈÄ˜ ¢È·ı‹ÎË˜. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, ï Otfried Hofius ëÚÌËÓÂ‡ÂÈ ÙeÓ ÛÙ›¯Ô µã ∫ÔÚ 5, 7
Î·d ÚÔÙÂ›ÓÂÈ Ì›· Ó¤· ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË («“Wandeln im Glauben«–»Wandeln im
Schauen”? Zum Problem der Übersetzung und Auslegung von 2Kor 5,7»). \∞ÎÔ-
ÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Dirk Fleischer ï ïÔÖÔ˜ Û˘˙ËÙÄ Ùc ÛÙÚÔÊc ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛÈ·-
ÛÙÈÎÉ˜ ^πÛÙÔÚ›·˜ Î·Ùa ÙeÓ 19Ô ·å. Ûb ÂÚÈÛÛfiÙÂÚÔ ıÂˆÚËÙÈÎb˜ àÓ·Ï‡ÛÂÈ˜, Ôî ïÔÖÂ˜
ÙÂÏÈÎa ï‰‹ÁËÛ·Ó ÛÙc ÌÂÙ¿‚·ÛË ÛÙeÓ îÛÙÔÚÈÎÈÛÌfi («Identität und historischer
Blick. Zur Position der Kirchengeschichtsschreibung in der Spätaufklärung»).

™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ï Hartmut von Sass Û˘˙ËÙÄ ÙcÓ ÚfiÛÏË„Ë ÙáÓ ı¤ÛÂˆÓ
ÙÔÜ Karl Barth ÁÈa ÌÂÙa ÙcÓ ÌÂÙ·Ê˘ÛÈÎc àe ÙeÓ Eberhard Jüngel
(«Nachmetaphysische Dreifaltigkeit. Barth, Jüngel und die Transformation der
Trinitätslehre»). ™Ùe ÚáÙÔ Ì¤ÚÔ˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùc ÌÂÙ¿‚·ÛË Úe˜ Ì›· Î·Ù·ÓfiËÛË
Ì¤Û· àe ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎb˜ ‰È·‰ÈÎ·Û›Â˜, ÛÙe ‰Â‡ÙÂÚÔ Ì¤ÚÔ˜ Û˘˙ËÙÄ Ùe Î‡ÚÈÔ âÈ¯Â›-
ÚËÌ· ÙÔÜ Barth ÛÙcÓ àÚ¯c ÙÉ˜ ¢ÔÁÌ·ÙÈÎÉ˜ ÙÔ˘, âÓá ÛÙe ÙÚ›ÙÔ âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe á˜ ÙÂ-
ÏÈÎa ì ÛÎ¤„Ë ÙÔÜ Barth ÌÂÙ·ÌÔÚÊÒÓÂÙ·È Ì¤Û· ÛÙcÓ ÙÚÈ·‰ÔÏÔÁÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔÜ
J¸ngel. ™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Berhnard Dressler Û˘˙ËÙÄ
ÎÚÈÙÈÎa Ùc ÏÂÁfiÌÂÓË ÛÙÔf˜ ÁÂÚÌ·ÓÈÎÔf˜ Î˘Ú›ˆ˜ Î‡ÎÏÔ˘˜ «·È‰ÈÎc Î·d ÓÂ·ÓÈÎc ıÂ-
ÔÏÔÁ›·» («Zur Kritik der “Kinder- und Jugendtheologie”»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ıÂˆ-
ÚÂÖ g˜ ·éÙb˜ Ôî Î·ÙËÁÔÚ›Â˜ Ê·›ÓÂÙ·È Óa àÁÓÔÔÜÓ Ùc ‰È¿ÎÚÈÛË ÌÂÙ·Íf ıÚËÛÎÂ›·˜
Î·d ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÛÙe Ï·›ÛÈÔ ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎÉ˜ âÎ·›‰Â˘ÛË˜ àe Ùc Ì›· Î·d ÙÉ˜ àÓÙ›-
ÏË„Ë˜ ÂÚd ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÁÈa ·È‰Èa Î·d âÓ‹ÏÈÎÂ˜ àe ÙcÓ ôÏÏË. \∂ÈÏ¤ÔÓ ñÔÛÙËÚ›-
˙ÂÈ ¬ÙÈ ·éÙb˜ ÔéÛÈ·ÛÙÈÎa ‰bÓ à·ÓÙÔÜÓ ÛÙa ·Ï·ÈfiÙÂÚ· ˙ËÙ‹Ì·Ù· ÙÉ˜ ‰È‰·ÎÙÈÎÉ˜
ÙÉ˜ ıÚËÛÎÂ›·˜.

Berliner Theologische Zeitschrift (ÙfiÌÔ˜ 13, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2014)

∆e ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ‰¤Î·ÙÔ˘ ÙÚ›ÙÔ˘ ÙfiÌÔ˘ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ÊÈÏÔÍÂÓÂÖ ÌÂÏ¤ÙÂ˜
Û¯ÂÙÈÎb˜ Ìb Ùd˜ ÌÂÛÛÈ·ÓÈÎb˜ ÚÔÛ‰ÔÎ›Â˜ ÙÔÜ àÚ¯·›Ô˘ \πÔ˘‰·˚ÛÌÔÜ Î·d ÙÔÜ àÚ¯¤-
ÁÔÓÔ˘ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌÔÜ. ™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ï John Collins ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ ÙcÓ âÍ¤ÏÈ-
ÍË ·éÙáÓ ÙáÓ ÌÂÛÛÈ·ÓÈÎáÓ ÚÔÛ‰ÔÎÈáÓ ÛÙeÓ àÚ¯·ÖÔ \πÔ˘‰·˚ÛÌe, ÍÂÎÈÓÒÓÙ·˜ àe
ÚÔ·È¯Ì·ÏˆÛÈ·Îa ÎÂ›ÌÂÓ· Î·d ÊÙ¿ÓÔÓÙ·˜ Ì¤¯ÚÈ Ùa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÔÜ ∫Ô˘ÌÚaÓ Î·È ÙÔÜ
\πˆÛ‹Ô˘ («The Messiah in Ancient Judaism»). ^√ Daniel Boyarin, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ·
(«Der Menschensohn in 1. Henoch und 4. Esra. Andere jüdische Messiasse im 1.
Jahrhundert»), Û˘˙ËÙÄ Ùe ÚfiÛˆÔ ÙÔÜ ÀîÔÜ ÙÔÜ \∞ÓıÚÒÔ˘, ¬ˆ˜ ·éÙe ÂÚÈ-
ÁÚ¿ÊÂÙ·È ÛÙe ¢·Ó. 7, ÛÙe ∞ã \∂ÓÒ¯ Î·d ÛÙe ¢ã ò∂Û‰Ú·. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ ñÔÛÙËÚ›-
˙ÂÈ ¬ÙÈ ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa ÌÂÛÛÈ·ÓÈÎc ÌÔÚÊc Î·È ¬ÙÈ Ôî Û‡¯ÚÔÓÔÈ ÙÔÜ \πËÛÔÜ ÂÚ›ÌÂÓ·Ó
≤Ó·Ó Ù¤ÙÔÈÔ ªÂÛÛ›·, ï ïÔÖÔ˜ Óa Û˘Ó‰˘¿˙ÂÈ ıÂ˚Îa Î·d àÓıÚÒÈÓ· ¯·Ú·ÎÙËÚÈÛÙÈ-
Î¿. ^√ \πËÛÔÜ˜ Ìb ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf ÂÚÈÁÚ¿ÊÂÙ·È Ì¤Û· ÛÙa Âé·ÁÁ¤ÏÈ· âÎÏËÚÒÓÂÈ
·éÙcÓ ÙcÓ ÚÔÛ‰ÔÎ›·.

