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INTRODUCERE

Relaţia Dumnezeu-om-creaţie nu poate fi sesizată în dimensiunea sa reală deci conform Revelaţiei divine, decât plecând de la dogma Sfintei Treimi. Din această cauză, modul de înţelegere a Treimii şi-a pus amprenta specifică asupra doctrinelor confesionale şi a vieţii creştine în istorie. Iar când această înţelegere nu s-a conformat Revelaţiei, consecinţele nefaste nu au întârziat să apară, afectând pe de o parte unitatea Bisericii, iar pe de altă parte provocând antagonisme între spiritualitate şi responsabilitate.

Părintele Stăniloaie spune că numai Treimea, ca existenţă plenară, identică cu binele desăvârşit, trăit de Tatăl ca veşnică dăruire de Sine şi de Fiul, ca veşnică primire fericită a Tatălui, având fiecare participant la bucuria Unuia de Altul pe Duhul Sfânt, umple de sens existenţa. Numai Treimea astfel înţeleasă explică şi existenţa deosebită de Ea, care nu putea ajunge la existenţă decât din nimic.

Sfântul Maxim Mărturisitorul spune că numai atotputernicia lui Dumnezeu poate explica totul, iar ignorarea acesteia este specifică celor necredincioşi. Frumuseţea, diversitatea şi bogăţia creaţiei, precum şi complexitatea fiinţei umane rămân inexplicabile acolo unde nu este recunoscută bunătatea, atotputernicia, înţelepciunea şi cunoaşterea lui Dumnezeu, care depăşesc raţiunea umană. Mărginitul nu poate exista din eternitate, cu Cel întru totul nemărginit. Dumnezeu a posedat cunoaşterea lucrurilor din eternitate, iar această cunoaştere devine realitate sau este adusă la fiinţă atunci când El voieşte. 

Comentând textul de la Rom. 1, 20, Sfântul Maxim Mărturisitorul spune că „cele nevăzute ale lui Dumnezeu” sunt raţiunile lucrurilor existente din eternitate în Dumnezeu, numite şi „bune-voiri”. Acestea sunt descoperite prin cugetare din făpturi, pentru că tot ce există are o existenţă logică specifică. Evidenţierea acesteia este sinonimă cu afirmarea lui Dumnezeu Cel în Treime.

Bunătatea sau existenţa plenară a lui Dumnezeu ca Treime nu-L sileşte să creeze lumea, pentru că în acest caz,  ea ar fi mai mult o emanaţie a unei esenţe. Numai Sfânta Treime explică atât existenţa lumii, cât şi deosebirea acesteia de dumnezeire, după fiinţă. Pentru acest motiv învăţătura creştină susţine perfecţiunea lui Dumnezeu, cât şi insuficienţa lumii prin ea însăşi, în calitate de existenţă creată, dar capabilă de a se bucura de desăvârşirea în Dumnezeu prin libertate. 

Exprimarea explicită între fiinţa şi lucrările dumnezeieşti, dependente de voia lui Dumnezeu şi care fac posibilă aducerea la existenţă a lumii create, este o caracteristică a gândirii răsăritene. Astfel, pentru Sfinţii Părinţi, în mod paralel cu structura care există între Persoanele Treimii şi care arată relaţia şi consubstanţialitatea lor, descoperite prin iconomia divină, există şi un alt mod care arată relaţia Treimii cu creaţia. Această relaţie este stabilită prin energia persoanelor divine. Această energie având ca principiu pe Tatăl, creează prin Fiul şi desăvârşeşte prin Duhul Sfânt. Deci, Dumnezeu creează lumea prin energia Sa divină. Structura relaţiilor Creatorului cu creatura are la bază energiile divine, în timp ce structura relaţiilor intratrinitare o are pe cea a substanţei divine. 

Disponibilitatea lui Dumnezeu de a înzestra lumea creată cu darurile necreate aruncă o punte între Dumnezeu Cel necreat şi lumea creată. Dar arată şi că Dumnezeu a făcut lumea capabilă de a recepta viaţa lui necreată. Deosebirea între lucrările alese şi folosite de voinţa lui Dumnezeu şi între fiinţa Lui arată că Dumnezeu are caracter personal sau că este o Treime de Persoane. Pentru acest motiv, creaţia, ca operă a lucrării dumnezeieşti este opera Sfintei Treimi.

Capitolul 1

ÎNVĂŢĂTURA ORTODOXĂ DESPRE DUMNEZEU – SF. TREIME
SF. TREIME – “Aşadar, în primul loc, să fie pusă ca temelie în sufletul vostru, dogma despre Dumnezeu”, îndeamnă Sfîntul Chiril al Ierusalimului, pe cei care se pregăteau să devină creştini prin Taina Botezului
.
Într-adevăr, credinţa în Dumnezeu-Sfînta Treime constituie învăţătura fumdamentală şi specifică a Bisericii Creştine. Crezul ortodox niceo-constantinopolitan, în care se rezumă tradiţia Bisericii apostolice şi patristice, are în centrul lui mărturisirea că Dumnezeu este Unul în fiinţă Sa dumnezeiască şi întreit în persoanele Sale: “Cred într-unul Dumnezeu, Tatăl Atotţiitorul... Cred în unul Domn Iisus Hristos... Cred în Duhul Sfînt”. Orice rugăciune creştină, laudă, taină sau slujbă bisericească începe şi sfîrşeşte cu invocarea Sfintei Treimi: “În numele Tatălui şi al Fiului şi al Sfîntului Duh”... “Că Ţie se cuvine toată mărirea, cinstea şi închinarea, Tatălui şi Fiului şi Sfîntului Duh”.

Credinţa într-un singur Dumnezeu personal - monoteismul - este învăţătura principală care s-a descoperit în Vechiul Testament (Ieşire XX, 2-3; Deut.VI, 4; Isaia XLIII, 10-11) şi care s-a păstrat şi în Noul Testament (Marcu XII, 29; Ioan XVII, 3). Existenţa lui Dumnezeu, ca fiinţă creatoare a întregului univers şi prezentă în creaţia Sa, este afirmată chiar în primul verset al Sfintei Scripturi: “La început, Dumnezeu a făcut cerul şi pămîntul” (Fac. I, 1). Dumnezeu există prin Sine, fiind însăşi existenta cea adevărată şi proprie: “Eu sînt Cel ce sînt” (Ieşire III, 14). Firea şi suflarea întreagă există şi se menţine în existenţa, prin puterea şi atotprezenţa lui Dumnezeu: "Nu umplu eu, oare, cerul şi pămîntul?" (Ieremia XXIII, 24). De aceea, cel ce priveşte creaţia cu ochii credinţei, vede în ea urmele prezenţei lui Dumnezeu: "Cerurile spun slava lui Dumnezeu şi facerea mîinilor Lui o vesteşte tăria" (Ps. XVIII, 1-2). Descoperirea personală a lui Dumnezeu s-a exprimat în istoria Vechiului Testament, mai ales, prin "legămintele" pe care Dumnezeu le-a încheiat cu poporul Israel (cf. Facere XVII, 2).

Astfel Dumnezeul tuturor devine părintele unui popor: "Am să vă primesc să-Mi fiţi popor, iar Eu să fiu Dumnezeul vostru" (Ieşire VI, 7).

În perioada Vechiului Testament, Dumnezeu s-a descoperit şi ca treime de persoane, dar într-un mod indirect şi neclar, deoarece aceasta era perioada de pregătire a mîntuirii. Totuşi, exista unele mărturii care se referă la persoanele Sfintei Treimi, cum ar fi de pildă: expresia "Să facem om după chipul şi asemănarea Noastră" (Facere I, 26); cîntarea întreită "Sfînt, Sfînt, Sfînt este Domnul Savaoth" (Isaia VI, 3; Apoc. IV, 8); apariţia celor trei tineri, la stejarul Mamvri, cărora Avraam le-a adus daruri şi închinare (Facere XVIII, 1-2). De asemenea, există unele referiri la Cuvîntul lui Dumnezeu (Ps. CVI, 20; CXVIII, 89) şi la Duhul lui Dumnezeu (Ps. XXXII, 6; CIII, 30-31; Iov XXXIII, 4).

În Noul Testament, credinţa într-un singur Dumnezeu în trei persoane este pe deplin descoperită de însuşi Fiul lui Dumnezeu, în viaţă şi slujirea căruia noi am cunoscut taina Sfintei Treimi. De pilda, la Botezul Mîntuitorului în Iordan sînt prezente în mod real toate cele trei persoane: Tatăl, care întăreşte prin glasul Său din ceruri că: "Acesta este Fiul Meu cel iubit întru care am binevoit"; Duhul Sfînt, Care, în chip de porumbel, s-a pogorît peste Iisus; Fiul, Care, deşi fără de păcat, primeşte să fie botezat de la Ioan" ca să se împlinească toată dreptatea" (Matei III, 16-17).

Evangheliile au păstrat numeroase texte în care se vorbeşte despre cele trei persoane ale lui Dumnezeu, fie în mod deosebit, fie la un loc. Tatăl şi Fiul sînt amintiţi deosesbit în versetul: "Pe Dumnezeu nimeni nu L-a văzut vreodată. Fiul Cel Unul-Născut, care este în sînul Tatălui, Acela l-a făcut cunoscut" (Ioan I, 18). Despre Duhul Sfînt, Iisus spune: "Iar cînd va veni Mîngîietorul, pe care Eu îl voi trimite vouă de la Tatăl, Duhul adevărului, care de la Tatăl purcede, Acela va mărturisi despre Mine" (Ioan XV, 26).
Înainte de înălţarea Sa la cer, Iisus Hristos porunceşte ucenicilor Săi să meargă la propovăduire şi să boteze, în numele Sfintei Treimi, pe cei ce vor crede: "Mergînd, învăţaţi toate neamurile, botezîndu-le în numele Tatălui şi al Fiului şi al Sfîntului Duh" (Matei XXVIII, 19).