™ÙcÓ ÙÚ›ÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Otto Kaiser âÓÙÔ›˙ÂÈ ïÌÔÈfiÙËÙÂ˜ ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜
ÂåÎfiÓ·˜ ÙÔÜ ªÂÛÛ›· ÛÙa ÎÂ›ÌÂÓ· ÙÉ˜ ¶·Ï·ÈÄ˜ ¢È·ı‹ÎË˜ Î·d ÛÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf ·-
ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÙ·È ï \πËÛÔÜ˜ ÛÙcÓ ∫·ÈÓc ¢È·ı‹ÎË («Der Messias nach dem Alten und
Neuen Testament»). ≠√ˆ˜ Î·d ÛÙcÓ ¶·Ï·Èa ¢È·ı‹ÎË öÙÛÈ Î·d ÛÙcÓ ∫·ÈÓc ï \πË-
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ÛÔÜ˜ ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÙ·È ó˜ ï ÛˆÙ‹Ú·˜ Î·È ï ÌÂÛ›ÙË˜ ÌÂÙ·Íf ÙÔÜ £ÂÔÜ Î·d ÙÔÜ Ï·ÔÜ
ÙÔ˘, Î·ıg˜ â›ÛË˜ Î·È ó˜ ï ¿Û¯ˆÓ ‰ÔÜÏÔ˜. ^∏ ÚÔÛ‰ÔÎ›· ÁÈa ÙeÓ ªÂÛÛ›· ÛÙeÓ
Û‡Á¯ÚÔÓÔ \πÔ˘‰·˚ÛÌe ÂrÓ·È Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ Walter Homolka Ôf àÎÔÏÔ˘-
ıÂÖ («Die Messiasvorstellungen im Judentum der Neuzeit»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÔ-
ÂÈÚÄÙ·È Óa à·ÓÙ‹ÛÂÈ ÛÙa âÚˆÙ‹Ì·Ù· Î·Ùa fiÛÔ ·éÙc ì ÚÔÛ‰ÔÎ›· Î·ıÔÚ›˙ÂÈ
â›ÛË˜ Ùc Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf àÓıÚÒÔ˘ Î·d £ÂÔÜ ÛÙeÓ \πÔ˘‰·˚ÛÌe Û‹ÌÂÚ·. \∞ÎÔÏÔ˘-
ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Werner Kahl Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf Î·Ù·ÓÔÔÜÓ ÙeÓ \πËÛÔÜ
ÃÚÈÛÙe ‰È¿ÊÔÚÂ˜ Ê˘Ïb˜ ÛÙcÓ ñÔÛ·¯¿ÚÈ· \∞ÊÚÈÎ‹ («Lebensrettung durch Jesus-
Power. Christus/Messias im sub-saharischen Afrika»). ™b ·éÙb˜ Ùd˜ Ê˘Ïb˜ ï \πË-
ÛÔÜ˜ Î·Ù·ÓÔÂÖÙ·È ó˜ Ì›· ÌÔÚÊc ÛˆÙ‹Ú·, ï ïÔÖÔ˜ ÂrÓ·È Úfiı˘ÌÔ˜ Óa àÓÙÈÌÂÙˆ›-
ÛÂÈ ‰È¿ÊÔÚ· ÔÓËÚa ÓÂ‡Ì·Ù· ÚÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Óa ÛÒÛÂÈ ÙÔf˜ àÓıÚÒÔ˘˜. ¶ÚfiÎÂÈ-
Ù·È ÁÈa Ì›· å‰È·›ÙÂÚË ÚfiÛÏË„Ë ÙÉ˜ ‚·ÛÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ å‰¤·˜ ¬ÙÈ ï \πËÛÔÜ˜ ÃÚÈ-
ÛÙe˜ ÂrÓ·È ï ÛˆÙ‹Ú·˜ ÙÔÜ ÎfiÛÌÔ˘. ^√ Stefan Trinks ÛÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË Û˘˙ËÙÄ
ÙcÓ ÚfiÛÏË„Ë Î·d àÍÈÔÔ›ËÛË ÛÙa Û‡Á¯ÚÔÓ· video clips Î˘Ú›ˆ˜ ÙÉ˜ Hip Hop ÎÂÈ-
Ì¤ÓˆÓ ÙÉ˜ ¶·Ï·ÈÄ˜ Î˘Ú›ˆ˜ ¢È·ı‹ÎË˜ («Von König David bis Kanye. Der Messias
im Musikvideo»).

∆¤ÏÔ˜, ì Gerlinde Strohmaier-Wiederanders Û¯ÔÏÈ¿˙ÂÈ Ì›· ÁÓˆÛÙc ·Ú¿ÛÙ·ÛË
ÙÉ˜ ^∞Á›·˜ ∆ÚÈ¿‰Ô˜ ÛÙc ‰˘ÙÈÎc ÂåÎÔÓÔÁÚ·ÊÈÎc ·Ú¿‰ÔÛË, ¬Ô˘ ï ¶·Ù¤Ú·˜ âÌÊ·-
Ó›˙ÂÙ·È Ó· ÎÚ·ÙÄ ÙeÓ âÛÙ·˘ÚˆÌ¤ÓÔ Àîe Î·d Ùe ≠∞ÁÈÔ ¶ÓÂÜÌ· àÔ‰›‰ÂÙ·È ó˜ ÂÚÈ-
ÛÙ¤ÚÈ («Gnadenstuhl als Bezeichnung für das Trinitätsbild»). ^√ ÂåÎÔÓÔÁÚ·ÊÈÎe˜
·éÙe˜ Ù‡Ô˜ Ê¤ÚÂÈ Ùe ùÓÔÌ· «Gnadenstuhl» àe ÙcÓ àfi‰ÔÛË ÙÔÜ §Ô˘ı‹ÚÔ˘ ÛÙa
ÁÂÚÌ·ÓÈÎa ÙÔÜ ¬ÚÔ˘ «îÏ·ÛÙ‹ÚÈÔÓ» (ƒˆÌ 3, 25), ¬ÚÔ˜ ï ïÔÖÔ˜ ‰bÓ àÓ·Ê¤ÚÂÙ·È
ÛÙcÓ Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ· ÛÙcÓ ^∞Á›· ∆ÚÈ¿‰·. ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ì ÚÔÙÂ-
ÛÙ·ÓÙÈÎc ÂåÎÔÓÔÁÚ·ÊÈÎc ·Ú¿‰ÔÛË ‰bÓ ‰È·Ê¤ÚÂÈ àe âÎÂ›ÓË ÙÔÜ ªÂÛ·›ˆÓ· Î·d
Î˘Ú›ˆ˜ ÙÔÜ 16Ô˘ ·å. 

Journal of Theological Studies (ÙfiÌÔ˜ 65, ÙÂÜ¯Ô˜ 2/2014)

™ÙcÓ ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Paul Joyce âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙcÓ â›‰Ú·ÛË
Ôf ôÛÎËÛ·Ó ÛÙc Ê˘ÛÈÔÁÓˆÌ›· Î·d ÛÙcÓ öÌÊ·ÛË ÛÙd˜ ‚È‚ÏÈÎb˜ ÛÔ˘‰b˜ ‰‡Ô ÛË-
Ì·ÓÙÈÎÔd \πÚÏ·Ó‰Ô›, ï Alexander McCaul Î·È ï Samuel Davidson, iÓ ÎÈ Ôî ÙÔÔ-
ıÂÙ‹ÛÂÈ˜ ÙÔ˘˜ qÙ·Ó âÎ ‰È·Ì¤ÙÚÔ˘ àÓÙ›ıÂÙÂ˜ («King’s College London, Samuel
Davidson, and the Scope of Biblical Studies»). ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï Hyeon Woo Shin
âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc ÊÚ¿ÛË «Î·d ÚÔÛÙÂı‹ÛÂÙ·È ñÌÖÓ», ì ïÔ›· Ì·ÚÙ˘ÚÂÖÙ·È àe ïÚÈÛÌ¤Ó·
àÚ¯·Ö· ¯ÂÈÚfiÁÚ·Ê· ÛÙe ªÎ 4, 24 («Coherence and Textual Criticism in Mark
4:24»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÊ·ÚÌfi˙ÂÈ â‰á ÙcÓ àÚ¯c ÙÉ˜ Û˘ÓÔ¯É˜ ÙÔÜ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘ Î·d Î·-
Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ì ÊÚ¿ÛË ÂrÓ·È ÚÔÛı‹ÎË ÛÙe àÚ¯ÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ.

™ÙcÓ ëfiÌÂÓË ÌÂÏ¤ÙË ï Gregory Lanier ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùc ÛËÌ·Û›· Ôf Î·Ù·Ï·Ì-
‚¿ÓÂÈ ï ¡·e˜ ÛÙe Î·Ùa §Ô˘ÎÄÓ Âé·ÁÁ¤ÏÈÔ («Luke’s Distinctive Use of the Temple:
Portraying the Divine Visitation»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ âÍÂÙ¿˙ÂÈ âÓ Û˘ÓÙÔÌ›÷· Ùe Û¯ÂÙÈÎe
Ìb Ùe ¡·e ÏÂÍÈÏfiÁÈÔ ÙÔÜ Î·Ùa §Ô˘ÎÄÓ Î·d ÙcÓ àÊËÁËÌ·ÙÈÎc ÏÂÈÙÔ˘ÚÁ›· ÙÔÜ ÌÔÙ›‚Ô˘
ÙÔÜ ¡·ÔÜ Ì¤Û· Ûb ·éÙe. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· àÓ·˙ËÙÄ Ùc ıÂÔÏÔÁÈÎc ÛËÌ·Û›· ·éÙÉ˜ ÙÉ˜
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ÚÔÙ›ÌËÛË˜ ÙÔÜ ÙÚ›ÙÔ˘ Âé·ÁÁÂÏ›Ô˘ Î·d Û˘Ó‰¤ÂÈ Ùe ÌÔÙ›‚Ô ÙÔÜ ¡·ÔÜ Ìb Ùe ¯ÚÈÛÙÔÏÔ-
ÁÈÎe ı¤Ì· ÙÔÜ \πËÛÔÜ ó˜ ÚÔÊ‹ÙË. \∞ÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ Richard Bauckham, ï
ïÔÖÔ˜ âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe ÊÈÏÔÏÔÁÈÎe Âr‰Ô˜ ÙÔÜ öÚÁÔ˘ ÙÔÜ ¶·›· §ÔÁ›ˆÓ ∫˘ÚÈ·ÎáÓ \∂Í‹-
ÁËÛÈ˜, Î·ıg˜ Î·d Ùc Û¯¤ÛË ÙÔ˘ Ìb Ùa Î·ÓÔÓÈÎa Âé·ÁÁ¤ÏÈ· («Did Papias Write
History or Exegesis?»). ∫·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ÚfiÎÂÈÙ·È ÁÈa Û˘ÏÏÔÁc ÏfiÁˆÓ ÙÔÜ \πËÛÔÜ Î·d
ù¯È ëÚÌËÓÂ›· ÙÔ˘˜, Ùa ïÔÖ· ÚÔ¤Ú¯ÔÓÙ·È àe ÙcÓ ÚÔÊÔÚÈÎc ·Ú¿‰ÔÛË, âÓá ·Ú·-
Ì¤ÓÂÈ àÛ·Êb˜ Ì¤¯ÚÈ ÔÈfi ÛËÌÂÖÔ ÛÙËÚ›˙ÂÙ·È Î·d ÛÙa Âé·ÁÁÂÏÈÎa ÎÂ›ÌÂÓ·.