În propovăduirea Apostolilor, credinţa în Dumnezeu-Sfînta Treime, este, de asemenea, mărturisită în mod clar. În predica sa, din ziua Cincizecimii, Sfîntul Apostol Petru spune: "Dumnezeu a înviat pe acest Iisus, Căruia noi toţi sîntem martori. Deci, înălţîndu-se prin dreapta lui Dumnezeu şi primind de la Tatăl făgăduinţa Duhului Sfînt, l-a revărsat pe acesta, cum vedeţi şi auziţi voi acum" (Fapte II, 32-33). Sfîntul Apostol Pavel adresează corintenilor o salutare în numele Sfintei Treimi: "Harul Domnului nostru Iisus Hristos şi dragostea lui Dumnezeu şi împărtăşirea Sfîntului Duh să fie cu voi toţi" (II Cor. XIII, 13).

Acelaşi Dumnezeu, care a vorbit în Vechiul Testament, s-a descoperit ca Treime în Noul Testament. Căci "există un singur Dumnezeu" (Fapte III, 30) şi Dumnezeu pe care îl adora creştinii, "Tatăl Dumnezeului nostru Iisus Hristos" (Efes. III, 14; II Cor. I, 3), este Dumnezeul lui Avraam şi a lui Isaac şi al lui Iacob, Dumnezeul părinţilor poporului lui Israel" (Fapte III, 30; VII, 32; cf. şi Ieşire III, 6).

Învăţătura despre Dumnezeu cel unic în fiinţă şi întreit în persoane s-a închegat destul de timpuriu şi apare în simbolurile de credinţă din secolul al II-lea (Teofil al Antiohiei). Dar întrucît s-au ivit unele neclarităţi şi neînţelegeri în ce priveşte taina unităţii persoanelor Sfintei Treimi, Biserica Ortodoxă, fie pe calea Sinoadelor Ecumenice, fie pe cea a sinoadelor locale, s-a pronunţat cu autoritate în ce priveşte învăţătura despre deofiinţimea şi egalitatea celor trei persoane în Dumnezeu cel Unic. Un rol de mare importanţă în precizarea dogmei Sfintei Treimi au avut Sfinţii Părinţi Atanasie cel Mare, Chiril al Alexandriei, Grigorie de Nazianz, Vasile cel Mare, Maxim Mărturisitorul, Ioan Damaschin, Grigorie Palama şi alţii.
Potrivit învăţăturii ortodoxe, Dumnezeu este unul în fiinţa Sa şi subzistă întreit în ipostasele Sale. Dumnezeirea nu este o fire compusă din trei ipostase, ci o singură fiinţă în trei ipostase desăvîrşite
.
De aceea, "Cînd zic Dumnezeu, înţeleg Tatăl, Fiul şi Duhul Sfînt" spune Sfîntul Grigorie de Nazianz
. 

În Dumnezeu există o singură fiinţă, o singură voinţă şi o singură lucrare. Fiinţa dumnezeiască formează o unitate desăvîrşită, dar ea nu se limitează şi nu se închide într-o singură persoană. Deşi fiinţează în mod unitar, Dumnezeirea are un mod de subzistenţă treimic. Tatăl, Fiul şi Duhul Sfînt au persoana lor proprie şi în fiecare persoană subzistă una şi aceeaşi fire dumnezeiască în mod deplin. Dumnezeu este deofiinţă, are un principiu unic al firii şi existenţei şi este contemplat în Treime. Cele trei persoane există una în alta, şi tot ce se atribuie uneia, se atribuie şi celeilalte. Prin urmare, în Dumnezeu există o singura fiinţă şi aceeaşi fiinţă neimpărţită şi trei persoane deosebite, deofiinţă şi egale. Dumnezeirea fiinţează unitar şi subzistă treimic. De aceea, cînd spunem Sfînta Treime, ne gîndim la unirea celor trei persoane în care fiinţează Dumnezeu cel unic după fiinţă, voinţă şi lucrarea Sa. Dumnezeu este unul în trei, adică într-o singura Dumnezeire în trei ipostase.
Dogma Sfintei Treimi cuprinde nu numai mărturisirea despre unitatea fiinţei, despre deofiinţimea şi egalitatea celor trei ipostase, ci şi învăţătura despre însuşirile fiecărei persoane, adică ce este propriu unei persoane şi o face distinctă de celelalte. Sfinţii Părinţi învaţă că taina Sfintei Treimi constă în modul de a exista al unei persoane în alta şi din alta, sau în relaţiile de origine şi legăturile dintre persoane. Din acest punct de vedere, se pot distinge: nenaşterea, sau existenţa de sine, ca mod de a fi personal al Tatălui (Efes. III, 14-15); naşterea Fiului din Tatăl din veşnicie (Ioan I, 14, 18) şi purcederea Duhului Sfînt din Tatăl din veşnicie (Ioan XV, 26), precum şi întruparea Fiului la "plinirea vremii" de la Duhul Sfînt şi din Fecioara Maria (Luca I, 35) şi trimiterea Sfîntului Duh de către Fiul în timp (Ioan XV, 26).

Există un Dumnezeu pentru că există un Tată care este cauză, izvorul Dumnezeirii şi unităţii celor trei persoane. Tatăl este nenăscut şi nepurces, dar naşte din veci pe Duhul Sfînt. Fiul este născut din veci de Tatăl, fiind "strălucirea slavei şi chipul fiinţei lui Dumnezeu" (Evrei I, 3). La "plinirea vremii" (Gal. IV, 4), "Cuvîntul trup s-a făcut" (Ioan I, 14), prin conlucrarea Sfîntului Duh. Duhul Sfînt purcede, din veci, din Tatăl şi este trimis, în timp, de către Fiul (Ioan XV, 26), ca să împărtăşească harul divin (Fapte XI, 38). Duhul Sfînt are propria Sa persoana şi lucrează prin propria Sa putere dumnezeiască. El participă la întruparea Fiului şi se pogoară asupra Acestuia, la Botez, dăruit de către Tatăl. La Cincizecime, Duhul întemeiază Biserica pe care o călăuzeşte spre tot adevărul şi o fereşte de greşeli (Ioan XIV, 26).

Naşterea după trup a Fiului prin participarea Duhului Sfînt şi trimiterea în timp a Sfîntului Duh de către Fiul nu strică unitatea veşnică a celor trei persoane dumnezeieşti. Prin urmare, Tatăl, Fiul şi Sfîntul Duh sînt deofiinţă şi egali între ei (Ioan XVIII, 21), deosebindu-se după modul lor de existenţă: Tatăl este nenăscut şi nepurces, Fiul este născut din veci din Tatăl şi se întrupează prin conlucrarea Sfîntului Duh, iar Sfîntul Duh este purces din veci din Tatăl şi trimis în timp de către Fiul
.

Dumnezeu este fiinţă personală, atotprezentă, care are existenţă de Sine şi care se manifestă în afara fiinţei Sale, împărtăşind viaţă şi puterea Sa îndumnezeietoare. Sfîntul Grigorie Palama a făcut distincţie între fiinţa sau esenţa lui Dumnezeu, adică firea dumnezeiască necreată, neschimbătoare, necuprinsă şi negrăită, care depăşeşte tot ceea ce este creat, şi energiile divine necreate, adică lucrările prin care Dumnezeu se lasă împărtăşit şi îndumnezeieşte. Învăţătura despre energiile divine necreate constituie o caracteristică a Ortodoxiei şi ea stă la temelia credinţei în caracterul personal a lui Dumnezeu, în îndumnezeirea omului şi în transfigurarea creaţiei. În gîndirea ortodoxă, harul este înţeles anume ca energie dumnezeiască, personală, necreată, prin care credinciosul devine "părtaş al firii dumnezeieşti" (II Petru I, 4).

După fiinţa Sa veşnică, Dumnezeu este necuprins, nevăzut şi de negrăit. În fiinţa Sa negrăită, Dumnezeu este inaccesibil: "Moise n-a văzut faţa lui Dumnezeu" (Ieşire XXXIII, 23), iar Sfîntul Ioan Evanghelistul spune: "Pe Dumnezeu nimeni nu L-a văzut vreodată" (Ioan I, 18). Vorbirea despre Dumnezeu are anumite limite, deoarece fiinţa Sa de nepătruns nu poate să fie exprimată în cuvintele noastre omeneşti
, sau în comparaţie cu celelalte existenţe
.

El nu este un Dumnezeu "necunoscut", pentru că El are un nume (Isaia XLV, 15), care exprimă caracterul Său personal, iar prin energiile Sale necreate, El se pogoară şi intră în comuniune cu credinciosul, prin creaţie, prin pronie, prin lucrarea de mîntuire. Sfînta Scriptură foloseşte adesea, pentru a descrie lucrările lui Dumnezeu în afară de fiinţa Sa, însuşiri împrumutate de la oameni. Dar nu trebuie să atribuim lui Dumnezeu ceea ce ne aparţine nouă şi să ne formăm astfel o imagine falsă despre El. Orice reprezentare sau imagine despre Dumnezeu care l-ar identifica cu firea creată este o idolatrie.

Energiile sau lucrările dumnezeieşti necreate exprimă însuşiri sau atribute proprii lui Dumnezeu. Pentru a exprima aceste însuşiri, unele cuvinte sau nume sînt alese chiar de Dumnezeu, ca de pildă: duh, bun, iubire, sfînt, veşnic, mîntuire, iar altele sînt alese de Biserică: treime, persoană, deofiinţă.

Astfel, Dumnezeu este Duh (Ioan IV, 24), adică fiinţă vie, personală, netrupească şi nematerială, care este însăşi viaţa noatră şi care împărtăşeşte sufletul vieţii noastre: "Căci în El trăim şi ne mişcăm şi sîntem" (Fapte XVII, 28). Iisus Hristos însuşi mărturiseşte că: "Dumnezeu este Duh şi cei care I se închină trebuie să I se închine în duh şi adevăr" (Ioan IV, 24). El este "Dumnezeu cel viu" (Ieremia X, 10), principiul veşnic şi forţa vieţii, cel care ţine în existenţă toată suflarea: "Lua-vei duhul lor şi se vor sfîrşi şi în ţărînă se vor întoarce. Trimite-vei duhul tău şi se vor zidi şi vei înnoi faţa pămîntului" (Ps. CIII, 30-31).