^√ David Downs, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ· («“Love Covers a Multitude of Sins”:
Redemptive Almsgiving in 1 Peter 4:8 and its Early Christian Reception»), Û˘˙ËÙÄ
ÙcÓ ëÚÌËÓÂ›· ÙÔÜ ∞ã ¶¤ 4, 8 Î·d ÙcÓ îÛÙÔÚ›· ÙÉ˜ ÚfiÛÏË„‹˜ ÙÔ˘ ÛÙcÓ àÚ¯·›· \∂Î-
ÎÏËÛ›·. ™b ·éÙcÓ Ùe Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ ¯ˆÚ›Ô ¯ÚËÛÈÌÔÔÈÂÖÙ·È Ûb Û˘Ó¿ÊÂÈÂ˜ ¬Ô˘ Á›-
ÓÂÙ·È ÏfiÁÔ˜ ÁÈa âÍÈÏ·ÛÙ‹ÚÈ· ı˘Û›· ÙÔÜ ™Ù·˘ÚÔÜ Î·d Ùc Û˘Á¯ÒÚËÛË ÙáÓ êÌ·ÚÙÈáÓ
Ì¤Û· àe âÏÂËÌÔÛ‡ÓË. ªb ·éÙeÓ ÙeÓ ÙÚfiÔ ‰È·ÛÊ·Ï›˙ÂÙ·È ì Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf àÓıÚÒ-
ÈÓË˜ àÁ¿Ë˜ Î·d âÍÈÏ·ÛÌÔÜ. √î ·åÙ›Â˜ Ôf ï‰‹ÁËÛ·Ó ÛÙcÓ âÎ‰‹ÏˆÛË âÁÎÚ·ÙÈ-
ÙÈÎáÓ Ù¿ÛÂˆÓ Ûb àÚ¯·ÖÂ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎb˜ ïÌ¿‰Â˜ àÔÙÂÏÂÖ Ùe ı¤Ì· ÙÉ˜ ÌÂÏ¤ÙË˜ ÙÔÜ
Andrew Guffey Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ («Motivations for Encratite Practices in Early
Christian Literature»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Î·Ù·Ï‹ÁÂÈ ¬ÙÈ ·éÙb˜ ‰bÓ ıa Ú¤ÂÈ Óa Â-
ÚÈÔÚÈÛÙÔÜÓ ÌfiÓÔ Ûb ÚˆÙÔÏÔÁÈÎb˜ àÓÙÈÏ‹„ÂÈ˜ Û¯ÂÙÈÎa Ìb ÙcÓ àÚ¯ÈÎc Î·Ù¿ÛÙ·ÛË
ÙáÓ àÓıÚÒˆÓ. ™Ùa ÎÂ›ÌÂÓ· Ê·›ÓÂÙ·È Óa ÚÔ¸ÔÙ›ıÂÓÙ·È Ôî ëÍÉ˜ ·Ú¿ÁÔÓÙÂ˜: ì
ëÏÏËÓÈÛÙÈÎc äıÈÎc ‰È‰·ÛÎ·Ï›·, ì ‰·ÈÌÔÓÔÏÔÁ›·, ÎÔÈÓˆÓÈÎc ïÚÈÔı¤ÙËÛË Î·d ˘ı·-
ÁfiÚÂÈ· äıÈÎ‹. 

^√ Peter Toth, ÛÙc Û˘Ó¤¯ÂÈ·, ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ Ùa ÚáÙ· ÔÚ›ÛÌ·Ù· àe ÙcÓ ÚÔÂ-
ÙÔÈÌ·Û›· ÙÉ˜ ÎÚÈÙÈÎÉ˜ öÎ‰ÔÛË˜ ÙÔÜ öÚÁÔ˘ ÙÔÜ \πÔ˘ÛÙ›ÓÔ˘, Quaestiones et
responsiones ad orthodoxos («New Questions on Old Answers: Towards a Critical
Edition of the Answers to the Orthodox of Pseudo-Justin»). ™ÙËÚÈ˙fiÌÂÓÔ˜ Ûb Ó¤·
¯ÂÈÚfiÁÚ·Ê· ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ Û˘˙ËÙÄ âÎ Ó¤Ô˘ Ùa ˙ËÙ‹Ì·Ù· ÙÔÜ Û˘ÁÁÚ·Ê¤· Î·d ÙÉ˜
¯ÚÔÓÔÏfiÁËÛË˜ ÙÔÜ Û˘ÁÎÂÎÚÈÌ¤ÓÔ˘ ÎÂÈÌ¤ÓÔ˘. ™ÙcÓ ÙÂÏÂ˘Ù·›· ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜
ÙÂ‡¯Ô˘˜ ï Thomas Curtin àÛ¯ÔÏÂÖÙ·È Ìb Ùd˜ ıÂÔÏÔÁÈÎb˜ Û˘˙ËÙ‹ÛÂÈ˜ ÛÙcÓ \πÚÏ·Ó‰›·
ÙÔÜ 18Ô˘ ·å. Î·d Î˘Ú›ˆ˜ Ìb Ùc Û˘˙‹ÙËÛË Î·Ùa fiÛÔ ì àÓ·ÏÔÁ›· ÌÔÚÂÖ Óa Û˘Ì‚¿-
ÏÂÈ ÛÙc ÁÓÒÛË ÙÔÜ £ÂÔÜ («Divine Analogy in Eighteenth-Century Irish
Philosophy»). ^√ Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜ àÓ·Ê¤ÚÂÙ·È Î˘Ú›ˆ˜ ÛÙe ÚfiÏÔ Ôf ö·ÈÍ·Ó ÙÚÂÖ˜
ÌÔÚÊb˜ Ûb ·éÙcÓ Ùc Û˘˙‹ÙËÛË, Ôî William King, Peter Browne Î·d George
Berkeley, Î·ıg˜ Î·d ÛÙcÓ àÓÒÓ˘ÌË âÈÛÙÔÏ‹-à¿ÓÙËÛË ÛÙeÓ ‰Â‡ÙÂÚÔ, ÙcÓ ïÔ›·
ï Curtin ıÂˆÚÂÖ ó˜ ÙcÓ Î·Ï‡ÙÂÚË ËÁc ÁÈa ÙcÓ Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁÈÎÉ˜ ·éÙÉ˜
Û˘˙‹ÙËÛË˜. 

∞åÎ·ÙÂÚ›ÓË ∆Û·Ï·ÌÔ‡ÓË,
\∂›ÎÔ˘ÚÔ˜ Î·ıËÁ‹ÙÚÈ·, £ÂÔÏÔÁÈÎc ™¯ÔÏc ∞¶£

Review of Ecumenical Studies (ÙfiÌÔ˜ 6, ÙÂÜ¯Ô˜ 1/2014)