Dumnezeu nu primeşte existenţă din afară, nu o are prin participare, de aceea fiinţa Sa, nefiind adusă la existenţă din neexistenţă, nu are nimic contrar. "Pe cît de departe sînt cerurile de la pămînt, aşa de departe sînt căile mele de căile voastre şi cugetele mele de cugetele voastre" (Isaia LV, 9). Deşi este creatorul lui, Dumnezeu este absolut diferit după fiinţa Sa spirituală de om, care este compus din trup şi suflet creat. "Eu sînt Dumnezeu atotputernic şi nu sînt om" (Osea XI, 9). "Dumnezeu nu-i ca omul" (Numeri XXIII, 19). 
În raport cu fiinţele şi făpturile, El este "Celălalt", care nu are nici o asemănare: "Cu cine veţi asemăna voi pe cel preaputernic şi unde veţi găsi altul asemenea lui... Cu cine mă asemănaţi voi ca să fiu asemenea", zice Sfîntul (Isaia XL, 18 şi 25).

Învăţătura despre Sfînta Treime are o însemnătate deosebită pentru viaţa duhovnicească a credincioşilor. Căci aşa cum persoanele Sfintei Treimi există una în şi din alta, într-o unitate fiinţială, tot aşa şi creştinii formează o comuniune spirituală de credinţă, nadejde şi iubire în Dumnezeu. Biserica este o unitate de fiinţă şi o comuniune de viaţă după chipul Sfintei Treimi (Ioan XVII, 22).

Comuniunea credinciosului cu Dumnezeu se exprimă în cult sau adorare, care este cel mai important act al religiei creştine. Adorarea înseamnă consacrarea întregii fiinţe a lui Dumnezeu, supunerea totală faţă de voinţa Sa, spre laudă şi slava Sa (Efes. I, 6, 12, 14). Adorarea se cuvine Sfintei Treimi şi fiecărei persoane dumnezeieşti în parte: "Pentru aceasta, imi plec genunchii înaintea Tatălui Domnului nostru Iisus Hristos" (Efeseni III, 14). Ea se exteriorizează în acte de cult, cuvinte, imne, îngenunchieri, metanii, ofrande, fapte de binefacere. Dintre toate acestea, Liturghia constituie inima întregului cult creştin, în care credinciosul trăieşte comuniunea cu Dumnezeu-Sfînta Treime: "Să ne iubim unii pe alţii, ca într-un gînd să mărturisim: pe Tatăl, pe Fiul şi pe Duhul Sfînt".

Activitatea "în afară" a lui Dumnezeu constituie o lucrare comună, dar ea a fost împărţită între cele trei persoane. Există lucrări care privesc în mod special pe una din persoanele Sfintei Treimi: Tatăl - creaţia şi providenţa; Fiul - întruparea, mîntuirea şi judecata, Sfîntul Duh - Biserica şi Tainele. Despre lucrările persoanelor Sfintei Treimi în iconomia mîntuirii, Sfîntul Apostol Pavel spune: "Harul Domnului nostru Iisus Hristos, dragostea lui Dumnezeu-Tatăl şi împărtăşirea Sfîntului Duh" (II Cor. XIII, 13). Aceasta nu înseamnă că persoanele Sfintei Treimi lucrează separat. 
În Biserica ortodoxă, în orice lucrare sînt prezente şi participă toate cele trei persoane. Astfel, la creaţie, voinţa Tatălui este cauza aducerii în existenţă a lumii, Fiul ia parte ca Cuvîntul creator, iar Duhul Sfînt ca principiu al vieţii, aşa cum afirmă Psalmistul: "Cu cuvîntul Domnului cerurile s-au întărit şi cu duhul gurii lui toată puterea lor" (Ps. XXXII, 8).

Adăugăm aici un cuvînt al Sfîntului Vasile cel Mare despre persoanele Sfintei Treimi: Tatăl: începutul tuturor, cauza existenţei pentru toate cîte există, rădăcina tuturor celor ce vieţuiesc. De la El a venit izvorul vieţii, înţelepciunea, puterea, chipul cel neschimbător al nevăzutului Dumnezeu, Fiul, Carele din Tatăl s-a născut, Cuvîntul cel viu, Carele este Dumnezeu şi Carele este la Dumnezeu, iar nu venit sau adăugat din altă parte, Cel ce este mai înainte de veci, iar nu dobîndit mai pe urmă, Fiu, iar nu creatură, făcător, iar nu făptură, creator, iar nu creat, Carele este toate cîte este Tatăl. Cînd am rostit cuvîntul "Fiu", am rostit şi cuvîntul "Tatăl". Tu, creştine, să-mi respecţi atributele acestea. Aşadar, Fiul, rămînînd în ceea ce este El - în ceea ce priveşte atributele Sale - toate este cîte este Tatăl, conform glasului Domnului Însuşi, Care a spus: "Toate cîte are Tatăl sînt ale Mele". Într-adevăr, cîte i se adscriu - ca atribute - prototipului model, toate sînt ale chipului prototipului. "Căci noi am văzut - zice Evanghelistul - slava Lui, slava ca a Unuia născut din Tatăl", adică dintre minunile care I-au fost date Lui, nici una nu I s-a dat dintr-un sentiment de dărnicie sau din îndatorire, ci I s-au dat, pentru că Fiul posedă vrednicia - măiestatea - dumnezeirii părinteşti, din părtăşia cea după natură cu Tatăl. Faptul de "a primi" este ceva comun şi cu privire la creatură, dar noţiunea de "a poseda" sau " a avea" după natură - în chip firesc - este proprie numai pentru cel ce s-a născut. Aşadar, ca Fiu, în mod natural, posedă cele ale Tatălui, iar pe de altă parte, ca Unul născut, pe toate - ale Tatălui - le cuprinde întru Sine, fiindcă nimic nu are de împărţit cu altcineva. Prin urmare, din însăşi denumirea de "Fiu", noi învăţăm că El este părtaş la natura - firea - Tatălui, iar nu creat dintr-o poruncă formală; învăţăm că El a strălucit pururea din fiinţa divină, fiind împreună cu Tatăl în eternitate, fiind egal în putere, egal întru slavă. Şi ce altceva este El, decît pecete - sigiliu - şi chip, care Il arată pe Tatăl întreg întru El (Fiul)? Toate cîte ţi se povestesc ţie, creştine, după aceea, rezultînd din alcătuirea trupească a Fiului, Care a săvîrşit mîntuirea oamenilor, mîntuire pe care ne-a dovedit-o limpede prin trupul Său real, şi anume: expresiile că El "a fost trimis" şi că "nimic nu poate să facă de la Sine" şi că "a primit porunca" şi, toate cîte mai sînt de felul acesta, să nu-ţi creeze cumva porniri duşmănoase, spre micşorarea dumnezeirii Celui Unuia născut. Tu observă că, dacă El a consimţit să se umilească din cauza neputinţei tale omeneşti, nicidecum nu era îndatorat să săvîrşească micşorarea măreţiei Celui puternic. Tu să înţelegi, însă, noţiunea de natură sau fire, într-un mod vrednic de Dumnezeu, dar totodată primeşte cu bună judecată înţelesul cuvintelor cu privire la cele mai de umilinţă ale Fiului... ". 
DUMNEZEU – TATĂL. Cea dintîi persoană a Sfintei Treimi este Dumnezeu-Tatăl, despre care Simbolul de Credinţă spune: "Cred întru Unul Dumnezeu Tatăl, atotţiitorul, făcătorul cerului şi al pămîntului, al celor văzute şi nevăzute".
Dumnezeu-Tatăl este începutul tuturor făpturilor, cauza existenţei a tot ceea ce există. El este nenăscut şi nepurces, şi din fiinţa Sa naşte din veci pe Fiul şi purcede din veci pe Duhul Sfînt. El este Tatăl Fiului, al Unuia-Născut din Tatăl: "Tatăl Meu eşti Tu, Dumnezeul Meu şi sprijinitorul mîntuirii mele" (Ps. LXXXVIII, 26). Iisus Hristos recunoaşte că Dumnezeu este Tatăl Său, după firea dumnezeiască şi din totdeauna, că El vine de la Tatăl şi săvîrşeşte lucrurile Acestuia (Ioan I, 14). Iisus Hristos a mărturisit de asemenea că Tatăl Său este şi Tatăl nostru: "Mă voi sui la Tatăl Meu şi Tatăl vostru şi la Dumnezeul Meu şi Dumnezeul vostru" (Ioan XX, 17). Dar aceasta nu din cauza naşterii, ci din pricina harului. Dumnezeu-Tatăl ne cheamă, prin Fiul Său, la starea de fii după har.

Prin cuvintele "Tatăl nostru" (Matei VI, 9) mărturisim că Dumnezeu este originea existenţei noastre, nu numai a mea, ci a tuturor credincioşilor. Dar noi am căpătat starea de fii după har ai lui Dumnezeu în Iisus Hristos. În şi prin Fiul, noi primim puterea care întreţine şi modelează comuniunea noastră cu Dumnezeu. Noi participăm la viaţa divină, prin comuniunea personală cu Tatăl prin Fiul (I Ioan I, 3) în Duhul Sfînt (II Cor. XIII, 13).

Dumnezeu-Tatăl este numit "Ziditorul a toate" (Efes. III, 9), "Făcătorul cerului şi al pămîntului". Lui i se atribuie creaţia , adică acţiunea de a crea "din nimic" tot ceea ce există, precum şi pronia, adică lucrarea prin care Dumnezeu poartă de grijă şi conduce Biserica şi credinciosul spre scopul Său.