™Ùe ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ‰ËÌÔÛÈÂ‡ÔÓÙ·È ôÚıÚ· Ôf Û¯ÂÙ›˙ÔÓÙ·È Ìb Ùc
ıÂÔÏÔÁÈÎc Û˘Ì‚ÔÏc ÙÔÜ . ¢ËÌËÙÚ›Ô˘ ™Ù·ÓÈÏÔ¿Â. ™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ Ìb Ù›ÙÏÔ
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«Father Dumitru Staniloae (1903-1993) and his contribution to theology.
Recognitions and Commentaries» ï Stefan Toma âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc Û˘Ì‚ÔÏc ÙÔÜ ƒÔ˘Ì¿-
ÓÔ˘ ıÂÔÏfiÁÔ˘ ÛÙcÓ àÓ¿Ù˘ÍË ÙÉ˜ Û‡Á¯ÚÔÓË˜ çÚıfi‰ÔÍË˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜, Î·d Âå‰ÈÎa Ùc
Û˘Ì‚ÔÏ‹ ÙÔ˘ ÛÙcÓ ÙÚÈ·‰ÔÏÔÁ›·, Ùc ÃÚÈÛÙÔÏÔÁ›·, ÙcÓ âÎÎÏËÛÈÔÏÔÁ›· Î.Ô.Î. ªb
àÊÔÚÌc Ùe âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓ ÙÔÜ ™Ù·ÓÈÏÔ¿Â ÁÈa ÙcÓ ·ÙÂÚÈÎc ·Ú¿‰ÔÛË, å‰È·›ÙÂÚ· ÙáÓ
·Ï·ÌÈÎáÓ öÚÁˆÓ, ñÔÛÙËÚ›˙ÂÙ·È ÂûÏÔÁ· ¬ÙÈ àÓ‹ÎÂÈ ÛÙc ¯ÔÚÂ›· ÙÉ˜ «ÓÂÔ-·ÙÂ-
ÚÈÎÉ˜» ıÂÔÏÔÁ›·˜. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· ï Alexandru Rosu Ìb Ùe ôÚıÚÔ ÙÔÜ «Father
Dumitru Staniloae’s view on Laymens Participation in the Infallibility of the
Church», àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ Ùc ÛËÌ·Û›· Ôf à¤‰È‰Â ï ƒÔ˘Ì¿ÓÔ˜ ıÂÔÏfiÁÔ˜ ÛÙc ÁÂÓÈÎc
îÂÚˆÛ‡ÓË ¬ÏˆÓ ÙáÓ ÈÛÙáÓ, âÍ·›ÚÔÓÙ·˜ öÙÛÈ ÙeÓ ÚfiÏÔ ÙÔÜ Ï·˚ÎÔÜ ÛÙÔÈ¯Â›Ô˘. ∆fiÛÔ
ï ÎÏÉÚÔ˜ ¬ÛÔ Î·d ï Ï·e˜ ıÂˆÚÔÜÓÙ·È ó˜ ‚·ÛÈÎÔd ·Ú¿ÁÔÓÙÂ˜ ÁÈa ÙcÓ Î·Ù·ÓfiËÛË
ÙÔÜ àÏ·ı‹ÙÔ˘ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ Î·d ÙÉ˜ àÔ‰Ô¯É˜ ÙáÓ ‰ÔÁÌ¿ÙˆÓ. ^√ Florentin Ad.
Craciun ÛÙc ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ «Eucharistic Sacrifice in Dumitru Staniloae’s Theology
with a Referential point at the Mysterienlehre of Odo Casel» âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùd˜ ïÌÔÈfi-
ÙËÙÂ˜ Î·d ‰È·ÊÔÚb˜ ÛÙcÓ Âé¯·ÚÈÛÙÈ·Îc ıÂÔÏÔÁ›· ÙáÓ ‰‡Ô ıÂÔÏfiÁˆÓ, âÈÛËÌ·›ÓÔ-
ÓÙ·˜ ÙeÓ ÚfiÏÔ ÙÔ˘˜ ÛÙc ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎc àÓ·Á¤ÓÓËÛË ÛÙe ÚˆÌ·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎe Î·d çÚıfi‰Ô-
ÍÔ ¯áÚÔ àÓÙÈÛÙÔ›¯ˆ˜. ™Ùe ëfiÌÂÓÔ ÌÂÏ¤ÙËÌ· Ìb Ù›ÙÏÔ «Communio und
Eucharistie. Ekklesiologische Parallelen bei Dumitru Staniloae und Joseph
Ratzinger» ï Constantin Prihoanca âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa Ê¤ÚÂÈ Ûb ‰È¿ÏÔÁÔ ÙÔf˜ ‰‡Ô âÈ-
Ê·ÓÂÖ˜ ıÂÔÏfiÁÔ˘˜ ÛÙcÓ ÚÔÔÙÈÎc ïÚÈÛÌ¤ÓˆÓ ïÌÔÈÔÙ‹ÙˆÓ ÛÙcÓ Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÉ˜
\∂ÎÎÏËÛ›·˜ ó˜ ÎÔÈÓfiÙËÙ·˜ Ôf Ê·ÓÂÚÒÓÂÈ ÛÙcÓ Âé¯·ÚÈÛÙÈ·Îc Û‡Ó·ÍË ÙcÓ àÁ¿Ë
ÙÉ˜ ^∞Á›·˜ ∆ÚÈ¿‰Ô˜. ∆a ëfiÌÂÓ· ‰‡Ô ÎÂ›ÌÂÓ· àÊÔÚÔÜÓ Ûb ˙ËÙ‹Ì·Ù· ÂéÚ‡ÙÂÚÔ˘
âÓ‰È·Ê¤ÚÔÓÙÔ˜. ^√ Dragos Boicu ÛÙc ÌÂÏ¤ÙË ÙÔÜ «Marian Devotion as a Form of
Legitimization of the Imperial Authority» âÍÂÙ¿˙ÂÈ ÙeÓ ÚfiÏÔ ÙáÓ ·éÙÔÎÚ·ÙfiÚˆÓ
ÙÉ˜ ‚˘˙·ÓÙÈÓÉ˜ ÂÚÈfi‰Ô˘ ÛÙcÓ ÚÔÔÙÈÎc Î·ıÈ¤ÚˆÛË˜ ÙÉ˜ Ï·ÙÚÂ›·˜ ÙÉ˜ £ÂÔÙfiÎÔ˘
ª·Ú›·˜, âÓá ï Adrian Stoia ÛÙe ôÚıÚÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb ı¤Ì· «Images of
Chalices in Transylvanian Panel Paintings» ÌÂÏÂÙÄ ÙcÓ àÂÈÎfiÓÈÛË îÂÚáÓ ‰ÈÛÎÔfi-
ÙËÚˆÓ ÛÙcÓ âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎc Ù¤¯ÓË ÙÉ˜ ∆Ú·ÓÛ˘Ï‚·Ó›·˜. ∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb
Ùc ÛÙ‹ÏË ÁÈa Ùd˜ ÔåÎÔ˘ÌÂÓÈÎb˜ Âå‰‹ÛÂÈ˜ ¬Ô˘ Á›ÓÂÙ·È âÎÙÂÓc˜ àÓ·ÊÔÚa ÛÙcÓ 10Ë °Â-
ÓÈÎc ™˘Ó‰È¿ÛÎÂ„Ë ÙÔÜ ¶.™.∂. ÛÙe ªÔ˘ÛaÓ ÙÉ˜ ∫ÔÚ¤·˜, Î·d Ìb âÓ‰È·Ê¤ÚÔ˘ÛÂ˜
‚È‚ÏÈÔ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ˜.

™‡Ó·ÍË (ÙÂÜ¯Ô˜ 131, \πÔ‡ÏÈÔ˜-™ÂÙ¤Ì‚ÚÈÔ˜ 2014)

∆e ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ ™‡Ó·ÍË ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓÔ ÛÙfi «¡ÂÔÊÈÏÂÏÂ˘-
ıÂÚÈÛÌfi» ó˜ ÙcÓ Î˘ÚÈ·Ú¯ÔÜÛ· ÔåÎÔÓÔÌÈÎc ıÂˆÚ›·. ^√ \πˆ. ª¤ÎÔ˜ ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘
«^∏ ÎÚ›ÛË ÙÉ˜ ÔåÎÔÓÔÌ›·˜ Î·d ôÚ· ÙÉ˜ ÔÏÈÙÈÎÉ˜», àÊÔÜ âÈ¯ÂÈÚ‹ÛÂÈ Ì›· àÚ¯·ÈÔ-
ÏÔÁ›· ÙÉ˜ ÔÏÈÙÈÎÉ˜, Ìb àÊÂÙËÚ›· Ùc ‚È‚ÏÈÎc àÊ‹ÁËÛË ıa ‰Â›ÍÂÈ ¬ÙÈ ì Á¤ÓÓËÛË ÙÉ˜
ÔÏÈÙÈÎÉ˜ àÎÔÏÔ˘ıÂÖ ÙcÓ ÔåÎÔÓÔÌ›· ÙÔÜ £ÂÔÜ Î·d ÙÔf˜ àÓıÚÒÔ˘˜ Ôf ·éÙc ì
ÔåÎÔÓÔÌ›· àÊÔÚÄ, âÈÛËÌ·›ÓÔÓÙ·˜ Ùc ‰È·ÛÙÚÔÊc ÙÔÜ ÓÔ‹Ì·ÙÔ˜ ÙÉ˜ ÔÏÈÙÈÎÉ˜ Î·d
ÙcÓ Ô‰ËÁ¤ÙËÛ‹ ÙË˜ àe ÙcÓ Î˘ÚÈ·Ú¯›· ÙáÓ àÁÔÚáÓ. ^√ . µ·Û›ÏÂÈÔ˜ £ÂÚÌe˜ ÛÙe
ôÚıÚÔ ÙÔ˘ «√î ÌÂÙ·ÛÙ¿ÛÂÈ˜ ÙÔÜ àÙÔÌÈÎÈÛÌÔÜ. æ˘¯c Î·d ÔåÎÔÓÔÌ›· ÌÚÔÛÙa ÛÙeÓ
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ïÏÔÎÏËÚˆÙÈÛÌe ÙÉ˜ àfiÏ·˘ÛË˜» Ìb ÙÔf˜ Û¯ÂÙÈÎÔf˜ „˘¯·Ó·Ï˘ÙÈÎÔf˜ ·Ú·ÏÏËÏÈ-
ÛÌÔf˜ ÚÔÛÂÁÁ›˙ÂÈ ÙcÓ àÏ·˙ÔÓÂ›· ÙÔÜ ÓÂÔÊÈÏÂÏÂ˘ıÂÚÈÛÌÔÜ, ï ïÔÖÔ˜ àÚÓÂÖÙ·È Î¿-
ıÂ ·Ú¤Ì‚·ÛË ÛÙcÓ Î˘ÚÈfiÙËÙ· ÙáÓ àÁÔÚáÓ, Î·Ù·Ó›ÁÔÓÙ·˜ ÙÔf˜ àÓ›Û¯˘ÚÔ˘˜ Î·d
àÔıÂÒÓÔÓÙ·˜ ÙcÓ àfiÏ·˘ÛË ÙÉ˜ Î·Ù·Ó¿ÏˆÛË˜ ó˜ ÙcÓ âÎ‰Ú·Ì¿ÙˆÛË Ûb ÎÔÈÓˆ-
ÓÈÎe Î·d ÔåÎÔÓÔÌÈÎe â›Â‰Ô ¬ÛˆÓ öÏ·‚·Ó ¯ÒÚ· ÛÙeÓ âÓ‰Ô„˘¯ÈÎe ¯áÚÔ ÙÔÜ ÌÂ-
Ù·ÓÂˆÙÂÚÈÎÔÜ ñÔÎÂÈÌ¤ÓÔ˘, ÎÏÂ›ÓÔÓÙ·˜ Ìb ïÚÈÛÌ¤Ó· ÎÚÈÙÈÎa âÚˆÙ‹Ì·Ù· Û¯ÂÙÈÎa
Ìb ÙeÓ ÚfiÏÔ Î·d ÙcÓ Âéı‡ÓË ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ Î·d ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙË˜ à¤Ó·ÓÙÈ ÛÙcÓ
Î˘Ú›·Ú¯Ë ÔåÎÔÓÔÌÈÎc ÔÏÈÙÈÎ‹. ^√ ¶¿ÓÔ˜ ¡ÈÎÔÏfiÔ˘ÏÔ˜ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ôf àÎÔ-
ÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «¡ÂÔÊÈÏÂÏÂ˘ıÂÚÈÛÌe˜ Î·d ÓÂ˘Ì·ÙÈÎc âÏÂ˘ıÂÚ›·» àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ
ÙcÓ àÓÙ›ıÂÛË ÌÂÙ·Íf ÓÂÔÊÈÏÂÏÂ˘ıÂÚÈÛÌÔÜ Î·d âÏÂ˘ıÂÚ›·˜ ÛÙeÓ ‚·ıÌe Ôf ì Î˘-
Ú›·Ú¯Ë ÔåÎÔÓÔÌÈÎc å‰ÂÔÏÔÁ›· ‚¿ÏÏÂÈ ôÌÂÛ· Î·Ùa ÙÉ˜ ú‰È·˜ ÙÉ˜ âÏÂ˘ıÂÚ›·˜ ÙÔÜ
àÓıÚÒÈÓÔ˘ ÚÔÛÒÔ˘ Úe˜ ùÊÂÏÔ˜ ÙÔÜ àÚfiÛˆÔ˘ Î¤Ú‰Ô˘˜. ™Ùe ÌÂÏ¤ÙËÌ· Ôf
àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «√î àÓ‡·ÚÎÙÔÈ Ôf ‰È¿ÏÂÍÂ ï £Âfi˜. ¶Úe˜ Ì›· âÓ·ÏÏ·ÎÙÈÎc
·ÁÎÔÛÌÈfiÙËÙ· Ìb ï‰ËÁe ÙeÓ àfiÛÙÔÏÔ ¶·ÜÏÔ (Î·d ëÚÌËÓÂ˘Ùb˜ ÙeÓ Alain Badiou
Î·d ÙeÓ Giorgio Agamben) ï ¢ÈÔÓ‡ÛË˜ ™ÎÏ‹ÚË˜ ·›ÚÓÂÈ àÊÔÚÌc àe ÙeÓ âÛˆÙÂ-
ÚÈÎe ‰È¿ÏÔÁÔ ÙáÓ ‰‡Ô ÛËÌ·ÓÙÈÎáÓ ÛÙÔ¯·ÛÙáÓ Ìb â›ÎÂÓÙÚÔ Ùc ıÂÔÏÔÁ›· ÙÔÜ àÔ-
ÛÙfiÏÔ˘ ¶·‡ÏÔ˘, ÛÙcÓ ÚÔÔÙÈÎc àÓÙÈ-ÚfiÙ·ÛË˜ ÌÈÄ˜ âÓ·ÏÏ·ÎÙÈÎÉ˜ Î·d ù¯È êÏa
ÎÚÈÙÈÎÉ˜ ÛÙeÓ ÙÚ¤¯ÔÓÙ· Î˘Ú›·Ú¯Ô ÏfiÁÔ ÙÔÜ ·ÁÎÔÛÌÈÔÔÈËÌ¤ÓÔ˘ Î·ÈÙ·ÏÈÛÌÔÜ.
^√ ¢ËÌ‹ÙÚË˜ ™Ù·Ì·ÙfiÔ˘ÏÔ˜ ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ «¡ÂÔÊÈÏÂÏÂ˘ıÂÚÈÛÌe˜ Î·d ÃÚÈÛÙÈ·-
ÓÈÛÌe˜ ÛÙeÓ Î·ÈÚe ÙÉ˜ ∞éÙÔÎÚ·ÙÔÚ›·˜» ÚÔÛÊ¤ÚÂÈ Ì›· ÎÚÈÙÈÎc âÈÛÎfiËÛË âÈ-
Ì¤ÚÔ˘˜ ÛÙ·ıÌáÓ ÙÉ˜ Û¯¤ÛË˜ Î·d ÙÉ˜ ‰È·ÊÔÚÔÔ›ËÛË˜ ÙáÓ ‰‡Ô ÌÂÁÂıáÓ. ™Ùc Û˘Ó¤-
¯ÂÈ· ï µ·Û›ÏË˜ \∞ÚÁ˘ÚÈ¿‰Ë˜ ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔÜ «£·Ó¿ÛÈÌË... „·Ï›‰·. ≠∂Ó· Û¯fiÏÈÔ
ÁÈa ÙcÓ ÔåÎÔÓÔÌÈÎc àÓÈÛfiÙËÙ· Ìb àÊÔÚÌc ≤Ó· ‚È‚Ï›Ô» Ìb àÊÂÙËÚ›· Ùa ÔÚ›ÛÌ·Ù·
ÌÈÄ˜ ÛËÌ·ÓÙÈÎÉ˜ ÎÔÈÓˆÓÈÔÏÔÁÈÎÉ˜ öÚÂ˘Ó·˜ âÓ‰È·Ê¤ÚÂÙ·È Óa ÚÔ‚¿ÏÂÈ Ùe àÓ·ÁÎ·ÖÔ
âÎÂÖÓÔ ÊÚfiÓËÌ· Ôf ıa ï‰ËÁ‹ÛÂÈ Ûb Ì›· ÔÏÈÙÈÎc ‰Ú¿ÛË, ì ïÔ›· ıa Û˘Ì‚¿ÏÏÂÈ
ÛÙcÓ Ú¿ÍË Î·d ù¯È êÏá˜ ıÂˆÚËÙÈÎa ÛÙcÓ â·ÓÂ‡ÚÂÛË ÙÉ˜ ñÁÈÔÜ˜ ÎÔÈÓˆÓÈÎÉ˜
Û˘Ì‚›ˆÛË˜, ì ïÔ›· ıa Û¤‚ÂÙ·È ÙfiÛÔ ÙcÓ àÙÔÌÈÎfiÙËÙ· ¬ÛÔ Î·d ÙcÓ àÍ›· ÙÔÜ Û˘Ï-
ÏÔÁÈÎÔÜ ‚›Ô˘. ^√ . µ·Û›ÏÂÈÔ˜ °Î·ÓÄ˜ ÛÙe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ «∫ÔÈÓˆÓÈÎc ¢ÈÎ·ÈÔÛ‡ÓË
Î·d µ·ÛÈÏÂ›· ÙÔÜ £ÂÔÜ» Ì¤Û· àe ‚È‚ÏÈÎ¤˜, ·ÙÂÚÈÎb˜ Î·d Û‡Á¯ÚÔÓÂ˜ àÓ·ÊÔÚb˜
âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa âÈÛËÌ¿ÓÂÈ ¬ÙÈ ì \∂ÎÎÏËÛ›·, âÓá ‰bÓ ‰È·ı¤ÙÂÈ ÎÔÈÓˆÓÈÎc äıÈÎ‹, óÛÙfi-
ÛÔ Û˘ÓÈÛÙÄ Ì›· Ù¤ÙÔÈ· äıÈÎ‹, ì ïÔ›· àÔÛÎÔÂÖ ÚˆÙ›ÛÙˆ˜ ÛÙcÓ àfiÊ·ÛË ÙÔÜ
âÎÎÏËÛÈ·ÛÙÈÎÔÜ ÛÒÌ·ÙÔ˜ Óa Ï·ÙÚÂ‡ÂÈ ÙeÓ £Âfi, ì ïÔ›· ıa ÌÔÚÔÜÛÂ ÛÙc Û˘Ó¤-
¯ÂÈ· Óa ï‰ËÁ‹ÛÂÈ Ûb Ì›· ÎÔÈÓˆÓ›· ÙáÓ ÔÏÈÙáÓ Ôf ıa âÌÊÔÚÂÖÙ·È àe ‰ÈÎ·ÈÔÛ‡-
ÓË. ™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜, Ìb Ù›ÙÏÔ «ª¿ÙÈ· Û¯ÈÛÙa ÎÈ çÚı¿-
ÓÔÈÎÙ·. ^∏ àÔÛÙÔÏc ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ ÛÙcÓ \π·ˆÓ›·» ï £. ¡. ¶··ı·Ó·Û›Ô˘ ÚÔ-
ÛÊ¤ÚÂÈ Ì›· Ì·ÙÈa ÙÉ˜ îÂÚ·ÔÛÙÔÏÈÎÉ˜ ‰Ú¿ÛË˜ ÙÔÜ êÁ›Ô˘ ¡ÈÎÔÏ¿Ô˘ ÙÔÜ ∫·Û¿ÙÎÈÓ
ÛÙcÓ \π·ˆÓ›· ÛÙa Ù¤ÏË ÙÔÜ 19Ô˘ Î·d ÛÙd˜ àÚ¯b˜ ÙÔÜ 20ÔÜ ·åáÓ·. ™Ùc Û˘Ó¤¯ÂÈ· àÎÔ-
ÏÔ˘ıÂÖ ì ÛÙ‹ÏË «\∞Ó·ÁÓÒÛÂÈ˜», ¬Ô˘ ÙÚÂÖ˜ Û‡Á¯ÚÔÓÔÈ ÛÙÔ¯·ÛÙ¤˜ (∫. ∑ÔÚÌÄ˜, ¶.
∫·Ú·ÌÔ‡˙Ë˜, §. ∫·ÙÛ›Ú·˜) Û˘˙ËÙÔÜÓ Î·d Û¯ÔÏÈ¿˙Ô˘Ó Ùe ‚È‚Ï›Ô ÙÔÜ ∆ÔÓÙfiÚˆÊ «√î
âÛˆÙÂÚÈÎÔd â¯ıÚÔd ÙÉ˜ ‰ËÌÔÎÚ·Ù›·˜». ∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb Ùc ÛÙ‹ÏË ÁÈa Ùe
‚È‚Ï›Ô.
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¢ÂÏÙ›Ô µÈ‚ÏÈÎáÓ ªÂÏÂÙáÓ (ÙfiÌÔ˜ 29Ô˜, \πÔ‡ÏÈÔ˜-¢ÂÎ¤Ì‚ÚÈÔ˜ 2011, öÙÔ˜ 39Ô)