Învăţătura despre actul creaţiei nu poate fi explicată pe deplin, deoarece, după cum spun Sfinţii Părinţi, aducerea în existenţă a lumii în afară de Dumnezeu ramîne o taină. Cartea Facerii, în care se descrie istoria creaţiei, arată ce Dumnezeu creează din voinţa Sa şi prin atotputernicia Sa, exprimate prin cuvîntul Său creator: "Şi a zis Dumnezeu: "Să fie lumină!" Şi a fost lumină (Facere I, 3). Dumnezeu aduce lumea în existenţă din nefiinţă (II Macabei VII, 28). Adică creaţia nu este o emanaţie din Dumnezeire şi nici nu are un principiu propriu coetern cu Dumnezeu. Creaţia este o acţiune liberă a lui Dumnezeu, deoarece voinţa lui Dumnezeu este o energie creatoare. Existenta a luat formă văzută prin Cuvîntul Său creator (II Petru III, 5, 7).

În virtutea transcendenţei Lui, între Dumnezeu şi creaţie există o deosebire de substanţă, ontologică, dar, prin energiile Sale creatoare şi proniatoare, "Cele nevăzute ale Lui, adică veşnica Lui putere şi dumnezeire, se văd de la facerea lumii, înţelegîndu-se din făpturi" (Rom. I, 20).

"La început Dumnezeu a făcut cerul şi pămîntul" (Facere I, 1). Prin expresia "cerul", se înţelege, aici, lumea fiinţelor spirituale, nevăzute, îngerii. Îngerii sînt duhuri create, netrupeşti, nevăzute, nemuritoare, care laudă pe Dumnezeu în ceruri (Matei XVIII, 10) şi care îndeplinesc diverse misiuni privind providenţa dumnezeiască şi lucrarea de mîntuire (Matei IV, 11). 
Îngerii sînt ocrotitorii neamurilor (Daniel X, 13), ei au vestit Naşterea Domnului (Matei I, 20) şi fiecare credincios are ca păzitor şi sfetnic, un înger bun (Matei XVIII, 10). Îngerii vor anunţa ziua învierii şi judecata viitoare, la a doua venire a Domnului (I Tes. IV, 16). Dionisie Pseudo-Areopagitul (c. 500) împarte lumea îngerilor în nouă cete: serafimii, heruvimii, tronurile, stăpîniile, virtuţile, puterile, începătoriile, arhanghelii şi îngerii.

Sfînta Scriptură vorbeşte şi despre îngeri răi, diavoli, demoni sau satane. Aceştia au căzut, ispitind pe Dumnezeu din mîndrie: "Am văzut pe satana ca un fulger căzînd din cer" (Luca X, 18). Ei sînt pedepsiţi pentru veşnicie: "Iar pe îngerii care nu şi-au păzit vrednicia, ci au părăsit locaşul lor, i-a pus la păstrare sub întuneric, în lanţuri veşnice, spre judecata de apoi" (Iuda 9).
 DUMNEZEU – FIUL. A doua persoană a Sfintei Treimi este Fiul şi Cuvîntul lui Dumnezeu, despre care Simbolul de credinţă spune: "Cred întru Unul Domn Iisus Hristos, Fiul lui Dumnezeu, Unul-Născut, Care din Tatăl s-a născut mai înainte de toţi vecii. Lumină din lumină, Dumnezeu adevărat din Dumnezeu adevărat, născut nu făcut, Cel ce este de o fiinţă cu Tatăl, prin care toate s-au făcut, Care, pentru noi oamenii şi pentru a noastră mîntuire, s-a pogorît din ceruri şi s-a întrupat de la Duhul Sfînt şi din Maria Fecioara şi s-a făcut om. Şi s-a răstignit pentru noi, în zilele lui Ponţiu Pilat şi a pătimit şi s-a îngropat. Şi a înviat a treia zi după Scripturi. Şi s-a înălţat la ceruri şi şade de-a dreapta Tatălui. Şi iarăşi va să vină cu slavă, să judece vii şi morţii a căruia împărăţie nu va avea sfîrşit".
Această mărturisire de credinţă a Sinodului Ecumenic de la Niceea (325), care afirmă, împotriva ereziei ariene, deofiinţimea Fiului cu Tatăl, a fost dezvoltată şi clarificată de Sinoadele Ecumenice ulterioare (III, IV, V), în faţa diferitelor erezii care s-au ivit după Sinodul de la Niceea şi care negau, fie unirea celor două firi, dumnezeiasca şi omeneasca, fie realitatea voinţei omeneşti în persoana Fiului. Sinodul al IV-lea Ecumenic (Calcedon 451) a adoptat dogma potrivit căreia Iisus Hristos este Fiul şi Cuvîntul lui Dumnezeu Cel întrupat (Ioan I, 14), Dumnezeu adevărat şi om adevărat, de o fiinţă cu Dumnezeu Cel veşnic şi nevăzut, după firea Sa dumnezeiască şi de o fiinţă cu noi după firea omenească; cele două firi desăvîrşite, fiind unite în mod tainic în persoana divină unică a Cuvîntului lui Dumnezeu, fără amestecare, fără schimbare, fără împărţire şi fără despărţire. Iar Sinodul ecumenic din Constantinopol (680-681) a afirmat că Fiul întrupat are două voinţe naturale şi două energii, una creată şi alta necreată, unite în mod neseparat în subiectul unic al Cuvîntului.

Dogma hristologică se întemeiază pe mărturiile revelate ale Noului Testament, care atestă deopotrivă Dumnezeirea şi existenţa pămîntească a "Omului-Hristos-Iisus" (I Timotei II, 5). Aceste mărturii recunosc nu numai existenţa şi activitatea pămîntească a lui "Iisus Nazarineanul" (Fapte II, 22), ci şi identitatea dintre Fiul lui Dumnezeu şi Iisus din Nazaret: "Iisus, Acesta este Fiul lui Dumnezeu" (Fapte IX, 20). Pe "Acest Iisus", Dumnezeu L-a făcut "Domn şi Hristos" (Fapte II, 36). Asterie al Amasiei consideră că mărturisirea din Cezareea a Apostolului Petru: "Tu eşti Hristosul, Fiul lui Dumnezeu Celui viu" (Matei XVI, 16), cuprinde în scurt toată Învăţătura evanghelică despre Hristos, deoarece, "Tu eşti Hristosul" afirmă realitatea întrupării lui Dumnezeu, iar "Fiul lui Dumnezeu" afirmă dumnezeirea lui Iisus din Nazaret (Fapte X, 38)
.

Într-adevăr, din cuvintele Sfintei Scripturi, reiese că Fiul este a doua Persoană a Sfintei Treimi (Matei XXVIII, 19), în care Dumnezeu s-a întrupat şi a locuit în mijlocul nostru (Ioan I, 14). Înainte de întrupare, Fiul cel Unul-Născut din Tatăl există în veci: "La început era Cuvîntul şi Cuvîntul era la Dumnezeu şi Dumnezeu era Cuvîntul" (Ioan I, 1). "El este mai înainte de toate şi toate pentru El sînt aşezate" (Coloseni I, 17). El este chipul lui Dumnezeu Celui nevăzut (Coloseni I, 15; Evrei I, 3), Cuvîntul cel veşnic care "s-a făcut trup" (Ioan I, 14). În Iisus Hristos am văzut pe Dumnezeu în persoană, în timp şi spaţiu (Ioan XIV, 7). În El Dumnezeu este prezent şi lucrează personal în lume: "Împărăţia lui Dumnezeu este în mijlocul vostru" (Luca XVII, 21). În El viaţa veşnică, care era la Tatăl, s-a manifestat în lume (I Ioan I, 3). Fiul este revelaţia deplină şi finală (Rom. VIII, 32) a tainei lui Dumnezeu (Col. I, 27; 22).

Întruparea Fiului lui Dumnezeu este una din cele mai mari taine ale credinţei creştine. Despre aceasta Sfîntul Apostol Pavel spune: "Cu adevărat, mare este Taina dreptei credinţe: Dumnezeu s-a arătat în Trup, s-a îndreptat în duh, a fost văzut de îngeri, s-a propovaduit între neamuri, a fost crezut în lume, s-a înălţat întru slavă" (I Timotei III, 16). Sfinţii Părinţi au dat o mare importanţă faptului întrupării pe care l-au înţeles ca fiind nedespărţit de faptul mîntuirii. Ei au arătat că Iisus a mîntuit ceea ce şi-a asumat prin întruparea Sa, astfel încît dacă Hristos n-a luat firea omenească în mod real şi deplin, atunci nici mîntuirea noastra nu s-a înfăptuit
.


Aşadar numai dacă Iisus Hristos este de o fiinţă cu Tatăl şi de o fiinţă cu noi este cu putinţă îndumnezeirea noastră.
Daca Fiul este "chipul lui Dumnezeu celui nevăzut" (Colos. I, 15), creştinii sînt, după chipul lui Hristos, ucenicii şi imitatorii lui Hristos (Fapte II, 26). Mîntuirea este starea de asemănare cu Hristos, starea de Fiu al lui Dumnezeu, după har, pe care ne-o împărtăşeşte prin Duhul Sfînt. Noi participăm la viaţa lui Hristos, ne identificăm cu Duhul Său, în Taina Botezului şi mai ales în Taina Sfintei Euharistii, în care ne împărtăşim cu însuşi Trupul şi Sîngele Său proslăvit (I Cor. X, 16; XI, 26). Pîna la a doua venire a Sa, Iisus Hristos este prezent şi lucrează în Duhul Sfînt, pe care El L-a trimis la ziua Cincizecimii asupra Apostolilor Săi, ca un alt "Mîngîietor" (Ioan XV, 26) şi prin care a întemeiat Biserica Sa, în care să se Sfinţească cei ce vor crede în El.
DUMNEZEU – SFÎNTUL DUH. A treia persoană a Sfintei Treimi este Duhul Sfînt, despre care articolul 8 din Simbolul de credinţă, stabilit de către al II-lea Sinod Ecumenic de la Constantinopol (381), spune: "Cred şi întru Duhul Sfînt, Domnul de viaţă făcătorul, care din Tatăl purcede, Cela ce împreună cu Tatăl şi cu Fiul este închinat şi slăvit, Care a grăit prin prooroci".
Duhul Sfînt este de o fiinţă cu Tatăl şi cu Fiul, cu care împărtăşeşte aceeaşi voinţă şi energie dumnezeiască, avînd persoană şi lucrare proprie. El purcede din veci din Tatăl, dar este trimis în timp de către Fiul: "Iar cînd va veni Mîngîietorul, pe care Eu îl voi trimite vouă de la Tatăl, Duhul Adevărului, care de la Tatăl purcede, acela va mărturisi despre Mine" (Ioan XV, 26). Duhul purcede din Tatăl după existenţa Sa, dar are o mişcare veşnică de ieşire din Tatăl spre Fiul. Prin purcederea Sa, Duhul uneşte pe Tatăl şi Fiul, săvîrşeşte o unitate de viaţă şi iubire între Tatăl şi Fiul. 
Sfîntul Ioan Damaschin spune că Duhul purcede de la Tatăl şi se odihneşte în Fiul, prin Care se dă şi se face cunoscut
. 

El se odihneşte în Fiul, străluceşte prin Fiul şi este trimis de către Fiul (Ioan I, 32-35). De aceea se numeşte nu numai Duh al Tatălui, ci şi Duh al Fiului. Tot el spune că: "Duhul lui Dumnezeu este o putere substanţială, care există într-o ipostasă proprie ei însăşi, care purcede din Tatăl şi se odihneşte în Fiul şi îl face cunoscut. Nu poate să se despartă de Dumnezeu, în care există, şi de Cuvîntul, pe care îl însoţeşte şi nici nu se pierde în neexistenţă, ci exista în chip substanţial după asemănarea cuvîntului. Duhul Sfînt este viu, liber, de sine mişcător, activ, voieşte totdeauna binele şi, în orice intenţie a lui, puterea coincide cu voinţa, este fără de început, şi fără de sfîrşit. Niciodată Cuvîntul nu a lipsit Tatălui, nici Duhul Cuvîntului
.

Duhul însă conlucrează şi El la întruparea Fiului, care s-a născut după trup "de al Duhul Sfînt şi din Fecioara Maria" (Matei I, 18, 30) "Dumnezeu-Cuvîntul, prin pogorîrea Sfîntului Duh, s-a unit cu Ea (Fecioara Maria) şi dintr-însa s-a născut om desăvîrşit, fără să-şi amestece şi să-şi schimbe firea"
.

Iar la Botezul în Iordan, Duhul Sfînt s-a coborît peste umanitatea lui Hristos, pentru a o Sfinţi, deşi nu avea păcat (Matei III, 16).

În iconomia mîntuirii, Duhului Sfînt i se atribuie lucrarea de Sfinţire a creaţiei, Biserică şi Taine, fiind prezent în existenţă creaţiei ca principiul care comunică viaţa: "Duhul lui Dumnezeu este cel ce m-a făcut şi suflarea Celui Atotputernic este dătătoarea vieţii mele" (Iov XXXIII, 4).

Sfîntul Ioan Gură de Aur arată că, prin coborîrea Sfîntului Duh asupra Apostolilor în ziua Cincizecimii, Fiul trimite "darurile împăcării" lui Dumnezeu cu credinciosul prin jertfa Sa. 
Între Fiul şi Sfîntul Duh s-a făcut nu numai un schimb, în virtutea căruia Fiul a luat pîrga firii noastre pe care a înălţat-o la cer şi ne-a trimis pe Duhul Sau, ci Hristos proslăvit, vrînd să arăte că L-a împăcat pe Tatăl cu noi şi L-a făcut milostiv, ne-a trimis în dar Duhul Său. Venirea Duhului este semnul împăcării dintre Dumnezeu şi om în Iisus Hristos, după cum oprirea Duhului Sfînt a fost semnul mîniei lui Dumnezeu. 
Într-adevar, Apostolul Ioan afirmă că înainte de cruce nu era Duhul Sfînt în lume, deoarece nu se făcuse împăcarea cu Dumnezeu prin jertfa Fiului şi Fiul nu se proslăvise ca dreptate pentru ascultarea Sa: "Ca încă nu era dat Duhul, pentru că Iisus încă nu fusese proslăvit" (Ioan VII, 39). De aceea însuşi Mîntuitorul spune că înălţarea Sa la cer este de trebuinţă pentru a trimite pe Duhul ca semn şi ca dar al împăcării noastre cu Dumnezeu prin jertfa Sa: "Vă este de folos ca să Ma duc Eu, căci dacă nu Mă voi duce, Îl voi trimite la voi" (Ioan XVI, 7). Prin urmare, Duhul Sfînt este cel care împărtăşeşte efectul jertfei lui Iisus Hristos, cel care dă mărturie că am primit înfierea, că am devenit în Hristos fii ai lui Dumnezeu după har: "Duhul însuşi mărturiseşte împreună cu duhul nostru că sîntem fii ai lui Dumnezeu" (Rom VIII, 16). De aceea nimeni nu poate să numească Domn pe Iisus decît în Duhul Sfînt (I Cor. XII, 3). Tot Sfîntul Ioan Hrisostom spune că, fără venirea Duhului Sfînt, Biserica n-ar fi luat fiinţă
.

Aceasta deoarece toată firea avea nevoie de Sfinţirea Duhului şi deoarece nimeni nu putea să intre în împărăţia lui Dumnezeu fără "naşterea de sus", adică fără a fi primit în mod real o viaţă nouă prin Duhul Sfînt: "De nu se va naşte cineva din apă şi din Duh, nu va putea să intre în împărăţia lui Dumnezeu" (Ioan III, 5). Biserica a fost întemeiată la Cincizecime cînd Duhul Sfînt, în chip de limbi de foc, a coborît asupra Fecioarei Maria, a Apostolilor şi a celor care erau cu ei (Fapte II, 1; I, 13-14). Sfîntul Duh dă Bisericii darul de a păzi adevărul, o călăuzeşte şi o fereşte de orice greşeală (Ioan XIV, 26). Duhul Sfînt, care cunoaşte adîncurile lui Dumnezeu (I Cor. II, 10), a inspirat pe profeţii dinainte de Hristos şi pe autorii cărţilor Vechiului şi Noului Testament: "Unul este Duhul Sfînt, Sfinţitorul şi îndumnezeitorul tuturor, cel care a vorbit în Lege şi Profeţi, în Vechiul şi Noul Testament"
.

Duhul Sfînt este izvorul harului în Biserică. El este puterea Tainelor şi El consacră pe slujitorii bisericeşti (Fapte XX, 28) ca "iconomi ai Tainelor lui Dumnezeu" (I Cor. IV, 1). Duhul Sfînt dă viaţă instituţiilor evanghelice pe care Hristos le-a întemeiat (Fapte II, 42), El păstrează Biserica spre a fi "una, sfîntă, sobornicească şi apostolică", El împarte Bisericii harismele (I Cor. XII, 1-11), darurile şi făgăduinţele viitoare. Pecetea Duhului Sfînt este arvuna moştenirii şi slavei viitoare (Efes. I, 13-14).

Sfîntul Duh este Sfînţitorul şi îndumnezeitorul, "vistierul bunătăţilor şi dătătorul de viaţă", cel care face ca iubirea lui Dumnezeu să se reverse în inimile noastre (Rom. V, 5). Duhul este primit prin credinţă (Gal. III, 2, 14), în Taina Sfîntului Botez (I Cor. VI, 11; Tit III, 5). Prin Taina Mirungerii toţi creştinii sînt pecetluiţi ca temple vii ale Duhului Sfînt (I Cor. VI, 19; III, 16-17). Numele de creştin vine de la Hristos care înseamnă "Unsul" lui Dumnezeu (Fapte IV, 26-27). Prin Duhul Sfînt, creştinii sînt "unşi" şi astfel participă la preoţia lui Hristos (I Petru II, 9). La Liturghie, prin rugăciunea de invocare a Sfîntului Duh (Epicleza) asupra darurilor euharistice, rostită împreună cu cuvintele de instituire, acestea se prefac în însuşi Trupul şi Sîngele Domnului. Creştinii sînt "sfinţi" (I Cor. I, 2), pentru că au primit Duhul lui Dumnezeu (I Cor. II, 12), au devenit părtaşi ai Duhului (Evrei VI, 4), s-au umplut de Duhul Sfînt (Efes. V, 18). Legea lui Hristos este o lege a Duhului (Rom. VIII, 2), o lege a libertăţii: "Domnul este Duh şi unde este Duhul Domnului acolo este libertatea" (II Cor. III, 17). Duhul însuşi "se roagă pentru noi cu suspine negrăite" (Rom. VIII, 26) şi El strigă împreună cu noi: "Avva, Părinte", (Rom. VIII, 15). Duhul Sfînt este semnul iubirii şi darul milostivirii lui Dumnezeu (I Tesal. IV, 8), de aceea, cel ce refuză pe Duhul Sfînt refuză iubirea lui Dumnezeu şi pentru aceasta orice păcat împotriva Duhului Sfînt nu se iartă (Matei XII, 32).