∆e ÙÚ¤¯ÔÓ ÙÂÜ¯Ô˜ ÙÔÜ ÌÔÓ·‰ÈÎÔÜ ëÏÏËÓfiÊˆÓÔ˘ ‚È‚ÏÈÎÔÜ ÂÚÈÔ‰ÈÎÔÜ, Ùe ïÔÖÔ
âÎ‰›‰ÂÙ·È Ìb Ì›· ¯ÚÔÓÈÎc Î·ı˘ÛÙ¤ÚËÛË, ÂrÓ·È àÊÈÂÚˆÌ¤ÓÔ ÛÙfiÓ «ÏfiÁÔ ÙÔÜ £ÂÔÜ».
ªÂÙa Ùe ÚÔÏÔÁÈÎe ÛËÌÂ›ˆÌ· ÙÔÜ ñÂ˘ı‡ÓÔ˘ ÙÔÜ àÊÈÂÚÒÌ·ÙÔ˜ ¶. µ·ÛÈÏÂÈ¿‰Ë,
àÎÔÏÔ˘ıÂÖ ì ÚÒÙË ÌÂÏ¤ÙË àe ÙeÓ ú‰ÈÔ ‚È‚ÏÈÎe ıÂÔÏfiÁÔ Ìb Ù›ÙÏÔ «^√ §fiÁÔ˜ ÙÔÜ
£ÂÔÜ ÛÙc Û‡Á¯ÚÔÓË \√Úıfi‰ÔÍË ıÂÔÏÔÁ›· Î·d ì ‚È‚ÏÈÎc àÓ·Á¤ÓÓËÛË ÛÙcÓ ëÏÏ·‰ÈÎc
Ú·ÁÌ·ÙÈÎfiÙËÙ·». ™Ùe ÎÂ›ÌÂÓfi ÙÔ˘ ·éÙe ï Û˘ÁÁÚ·Ê¤·˜, àÊÔÜ âÍÂÙ¿ÛÂÈ âÈÌ¤ÚÔ˘˜
“â›ÛËÌÂ˜” ı¤ÛÂÈ˜ ÁÈa ÙeÓ ÏfiÁÔ ÙÔÜ £ÂÔÜ ÛÙcÓ \√Úıfi‰ÔÍË ıÂÔÏÔÁ›· (.¯. ∫Â›ÌÂÓ·
¢ÈÔÚıfi‰ÔÍˆÓ ™˘Ó‰È·ÛÎ¤„ÂˆÓ Î.ô.), àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ Ùc ÛËÌ·Û›· ÙÔÜ ÏÂÈÙÔ˘ÚÁÈÎÔÜ
Î·d âÛ¯·ÙÔÏÔÁÈÎÔÜ ÎÚÈÙËÚ›Ô˘ ÛÙcÓ Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÔÜ ÏfiÁÔ˘ ÙÔÜ £ÂÔÜ, âÈÛËÌ·›ÓÔ-
ÓÙ·˜ Ìb ÎÚÈÙÈÎe ÙÚfiÔ âÈÌ¤ÚÔ˘˜ ÛÙ¿ÛÂÈ˜ ÙÉ˜ çÚıfi‰ÔÍË˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÛÙcÓ ÔÚÂ›·
ÙÉ˜ îÛÙÔÚ›·˜ (.¯. ñÔ‚¿ıÌÈÛË ‚È‚ÏÈÎÔÜ ÏfiÁÔ˘, ˙‹ÙËÌ· ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË˜ ÙáÓ ÏÂÈÙÔ˘Ú-
ÁÈÎáÓ àÓ·ÁÓˆÛÌ¿ÙˆÓ Î.ô.). ^√ ªËÙÚÔÔÏ›ÙË˜ ¶ÚÔ‡ÛË˜ \∂ÏÈ‰ÔÊfiÚÔ˜ §·ÌÚ˘-
ÓÈ¿‰Ë˜ ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ «^∞Á›· °Ú·Êc Î·d \√Úıfi‰ÔÍË ¶ÓÂ˘Ì·ÙÈÎfiÙËÙ·» âÈ¯ÂÈÚÂÖ
Óa àÓ·ÛÎÂ˘¿ÛÂÈ ÙcÓ ·ÁÈˆÌ¤ÓË ÂÔ›ıËÛË ¬ÙÈ ì çÚıfi‰ÔÍË ÓÂ˘Ì·ÙÈÎfiÙËÙ· ë‰Ú¿-
˙ÂÙ·È àÔÎÏÂÈÛÙÈÎa ÛÙc Ì˘ÛÙËÚÈ·Îc ˙ˆ‹, ÙÔÓ›˙ÔÓÙ·˜ ¬ÙÈ ì ^∞Á›· °Ú·Êc àÔÙÂÏÂÖ
ÙcÓ ÚÒÙÈÛÙË ËÁ‹, àÚ¯c Î·d ‚¿ÛË ÙË˜. ™Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «^∏
ÛÔ˘‰·ÈfiÙËÙ· ÙÉ˜ ^∞Á›·˜ °Ú·ÊÉ˜ Î·Ùa Ùc Û‡Á¯ÚÔÓË \√Úıfi‰ÔÍË ıÂÔÏÔÁ›·», ï ªË-
ÙÚÔÔÏ›ÙË˜ \πÏ·Ú›ˆÓ \∞ÏÊ¤ÁÂÊ âÍÂÙ¿˙ÂÈ âÈÌ¤ÚÔ˘˜ ˙ËÙ‹Ì·Ù·, ¬ˆ˜ ì Û¯¤ÛË
°Ú·ÊÉ˜ Î·d ·Ú¿‰ÔÛË˜, Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÉ˜ ^∞Á›·˜ °Ú·ÊÉ˜ ÛÙcÓ \√Úıfi‰ÔÍË \∂ÎÎÏË-
Û›·, Ùe ˙‹ÙËÌ· ÙÔÜ ÙÚfiÔ˘ àÓ¿ÁÓˆÛË˜ Î·d ëÚÌËÓÂ›·˜ ÙÉ˜ °Ú·ÊÉ˜ àe ÙÔf˜ ¶·Ù¤-
ÚÂ˜ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜, ¬ˆ˜ â›ÛË˜ Ùc Û˘Ì‚·ÙfiÙËÙ· j ù¯È ÙÉ˜ çÚıfi‰ÔÍË˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜
Úe˜ Ùc ‚È‚ÏÈÎc ÎÚÈÙÈÎ‹, ïÏÔÎÏËÚÒÓÔÓÙ·˜ Ìb Ùd˜ ÚÔÎÏ‹ÛÂÈ˜ Ôf Î·ÏÂÖÙ·È Óa àÓÙÈ-
ÌÂÙˆ›ÛÂÈ ì Û‡Á¯ÚÔÓË ‚È‚ÏÈÎc âÈÛÙ‹ÌË (.¯. ÌÂÙ¿ÊÚ·ÛË ÙáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ, ÊÂÌÈÓÈ-
ÛÙÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· Î.·.). ^√ ªËÙÚÔÔÏ›ÙË˜ ÃÚ˘ÛfiÛÙÔÌÔ˜ ™·‚‚ÄÙÔ˜ ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘ Ìb
Ù›ÙÏÔ «^∏ ^∞Á›· °Ú·Êc ÛÙc ıÂ›· §·ÙÚÂ›·. ^∏ âÎÎÏËÛÈÔÏÔÁÈÎc ıÂÒÚËÛË ÙáÓ ‚È-
‚ÏÈÎáÓ àÓ·ÁÓˆÛÌ¿ÙˆÓ» âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ì¤Û· àe âÈÌ¤ÚÔ˘˜ àÓ·ÊÔÚb˜ ÛÙcÓ îÛÙÔÚ›· Î·d
ÛÙc Ï·ÙÚÂ›· ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ Ùc ‰È·¯ÚÔÓÈÎc ‰È·ÏÂÎÙÈÎc Û¯¤ÛË ÌÂÙ·Íf ÙÉ˜ ^∞Á›·˜
°Ú·ÊÉ˜ Î·d ÙÉ˜ ıÂ›·˜ Ï·ÙÚÂ›·˜. ^√ \πˆ¿ÓÓË˜ ºˆÙfiÔ˘ÏÔ˜ ÛÙc ÌÂÏ¤ÙË ÙÔ˘ «\√Úıfi-
‰ÔÍÔ˜ ÃÚÈÛÙÈ·ÓÈÛÌe˜ Î·d îÛÙÔÚÈÎc ÎÚÈÙÈÎc ÙÉ˜ µ›‚ÏÔ˘» âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùc ‰È·¯ÚÔÓÈÎa
âÈÊ˘Ï·ÎÙÈÎc j Î·d àÚÓËÙÈÎc ÛÙ¿ÛË ÙáÓ \√Úıfi‰ÔÍˆÓ ıÂÔÏfiÁˆÓ à¤Ó·ÓÙÈ ÛÙcÓ
îÛÙÔÚÈÎÔ-ÎÚÈÙÈÎc Ì¤ıÔ‰Ô ÚÔÛ¤ÁÁÈÛË˜ ÙáÓ ‚È‚ÏÈÎáÓ ÎÂÈÌ¤ÓˆÓ, àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÔÓÙ·˜ Ùc
¯ÚËÛÈÌfiÙËÙ¿ ÙË˜ ÛÙcÓ Î·Ï‡ÙÂÚË Î·Ù·ÓfiËÛË ÙáÓ ‚È‚ÏÈÎáÓ ‰ÈËÁ‹ÛÂˆÓ. ™Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ
Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «¶·Ù¤ÚÂ˜ ÙÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜ Î·d µÈ‚ÏÈÎc ^∂ÚÌËÓÂ˘ÙÈÎ‹», ï
Daniel Ayuch ÚÔÛÂÁÁ›˙ÂÈ Ìb ÎÚÈÙÈÎe ÙÚfiÔ Ùa Î‡ÚÈ· ÛËÌÂÖ· ÙÉ˜ ·ÙÂÚÈÎÉ˜ ÚÔ-
Û¤ÁÁÈÛË˜ ÙáÓ °Ú·ÊáÓ, ¬ˆ˜ .¯. ÙcÓ Î·Ù·ÓfiËÛË ÙÉ˜ µ›‚ÏÔ˘ ó˜ ËÁÉ˜ àÔÎ¿Ï˘-
„Ë˜, ÙcÓ ëÓfiÙËÙ· ÙáÓ ‰‡Ô ¢È·ıËÎáÓ, Ùe ÚfiÛˆÔ ÙÔÜ ÃÚÈÛÙÔÜ ó˜ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎÔÜ
ÎÏÂÈ‰ÈÔÜ ïÏfiÎÏËÚË˜ ÙÉ˜ °Ú·ÊÉ˜ Î.ô. ^√ îÂÚÔÌfiÓ·¯Ô˜ ÃÚÈÛÙfiÊÔÚÔ˜ ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔ˘
«™Î¤„ÂÈ˜ ÁÈa Ùe ÚfiÏÔ ÙÉ˜ ^∞Á›·˜ °Ú·ÊÉ˜ ÛÙc ÌÔÓ·ÛÙÈÎc ÚÔÛÂ˘¯‹» Î·Ù·ı¤ÙÂÈ ÙeÓ
ÚÔ‚ÏËÌ·ÙÈÛÌe ëÓe˜ ÌÔÓ·¯ÔÜ ÁÈa ÙeÓ ÙÚfiÔ Ôf ì ^∞Á›· °Ú·Êc âËÚÂ¿˙ÂÈ ÙcÓ
ÚÔÛÂ˘¯‹ ÙÔ˘ Î·d âÌ‚·ı‡ÓÂÈ ÙcÓ ·úÛıËÛË ÙÉ˜ ıÂ›·˜ ·ÚÔ˘Û›·˜ ÛÙc ˙ˆ‹ ÙÔ˘. ™ÙcÓ