Duhul Sfînt este izvorul vieţii celei noi în omul cel vechi. El face să curgă "rîuri de apă vie" în cel ce crede în Hristos: "Cel ce crede în Mine, precum a zis Scriptura, rîuri de apă vie vor curge din pîntecele lui. Iar aceasta a zis-o despre Duhul, care aveau să-l primească acei ce cred în El" (Ioan VII, 38-39). Despre aceasta Sfîntul Vasile cel Mare spune: "El - Sfîntul Duh - se împarte la toată creatura şi cu toate că este primit într-un fel, adică într-o măsură, de către unul şi într-alt fel de către altul, întru nimic nu este micşorat de către cei care se împărtăşesc din darurile Sale. Fiecaruia i se dă har din partea Sa, însă nu se sfîrşeşte în cei care se împărtăşesc din El; ceva mai mult, cei care l-au primit sînt îndestulaţi de El, dar totodată nici Sfîntul Duh nu este lipsit de nimic prin aceasta împărţire a harului Său. După cum soarele cînd îşi revarsă lumina peste corturi, este primit în felurite chipuri sau măsuri de către aceste corturi, dar întru nimic nu îi este micşorată strălucirea lui de către cele care se împărtăşesc din ea, tot aşa şi Duhul Sfînt, care dăruieşte tuturor harul de la sine, ramîne întreg, nedivizat şi nedivizibil. Sfîntul Duh îi luminează pe toţi pentru dobîndirea priceperii lui Dumnezeu, El însuşi li se insuflă profeţilor, înţelepţeşte pe legiuitori, sfinţeşte pe preoţi, întăreşte pe conducători, desăvîrşeşte pe cei drepţi, îi face pe înţelepţi vrednici de venerat, revarsă darurile harismatice ale tămăduirilor de boale, învie morţii, dezleagă pe cei înlănţuiţi, primeşte, ca fii adoptivi, pe cei înstrăinaţi de la credinţa cea dreaptă. Toate acestea le săvîrşeşte prin renaşterea de sus - prin Sfîntul Botez"
.

Trimiterea Duhului în timp, la Cincizecime, înseamnă şi începutul împărăţiei eshatologice pe care Biserica o anticipeaza aici. De aceea, Biserica trebuie să ţină aprins "focul" aruncat de Hristos pe pămînt (Luca XII, 49), aşa cum îndeamnă şi Sfîntul Apostol Pavel: "Nu stingeţi Duhul" (Efes. IV, 30). Prin puterea Sfîntului Duh, se va schimba faţa întregii creaţii (Apoc. XXI, 1), astfel încît, în cele din urmă, Dumnezeu va fi totul în toate, sau, cum spune Sfîntul Maxim Mărturisitorul, "fiinţele vor deveni prin har ceea ce Dumnezeu e prin natură"
.

Prin urmare, Duhul susţine şi plineşte toate care există, fiind prezent pretutindeni şi totdeauna. El a lucrat şi înainte de Cincizecime, dar acum s-a arătat în ipostasa proprie ca să înnoiască firea. El sălăşluieşte în cei vrednici şi în veacul viitor făcînd nemuritoare şi umplînd de slavă veşnică trupurile acestora
.

Capitolul 2

CONTRIBUŢIA SFINŢILOR TREI IERARHI LA FORMULAREA DOGMEI TRINITARE

An de an, la 30 ianuarie, întreaga Ortodoxie, dar nu numai, prănzuieşte în chip deosebit pe Sfinţii Trei Ierarhi: Vasile cel Mare, Grigore Teologul şi Ioan Gură de Aur, care au strălucit ca nişte luceferi pe bolta cerească a Bisericii creştine. Şi pentru că ei s-au dovedit “mari dascăli şi ierarhi”, facultăţile de teologie i-au ales ca patroni şi ocrotitori, ca viaţă creştină şi luminători în înţelegerea credinţei creştine. 

În viaţa lor, în cultura şi ştiinţa lor, dar mai ales în credinţa lor, teologii de pretutindeni, profesori şi studenţi, caută mereu resurse de trăire a vieţii creştine autentice şi a credinţei celei adevarate.

Dacă despre Sf. Apostol Pavel s-a spus, şi pe drept cuvânt, că este fereastra prin care păgânii L-au cunoscut pe Hristos şi s-au convertit la creştinism, despre Sfinţii Trei Ierarhi putem spune că sunt ca trei ferestre prin care creştinătatea a privit spre Hristos şi a primit lumină de la El.

Cu cât ne apropiem de ei, cu atât îi cunoaştem mai bine, cu cât le cercetăm viaţa şi opera, cu atât mai mult ne dăm seama de valoarea lor şi de folosul pe care îl putem avea dacă îi luăm ca model de inţelegere şi trăire a vieţii creştine.

În cursul acestei luni am prăznuit pe fiecare dintre ei separat, iar astazi îi prăznuim din nou, dar împreună, tocmai pentru a ne da seama de valoarea lor proprie şi a tuturor laolaltă, pentru că fiecare dintre ei are ceva specific, dar au şi lucruri comune care îi fac nedespărţiţi.

Astfel, Sf. Grigorie Teologul este simbolul ştiinţei teologice, Sf. Vasile Cel Mare este simbolul energiei şi al acţiunii puse în slujba oamenilor, iar Sf. Ioan Gură de Aur simbol al râvnei apostolice prin cuvânt şi faptă, pentru îndreptarea vieţii credincioşilor, după învăţătura Domnului nostru Iisus Hristos. Mai concis spus, unul ar reprezenta mintea care gandeşte, altul gura care propovăduieşte şi al treilea mâna care lucrează, deşi fiecare a avut şi minte şi gura şi mână care lucrau într-o desăvârşită armonie şi unitate. Fiecare dintre ei erau deopotrivă neîntrecuţi păstori sufleteşti, mari dascăli ai lumii creştine, propovăduitori şi apărători ai dreptei credinţe.

Opera lor este vastă, iar activitatea lor a cuprins toate domeniile şi aspectele vieţii: social, cultural, pastoral-misionar, dar au strălucit prin contribuţia lor în formarea învăţăturii celei adevărate şi păstrarea ei în faţa celor ce o atacau din toate părţile.

De aceea ne-am propus ca la acest popas aniversar să scoatem în evidenţă, pe cât ne va fi cu putinţă, contribuţia Sfinţilor Trei Ierarhi la formularea dogmei trinitare şi roadele ei pentru viaţa creştină, acum, la 16 secole de la trecerea lor în rândul sfinţilor.

Mai întâi să facem o trecere în revistă a perioadei în care au trăit, a modului în care s-au pregătit, a ceea ce i-a unit, şi nu în ultimul rând a motivului pentru care Biserica îi prăznuieşte pe toţi la aceeaşi dată, după ce mai înainte, în cuprinsul aceleiaşi luni, i-a prăznuit pe fiecare separat.

Au trăit în secolul IV al erei creştine, secol numit pe drept cuvânt “secolul de aur al creştinismului”. “De aur” pentru că în acest secol au trăit cele mai mari personalităţi ale Bisericii, dar şi pentru că în acest secol s-a formulat, pentru totdeauna, de către Biserică, prin primele două sinoade ecumenice, dogma fundamentală a creştinismului, Sfânta Treime, precum şi alte învăţături care derivă din aceasta, ca eclesiologia, cosmologia etc. este adevărat că nici unul dintre ei nu a participat la Sinodul I ecumenic, unde s-a formulat învăţătura despre Dumnezeu-Tatăl şi Dumnezeu-Fiul, iar al II-lea Sinod, unde s-a formulat învăţătura despre Dumnezeu-Sfântul Duh, a participat numai Sf. Grigore de Nazianz, pentru că Sf. Vasile cel Mare trecuse deja la Domnul, iar Sf. Ioan Gură de Aur era încă tânăr pe atunci. Cu toate acestea, au avut o contribuţie hotărâtoare, atât la formarea învăţăturii celei adevarate, cât şi în păstrarea şi răspândirea ei.

Sf. Vasile cel Mare (330-379) s-a nascut în oraşul Cezareea Capadociei, din părinţi creştini, care i-au dat o creştere aleasă şi o educaţie pe măsura. După studii strălucite de filozofie la Cezareea, Constantinopol şi Atena, s-a retras in părţile Pontului, unde a zidit o mănăstire şi a stat acolo în rugăciune şi în meditaţie pâna când a fost hirotonit mai întai preot şi apoi episcop al Cezareei, păstorind în această calitate până la moarte. S-a mutat la Domnul la 1 ianuarie 379, când nu împlinise nici 50 de ani, plâns de întreaga sa turmă şi numit încă de atunci “cel Mare”.

A rămas în istoria Bisericii ca primul ierarh care, cu averea moştenită de la părinţi, a înfiinţat primele instituţii de asistenţă socială, numite după numele său “vasiliade”, şi anume: azile, ospătărie, casă pentru reeducarea fetelor căzute, şcoli tehnice etc., toate cu scopul de alinare a suferinţelor şi ajutorul celor săraci.

Sf. Grigore de Nazianz (309-390), a văzut lumina zilei în satul Nazianz din Capadocia. În casa părintească a primit o educaţie aleasă de la mama sa, Nona. A facut studii la Cezareea Capadociei, Alexandria şi Atena, unde a fost coleg cu Sf. Vasile cel Mare şi Iulian Apostatul, viitorul împărat.

Întors de la studii, a fost botezat de tatal său, după care s-a retras la o mănăstire din Pont întemeiată de prietenul său Vasile cel Mare, unde s-a îndeletnicit cu studiul şi asceza. 

A fost hirotonit fără voia lui de către Vasile cel Mare ca episcop de Sasima, dar acolo nu s-a dus niciodată. Din cauza ereziei ariene care tulbura întreaga Biserică. S-a dus la Constantinopol, unde într-o bisericuţă numită “Anastasia”, adică “Înviere”, şi-a ţinut predicile sale prin care a reuşit să zguduie din temelii arianismul.

În anul 380, împăratul Teodosie cel Mare şi poporul l-au ales patriarh al Constantinopolului, iar în anul următor i s-a încredinţat prezidarea lucrărilor sinodului al II-lea ecumenic. Din cauza tulburărilor şi intrigilor unor episcopi care-l acuzau că a umblat după scaunul patriarhal, pe care l-ar fi ocupat în mod necanonic, Sf. Grigore, mâhnit, s-a retras din scaunul patriarhal şi s-a dus în Capadocia, unde a trăit câte zile i-au mai fost rânduite, în singurătatea-i atât de plăcuta.

Sf. Ioan Gură de Aur (354-407) s-a născut în Antiohia. A primit o educaţie deosebită de la mama sa, Antusa, rămasă văduvă la 20 de ani în urma morţii tatălui său Secundus, care fusese un mare dregător militar. A învăţat filosofia şi retorica de la cel mai mare retor al timpului, Libaniu, care spera să-l lase în locul său.