¶∂ƒπ√¢π∫∞ ∞¡∞§∂∫∆∞

355

àÎfiÏÔ˘ıË ÌÂÏ¤ÙË Ìb Ù›ÙÏÔ «^√ §fiÁÔ˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ ó˜ Ì¿¯·ÈÚ· Î·d ì âÏ›‰· ó˜ ôÁÎ˘-
Ú· ÛÙcÓ Úe˜ ^∂‚Ú·›Ô˘˜ âÈÛÙÔÏc» ï ™ˆÙ‹ÚÈÔ˜ ¢ÂÛfiÙË˜ âÈÎÂÓÙÚÒÓÂÈ Ùe âÓ‰È·-
Ê¤ÚÔÓ ÙÔ˘ ÛÙd˜ ·Ú·ÛÙ·ÙÈÎb˜ ÂåÎfiÓÂ˜ ÙÉ˜ Ì¿¯·ÈÚ·˜ Î·d ôÁÎ˘Ú·˜, Ìb Ùd˜ ïÔÖÂ˜ ·-
ÚÔÌÔÈ¿˙ÂÙ·È ï ÏfiÁÔ˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ Î·d ì âÏ›‰· Ûb ·Ú·ÈÓÂÙÈÎa ÙÌ‹Ì·Ù· ÙÉ˜ âÈÛÙÔÏÉ˜
·éÙÉ˜, Ôî ïÔÖÂ˜ ÂåÎfiÓÂ˜ àÓ¿ÁÔÓÙ·È ÙfiÛÔ ÛÙcÓ ¶·Ï·Èa ¢È·ı‹ÎË ¬ÛÔ Î·d ÛÙeÓ ëÏÏË-
ÓÔÚˆÌ·˚Îe ÎfiÛÌÔ. ™Ùe ÙÂÏÂ˘Ù·ÖÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «^√ ÎÒ‰È-
Î·˜ ôÚ. 71 ÙÉ˜ ^πÛÙÔÚÈÎÉ˜ Î·d \∂ıÓÔÏÔÁÈÎÉ˜ ^∂Ù·ÈÚÂ›·˜ \∞ıËÓáÓ. ª›· «îÛÙÔÚ›· ÙÔÜ
ªˆ¿ÌÂı» Ûb Ì›· ÚÔÛ¿ıÂÈ· ÌÂÚÈÎÉ˜ ëÚÌËÓÂ›·˜ ÙÉ˜ \∞ÔÎ·Ï‡„Âˆ˜ ÙÔÜ \πˆ¿Ó-
ÓË» ï \∞ÛÙ¤ÚÈÔ˜ \∞ÚÁ˘Ú›Ô˘ âÍÂÙ¿˙ÂÈ Ùe Û¯ÂÙÈÎe ÎÂ›ÌÂÓÔ ¬ˆ˜ âÌÊ·Ó›˙ÂÙ·È ÛÙeÓ
ÎÒ‰ÈÎ·, âÈ¯ÂÈÚÒÓÙ·˜ Óa ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ Ùe ÂÚÈÂ¯fiÌÂÓfi ÙÔ˘ Î·d Ùa ÚÔ‚Ï‹Ì·Ù·
Ôf ·ÚÔ˘ÛÈ¿˙ÂÈ, Û˘Ì‚¿ÏÏÔÓÙ·˜ öÙÛÈ ÛÙc Û¯ÂÙÈÎc öÚÂ˘Ó·. ∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂ-
Ù·È Ìb Ùd˜ ÌfiÓÈÌÂ˜ ÛÙÉÏÂ˜ ÙÔ˘ ÁÈa Ùe ‚È‚Ï›Ô, Ùc ‰È‰·ÛÎ·Ï›· ÙÉ˜ µ›‚ÏÔ˘ ÛÙc Û¯ÔÏÈÎc
ıÚËÛÎÂ˘ÙÈÎc âÎ·›‰Â˘ÛË (ª¿ÚÈÔ˜ §È¿ÁÎË˜-∫Ô˘ÎÔ˘Ó¿Ú·˜) Î.ô.

International Journal of Systematic Theology (ÙfiÌÔ˜ 16, ÙÂÜ¯Ô˜ 4/2014)