După terminarea studiilor a profesat avocatura, dar pentru o perioada foarte scurtă, pentru că nefiind potrivită spiritului său a părăsit-o. S-a botezat şi a început să se îndeletnicească cu studiul Sfintei Scripturi, mai întâi în casa părintească, apoi într-o mănăstire.

A fost hirotonit diacon şi apoi preot în Atiohia, unde a păstorit 12 ani. În anul 397 a fost înalţat făra voia sa pe scaunul de patriarh al Constantinopolului, unde s-a remarcat printr-o viaţă pilduitoare, dar mai ales prin aprige cuvântări prin care biciua viciile în special celor de la curtea împărătească, şi chiar pe împrăteasa Eudoxia, care era o femeie cu moravuri uşoare. Datorită acestui lucru împărăteasa a pus la cale îndepărtarea sa din scaun de două ori. A doua oara a fost trimis în exil în Armenia, dar pe drum, din cauza maltratărilor la care a fost supus, a murit la anul 407. Rămăşiţele sale au fost aduse după 31 de ani cu mare cinste la Constantinopol.

Înzestraţi cu calitati alese, instruiţi la cele mai înalte şcoli ale timpului şi ursiţi parcă din leagan la celebritate cei trei sfinţi au renunţat foarte uşor la toate acestea şi au primit jugul lui Hristos cel plin de greutăţi şi suferinţe, dar cu constiinţa impăcată că şi-au ales calea cea bună.

Nici unul dintre ei nu râvnea la onorurile unor mari scaune episcopale, nici unul nu aspira la favoruri imperiale, nici unul nu avea interese personale şi ambiţii de măsurat cu ale altora. Fiecare dintre ei se simţea mult mai bine în fericita şi placuta linişte căutată, potrivită meditaţiei, rugăciunii şi studiului, a unei chilii de mănăstire, în Pont, în Capadocia, în Isauria, lânga Antiohia, sau orinde, pentru ei, ca asceti, de o mie de ori mai potrivită şi mai binefăcătoare decât strălucitele scaune de frunte ale Bisericii veacului, râvnite de alţii.

Contrar voinţei lor, însa, au ajuns episcopi pe scaune de frunte, dar asta pentru că se distinseseră întâi în slujba preotească. Activitatea lor preotească a fost atât de bogată şi de rodnică, încât putea să ilustreze şi să echivaleze ea singură cu o carieră episcopală. Când rangul şi puterea lor de episcopi a înalţat şi a întins câmpul şi roadele lucrului lor, ei au facut ca marile lor calităţi sufleteşti şi cu îndoit zel şi devotament pentru credincioşi, adevarate minuni pastorale, care umplu scurtă şi frământata lor slujire de ierarhi.

În viaţa şi opera lor, Sf. Trei Ierarhi au multe puncte comune întreolaltă şi cu alţi mari Părinţi şi scriitori ai Bisericii. Totusi Sf. Trei Ierarhi au câteva însuşiri caracteristice prin care ei se completează, formand o unitate care-i recomandă întotdeauna împreuna. De altfel, talcul mai adanc al arătării divine pe care a avut-o in anul 1081 mitropolitul Ioan al Evhaitelor, în urma căreia s-a generalizat sărbătorirea împreună a Sf. Trei Ierarhi la 30 ianuarie, nu este numai acela de a se pune capat disputelor în legătură cu intâietatea pe care ar fi meritat-o unul sau altul dintre cei Trei Sfinţi Ierarhi, ci mai ales rezultatul unui proces îndelungat de aprofundare a operei lor, prin care Biserica a ajuns la conştiinţa că Sfinţii Trei Ierarhi se completează în mod armonios, fiecare dintre ei definindu-se abia prin raportarea sa la ceilalţi doi sau la unul din ceilaţti doi.

Astfel, dacă Sf. Ioan Gură de Aur a predicat pe înţelesul tuturor adevarata credinţă, dacă Sf. Grigore Teologul a sintetizat dogma şi a făcut înţeleasă Revelaţia lui Dumnezeu, adevăruri de credinţă care depăşesc cugetarea şi copleşesc mintea, Sf. Vasile cel Mare cerceteaza şi explică etapele creaţiei, făcând cunoscută opera şi bunatatea lui Dumnezeu în om
. Apoi, după cum am afirmat mai sus, în timpul vieţii lor s-a formulat dogma Sfintei Treimi, la care toţi cei trei ierarhi au contribuit în egala măsură atât pentru explicarea şi înţelegerea ei de către credincioşi, cât mai ales prin lupta pe care au dus-o cu cei care doreau cu tot dinandinsul să impuna o credinţă străina Revelatiei dumnezeieşti şi Tradiţiei apostolice. “În lupta cu marile erezii ale vremii lor, cu arianismul, cu sabelianismul, cu pnevmatomahii (adică cu cei care luptau impotriva Duhului Sfant), cei trei parinţi de seamă ai teologiei creştine au reuşit să depăşească caracterul substanţial al gândirii eleniste, fie că era vorba de aristotelism, fie de poatonism, pe care le cunoşteau ca nimeni alţii, şi au făurit pentru prima dată în istoria culturii umane conceptul de persoană, pe care l-au aşezat la temelia învăţăturii lor despre Sfânta Treime”
.

De fapt, învăţătura despre Sfânta Treime a fost punctul principal împotriva caruia s-au ridicat cu înverşunare toate ereziile primelor secole creştine, ai căror corifei, hraniţi la scolile filosofice ale timpului şi încrezuţi într-o logică liniară, simplistă, nu recunoşteau decât unitatea lui Dumnezeu, nevăzând cum s-ar împaca ea cu Trinitatea Persoanelor, sau cu viaţa interpersonală
.

În acest context găsim marea strădanie a Sf. Vasile cel Mare care dorea să evidenţieze cu ajutorul gândirii ânvăţătura revelată, că Dumnezeu este Unul şi în acelaşi timp întreit în persoane; că nici unitatea nu este contrară vieţii tripersonale, şi nici treimea Persoanelor nu e contrară unitaţii lui
.

Dar cea dintâi scriere a Sf. Vasile cel Mare, de apărare a Treimii, este “Contra lui Eunomie”, în 3 cărţi. În primele doua cărţi ale acestei lucrări, Sf. Vasile cel Mare aduce argumente pentru dumnezeirea Fiului născut din Tatăl. Eunomie, ucenic al lui Aetiu Antiohianul, a dorit să dea, urmând magistrului său, o nouă viaţa arianismului, pe o bază stricată, argumentată logic
.

Acesta, facand filosofie abstractă şi nu teologie spunea: “Dumnezeu fiind nenăscut… nu poate naşte, ca să transmită Celui născut firea Sa”
.

Prin această concepţie, Eunomie voia să destrame Treimea, adică pe Dumnezeu Cel personal, dat fiind că un Dumnezeu personal nu poate fi monopersonal. De aceea, Sf. Vasile cel Mare, folosind expresiile revelate sau biblice de Tată şi Fiu, arată implicit că naşterea şi nenaşterea nu sunt însuşiri ale fiinţei, deci nu indică două fiinţe deosebite, ci sunt atribute ale Persoanelor dumnezeieşti şi deci naşterea şi nenaşterea deosebindu-le ca persoane, arată în acelaşi timp comunicarea aceleiaşi fiinţe de la una la alta
.

În cartea a treia “Contra lui Eunomie”, Sf. Vasile cel Mare aduce argumente pentru dumnezeirea Duhului, împotriva lui Eunomie, care, plecând de la faptul că Duhul Sfânt e numit al treilea, deducea că e al treilea şi ca fiinţă, fiind o fiinţă inferioară chiar Fiului. De aceea, Sf. Vasile zice: “Precum Fiul e pus, după rând, al doilea după Tatăl, pentru ca e din Acela…, dar nu al doilea după fire, pentru că dumnezeirea este Una…, aşa şi Duhul Sfânt, deşi e dupa Fiul în ce priveşte ordinea… nu e de o fire străină”
.

Dumnezeirea Duhului Sfânt o dovedeşte Sfântul Vasile din faptul că în Sfânta Scriptură e prezent totdeauna ca subiect ce indumnezeieşte, ce întăreşte în virtute, dar nu ca cel ce e îndumnezeit, desăvarşit, întărit în virtute de altul superior. “Căci creatura are sfinţirea ca răsplată a înaintării în a bineplăcea lui Dumnezeu, dar folosindu-se prin fire de libertate se poate să se aplece spre ambele părţi, spre alegerea binelui sau răului. Dar Duhul Sfânt este izvorul sfinţeniei. El e numit şi Bun şi Domn, ca şi Tatăl şi Fiul. Din toate acestea e vădit că comunitatea de numiri arată nu o înstrăinare după fire, ci o unitate cu Tatăl şi cu Fiul”
.

Totuşi, în această carte, Sf. Vasile nu se ocupă cu modul special al provenirii Duhului Sfănt din Tatăl, deci cu proprietatea caracteristică a Duhului, tocmai pentru că nici Eunomie nu abordase această temă în scrierea lui, dar Sfântul Parinte a consacrat Duhului Sfânt o lucrare specială, Despre Sfântul Duh, catre Amfilohie, completată cu alte opere ale sale şi anume: Omilia XXIV, Contra sabelienilor, a lui Arie şi a anomeilor; Omilia despre Sf. Duh; doua omilii intitulate Despre credinţă. Împotriva celor ce ne acuză că noi am spune că sunt trei Dumnezei; precum şi unele epistole etc.

Pnevmatomahii acuzau pe Sf. Vasile, că şi pe ceilalţi ortodocşi, că introduce o învăţătură nouă, recunoscând dumnezeirea Sfântului Duh. Mai mult, ei îl acuzau că introduce o formulă nouă în doxologie: “Mărire Tatălui şi Fiului si Sfântului Duh”, alaturi de formula întrebuinţată în Biserică, dar preferată şi de eretici: Marirea Tatălui prin Fiul, în Sf. Duh. Pentru a înlătura aceste învinuiri, Sf. Vasile cel Mare s-a sprijinit pe Sf. Scriptură, care constituia izvorul principal în argumentarea ideilor sale, dar şi pe Sf. Tradiţie, pe care o socotea de aceeaşi valoare ca pe Sf. Scriptură: “Să nu desparţi pe Sf. Duh de Tatăl şi de Fiul; te opreşte Tradiţia. Domnul aşa a învaţat, apostolii au predicat, părinţii au păstrat, martirii au întărit”
.