™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «In search of Selfs grounding
power: Kierkergaard\ s The Sickness unto Death as Dogmatics for Unbeleivers»
ï Knut Alfsv°ag àÓ·‰ÂÈÎÓ‡ÂÈ Ùc ÛËÌ·Û›· ÙÔÜ Û¯ÂÙÈÎÔÜ ‚È‚Ï›Ô˘ ÙÔÜ ÌÂÁ¿ÏÔ˘ ¢·ÓÔÜ
ÛÙÔ¯·ÛÙc ÁÈa ÙcÓ ·ÚÔ˘Û›·ÛË ÙÔÜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÔÜ ÌËÓ‡Ì·ÙÔ˜ Ìb ≤Ó·Ó ÙÚfiÔ Ôf
êÚÌfi˙ÂÈ ÛÙÔf˜ Ìc ÈÛÙÔf˜ àÏÏa Ù·˘Ùfi¯ÚÔÓ· ¯ˆÚd˜ Óa ÎÈÓ‰˘ÓÂ‡ÂÈ ì àÎÂÚ·ÈfiÙËÙ·
ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ ›ÛÙË˜. ™Ùe ‰Â‡ÙÂÚÔ ÌÂÏ¤ÙËÌ· Ìb Ù›ÙÏÔ «Dialectical theology as
theology of mission: Investigating the Origins of Karl Barths Break with
Liberalism» ï David Gongdon âÈ¯ÂÈÚÂÖ Ì›· âÓ‰È·Ê¤ÚÔ˘Û· ëÚÌËÓÂ›· ÙÉ˜ ÚÒÈÌË˜
‰È·ÏÂÎÙÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÔÜ Barth Ì¤Û· àe ÙcÓ ÚÔÔÙÈÎc ÙÉ˜ îÂÚ·ÔÛÙÔÏÉ˜, Ìb
àÊÔÚÌc ÙcÓ âÈÎÚÈÙÈÎc à¿ÓÙËÛ‹ ÙÔ˘ Ûb ≤Ó· ÎÂ›ÌÂÓÔ ÙÔÜ 1914 Ôf Î·ÏÔÜÛÂ ÙÔf˜
¶ÚÔÙÂÛÙ¿ÓÙÂ˜ Óa ÛÙËÚ›ÍÔ˘Ó Ùd˜ ÚÔÛ¿ıÂÈÂ˜ ÙÉ˜ °ÂÚÌ·Ó›·˜ ÛÙeÓ fiÏÂÌÔ ó˜ Ì¤ÚÔ˜
ÙÉ˜ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎÉ˜ àÔÛÙÔÏÉ˜. ™Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «Christ existing
in Ordinary: Dietrich Bonhoeffer and Sanctification» ï M. J. Knight âÍËÁÂÖ ÙcÓ
öÓÓÔÈ· ÙÉ˜ îÎ·ÓÔÔ›ËÛË˜ ÛÙcÓ ÚÔÔÙÈÎc ÙÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜ ÙÔÜ ÌÂÁ¿ÏÔ˘ °ÂÚÌ·ÓÔÜ
ıÂÔÏfiÁÔ˘ ó˜ ÙÔÜ ¯ÒÚÔ˘ ÙÉ˜ ‰Ú¿ÛË˜ ÙÔÜ £ÂÔÜ ÛÙeÓ àÓÙ›Ô‰· ÙÉ˜ öÓÓÔÈ·˜ ÙÉ˜ ‰È-
Î·›ˆÛË˜. ^√ G. Ortlund ÛÙc ÌÂÏ¤ÙË ÙÔ˘ «Divine Simplicity in Historical
Perspective: Resourcing a Contemporary Discussion» àÔÂÈÚÄÙ·È Ì›· ÎÚÈÙÈÎc
âÈÛÎfiËÛË ÙÔÜ ÙÚfiÔ˘ Ìb ÙeÓ ïÔÖÔ ì ıÂ›· êÏfiÙËÙ· Î·Ù·ÓÔ‹ıËÎÂ ÛÙcÓ ÂÚ›Ô‰Ô
ÙÉ˜ ·ÙÂÚÈÎÉ˜ Î·d Û¯ÔÏ·ÛÙÈÎÉ˜ ıÂÔÏÔÁ›·˜, Âå‰ÈÎa Ì¿ÏÈÛÙ· Ûb Û¯¤ÛË Úe˜ ÙcÓ ÙÚÈ·-
‰ÈÎc ıÂÔÏÔÁ›·. ^O M. Westerholm ÛÙc ÌÂÏ¤ÙË ÙÔ˘ Ìb Ù›ÙÏÔ «On Christian
Discernment and the problem of the theological» âÈ‰ÈÒÎÂÈ Óa àÓÙÈÌÂÙˆ›ÛÂÈ Ùd˜
Û‡Á¯ÚÔÓÂ˜ àÓËÛ˘¯›Â˜ ÙáÓ ¯ÚÈÛÙÈ·ÓáÓ ÁÈa ÙcÓ àÎÂÚ·ÈfiÙËÙ· ÙÔÜ ıÂÔÏÔÁÈÎÔÜ ÏfiÁÔ˘,
‰Â›¯ÓÔÓÙ·˜ Ìb ÔÈe ÙÚfiÔ Ôî ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÔd âÍ·ÁÈ¿˙ÔÓÙ·È ÁÈa ÙeÓ ÚÔÛ‰ÈÔÚÈÛÌe ÙÔÜ
àÏËıÈÓÔÜ ÏfiÁÔ˘ ÂÚd ÙÔÜ £ÂÔÜ. ∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È Ìb âÓ‰È·Ê¤ÚÔ˘ÛÂ˜ ‚È-
‚ÏÈÔ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ˜. 
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™Ùe ÚáÙÔ ôÚıÚÔ ÙÔÜ ÙÚ¤¯ÔÓÙÔ˜ ÙÂ‡¯Ô˘˜ Ìb Ù›ÙÏÔ «The Receding sea of
Catholic Faith: Collective Memory and Common Worship» ï D. Power âÍÂÙ¿˙ÂÈ
Ùd˜ ‰È·ÚÎÂÖ˜ àÏÏ·Áb˜ ÛÙc ÚˆÌ·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎc ıÂÔÏÔÁ›· ÛÙeÓ àfiË¯Ô ÙÉ˜ µã µ·ÙÈ-
Î·ÓÉ˜ ™˘Ófi‰Ô˘. ^√ J. Dadosky ÛÙe ÌÂÏ¤ÙËÌ¿ ÙÔ˘ «Has Vatican II been
hermeneutered? Recovering and Developing its theological achievements
following Rahner and Lonergan» Ìb ï‰ËÁe Ùd˜ ëÚÌËÓÂ˘ÙÈÎb˜ àfiÂÈÚÂ˜ ‰‡Ô ÎÔÚ˘-
Ê·›ˆÓ ÛÙÔ¯·ÛÙáÓ ÙÉ˜ ƒˆÌ·ÈÔÎ·ıÔÏÈÎÉ˜ \∂ÎÎÏËÛ›·˜, âÈ¯ÂÈÚÂÖ Óa Ú›ÍÂÈ Êá˜ ÛÙc
ıÂÔÏÔÁÈÎc ÛÔ˘‰·ÈfiÙËÙ¿ ÙË˜ ÛÙeÓ ‚·ıÌe Ôf âÈÌ¤ÚÔ˘˜ ÎÚÈÙÈÎb˜ ÊˆÓb˜ Ê·›ÓÂÙ·È
¬ÙÈ ö¯Ô˘Ó ï‰ËÁ‹ÛÂÈ Ûb Û¯ÂÙÈÎÔÔ›ËÛË ÙáÓ âÈÙÒÛÂˆÓ ÙáÓ àÔÙÂÏÂÛÌ¿ÙˆÓ ÙË˜. ^√
St. Felix-Jager ÛÙe ôÚıÚÔ ÙÔÜ «Universal Beauty: The Nature of Beauty and the
Christian Response» ‰ÈÂÚÂ˘ÓÄ Ùc Ê‡ÛË ÙÉ˜ óÚ·ÈfiÙËÙ·˜ ÛÙe Â‰›Ô ÙÉ˜ Ù¤¯ÓË˜ Ìb
ÛÎÔe Óa ‰Â›ÍÂÈ ÔÈa ıa Ú¤ÂÈ Óa ÂrÓ·È ì ¯ÚÈÛÙÈ·ÓÈÎc à¿ÓÙËÛË ÛÙe Ï·›ÛÈÔ
·éÙfi. ™ÙcÓ ÚÔÛ¿ıÂÈ¿ ÙÔ˘ ·éÙc âÈ¯ÂÈÚÂÖ Ì›· âÈÛÎfiËÛË ÙÉ˜ Û¯ÂÙÈÎÉ˜ Î·Ù·ÓfiË-
ÛË˜ ÙÉ˜ óÚ·ÈfiÙËÙ·˜, Ûb Û˘Ó‰˘·ÛÌe Ìb ÙcÓ àÍÈÔÔ›ËÛË ÙÉ˜ Û¯ÂÙÈÎÉ˜ ıÂÒÚËÛË˜ ÙÔÜ
G. Lindbeck. ™Ùe ÎÂ›ÌÂÓÔ Ôf àÎÔÏÔ˘ıÂÖ Ìb Ù›ÙÏÔ «Searching for self-reflexive
theology: Ways forward for Systematic theology in relation to (non) religious
though in Contemporary Western culture» ï Colby Dickinson ñÔÛÙËÚ›˙ÂÈ ¬ÙÈ ì
ıÂÔÏÔÁ›· çÊÂ›ÏÂÈ Óa ‚Ú›ÛÎÂÙ·È Ûb Ì›· âÛˆÙÂÚÈÎc öÓÙ·ÛË Ìb Ùc ıÂÛÌÈÎc âÎÎÏËÛ›·,
öÙÛÈ œÛÙÂ Óa ÂrÓ·È Ûb ı¤ÛË Óa ‰È·Ï¤ÁÂÙ·È ¯ˆÚd˜ ÂÚÈÛÙÚÔÊb˜ Ìb ·éÙÔÎÚÈÙÈÎc ‰È¿-
ıÂÛË Úe˜ ÙeÓ Û‡Á¯ÚÔÓÔ ÔÏÈÙÈÛÌfi, âÓá ÙcÓ ú‰È· ÛÙÈÁÌc ì ÓÂ˘Ì·ÙÈÎc ˙ˆc ÙÔÜ È-
ÛÙÔÜ Óa ÊÙ¿ÓÂÈ ÛÙe ≈„ÈÛÙÔ ÛËÌÂÖÔ ÙÉ˜ àÓ¿Ù˘Í‹˜ ÙË˜. ∆e ÙÂÜ¯Ô˜ ïÏÔÎÏËÚÒÓÂÙ·È
Ìb Ì›· ÛÂÈÚa àe âÓ‰È·Ê¤ÚÔ˘ÛÂ˜ ‚È‚ÏÈÔ·ÚÔ˘ÛÈ¿ÛÂÈ˜.
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