Un alt izvor pentru apărarea credinţei ortodoxe de inovaţiile ereticilor îl găseşte Sf. Vasile în lauda adusă Sfintei Treimi, nedespărţită de credinţa şi de taina Botezului, adică în viaţa sacramentală a Bisericii şi în trăirea ortodoxă a dogmei păstrată cu sfinţenie de Biserică. În acest context, el marturiseşte într-o scrisoare adresată lui Eustatie de Sevasta în anul 375, făcând o ultima încercare de a-l readuce în sânul Bisericii: “Cu un lucru îndrăznesc să mă laud în Domnul, acela că niciodată nu am avut idei greşite şi nu am gândit sau am învaţat în alt chip cu privire la Dumnezeu. Conceptul despre Dumnezeu pe care l-am primit din copilărie de la fericita mea mamă şi de la bunica Macrina, pe acesta l-am păzit şi l-am făcut să crească în mine, căci n-am trecut de la o învăţătura la alta atunci când raţiunea s-a împlinit, ci am desăvârşit principiile care mi-au fost transmise de acesta. Dupa cum ce creşte din mic, devine mai mare şi totuşi rămâne identic, neschimbându-şi genul, ci pe masura ce creşte se desăvârşeşte, tot aşa socotesc ca la mine aceeaşi învăţătura prin progres a crescut”
.

În ceea ce priveşte cunoasterea lui Dumnezeu, Sf. Vasile cel Mare respinge principiile fundamentale ale arienilor şi ale pnevmatomahilor, care pretindeau că Dumnezeu poate fi cunoscut după fiinţa Sa. “Cât despre noi, scria el episcopului Amfilohie de Iconiu, noi spunem că învăţăm să cunoaştem pe Dumnezeul nostru din lucrările Sale dar nu pretindem că ne apropiem de fiinţa Sa Însăşi. Intr-adevăr, energiile Lui coboara către noi, dar fiinţa Lui rămâne inaccesibilă”
.

De asemenea, Sfântul Parinte respinge învăţătura ereticilor că Duhul ar fi o creatură pentru motivul că Duhul e Sfânt, nume ce identifica pe Sfântul Duh ca persoană în Sfânta Treime, având aceleaşi însuşiri pe care le are Tatăl şi Fiul, deci şi sfinţenia: “Sfantul Duh este izvorul sfinţeniei. Şi după cum Tatăl este Sfânt din fire, şi Fiul este Sfânt din fire, tot aşa şi însuşi Duhul adevărului este Sfânt din fire, pentru că S-a învrednicit de numirea proprie şi particulară de “Sfânt”
.

Aducând argumente din Sf. Scriptură, Sf. Vasile arată că lucrarile Sfântului Duh sunt comune cu ale Tatălui şi ale Fiului. Astfel, Sf. Duh a fost prezent la facerea lumii, desăvârşeşte zidirea, este prezent cu puterea Sa, este Duhul învierii, învaţă toate pe cei ce au crezut în Domnul, împarte harul cum voieşte, a grăit prin prooroci, scrutează adâncurile lui Dumnezeu, este dătător de viaţă, iar botezul se face în numele Tatălui şi al Fiului şi al Sfântului Duh. Aceste lucrări aparţin Dumnezeirii, nu creaturii, căci “este cu neputinţă să fie aceeaşi fire şi Cel ce sfinţeşte, şi cei ce sunt sfinţiţi, şi Cel ce învaţă şi cei ce sunt învăţaţi, Cel ce Se descoperă şi cei ce au nevoie de revelaţie… Deci cum trebuie sa-L numim? Duhul Sfant şi Duhul lui Dumnezeu, Duhul Adevărului, trimis de Tatăl, Duhul de viaţă făcător, Duhul înfierii, cunoscând toate cele ale lui Dumnezeu. Astfel va fi păstrată unitate în Treime, mărturisind un singur Tată, un singur Fiu şi un singur Duh”
.

Insistând asupra faptului că Sf. Duh nu poate fi aşezat în rândul creaturilor, pentru că întreaga activitate îl situează alături de Tatăl şi de Fiul, Sf. Vasile ajunge la concluzia că Sf. Duh este Dumnezeu. Demonstraţia lui sistematică asupra dumnezeirii Sfântului Duh este cuprinsă în opera sa dogmatică “Despre Sfântul Duh”. 

Prin acest tratat, ca şi prin întreaga sa învăţătură, Sf. Vasile a contribuit din belsug la triumful ortodoxiei asupra ereticilor, cu prilejul celui de al doilea Sinod ecumenic, când s-a formulat pentru totdeauna dogma despre Sf. Duh.

Mergând pe aceeaşi linie, şi dovedind aceleaşi preocupări, Sf. Grigorie de Nazianz se înscrie şi el în lupta celor care atacau învăţătura trinitară, apărând stăruitor deofiinţimea Fiului cu Tatăl. Astfel, în anul 379, el vine la Constantinopol la solicitarea unui grup de credincioşi şi din biserica Anastasis a rostit contra ereticilor anomieni, arieni şi extremişti şi contra pnevmatomahilor cele cinci cuvântări teologice adevărate capodopere ale elocintei creştine din sec. IV, a caror profunzime de gândire teologică, de frumuseţe oratorică şi simţire creştină au rămas neegalate şi sunt admirate de întreaga creştinătate până astăzi. 

Vorbind despre dumnezeirea Celor Trei Persoane şi de raportul dintre ele, Sf. Grigore a precizat învăţătura creştină într-o sinteză rămasă până acum clasică: Dumnezeu este Dumnezeirea unică după fiinţa şi întreită după însuşiri sau ipostaze
. 

Dumnezeirea se desparte în chip nedespărţit în trei Persoane, iar Persoanele se unesc, rămânând deosebite într-o singură fiinţă. Astfel, Fiul este persoana dumnezeiască, identică după fiinţă cum din Sf. Fecioară. Sf. Grigore a fixat terminologia treimică şi a precizat deosebirile dintre teologie şi iconomie, fiinţă şi ipostas, întrupare şi înomenire, naştere şi întrupare. De altfel, se pare că Sfântul Părinte are şi o contribuţie importantă în formularea ultimelor cinci articole ale Simbolului de credinţă, articole care au fost formulate de Sinodul al II-lea ecumenic, pe care, de fapt, l-a şi prezidat pentru o perioadă de timp.

În ceea ce priveşte pe Sf. Ioan Gură de Aur, predicatorul rămas fără egal în întreaga istorie a creştinismului, nu a făcut din temele dogmatice subiecte speciale, nici pentru Omilii, nici pentru celelalte lucrări ale sale, deşi aproape că nu este latură a învăţăturii de credinţă pe care acest mare dascăl al creştinătăţii să nu o fi atins. 

A luptat şi el împotriva ereticilor şi în special a anomeilor, o ramură extremă a arienilor, care prin argumente sofisticate susţineau că îl pot cunoaşte pe Dumnezeu în fiinţa Sa, şi pe baza unor raţionamente false ajungeau la concluzia că Fiul nu este de o fiinţă cu Tatăl.

În Antiohia, unde Sf. Ioan şi-a început activitatea misionară, se găseau mulţi aderenţi ai acestei erezii. Dată fiind mulţimea lor, Sfântul Părinte ar fi voit să înceapă lupta împotriva lor încă de la primele sale predici. Dar, văzând pe mulţi din ei că vin să asculte predicile lui, a socotit că poate să-i caştige şi fără să mai recurgă la o evidenţiere directă a erorii lor. După o vreme, însă, chiar ascultătorii dintre anomei ai predicilor sale, l-au rugat să arate ce crede el despre învăţăturile lor. Astfel şi-a început Sf. Ioan Gura de Aur predicile sale împotriva anomeilor, arătând în primele cinci din ele punctul de vedere al Bisericii în problema cunoaşterii fiinţei divine, iar în următoarele şapte demonstrând deofiinţimea Fiului cu Tatăl
.

Aşadar, toţi cei Trei Sfinţi Ierarhi, fiecare în felul lui şi sub forme diferite, au adus o contribuţie substanţială la explicarea şi formularea dogmei fundamentale a creştinismului – Sfânta Treime.

Arătând că sunt de aceeaşi fiinţă, marii noştri dascăli şi luminători au pus în evidenţă circuitul vieţii divine dintre Persoanele treimice, care poartă numele de perihoreză şi care îşi găseşte temei în cuvintele Mântuitorului din noaptea lacrimilor de sânge: “Precum Tu, Părinte întru Mine şi Eu întru Tine, aşa şi aceştia în Noi să fie una, ca lumea să creadă că Tu M-ai trimis”
.

Datorită culturii lor filosofice pe care o stăpâneau ca nimeni alţii, n-au adaptat teologia la filosofie, ci au adaptat filosofia la Revelaţia divină şi au transformat învăţătura creştină despre Sfânta Treime din teorie în viaţă şi din speculaţie în doxologie. Ca o mărturie în acest sens stă cuvântul Sfântului Grigore de Nazianz: “Din ziua în care am renunţat la cele lumeşti, ca să-mi consacru sufletul contemplării cereşti, prea luminoase, când întelepciunea supremă m-a îndepărtat de cele trecătoare, din acea zi ochii mei au fost orbiţi de lumina Treimii a cărei strălucire depăşeşte tot ce poate concepe mintea omului, iar de pe înălţimea tronului slavei Sale, Treimea revarsă peste toţi şi peste toate razele Sale de lumină negrăită comuna celor Trei. Acesta este izvorul a toate câte există aici jos, separate prin timp de cele de sus. Din ziua aceea am murit faţă de lume şi lumea a murit faţă de mine şi aştept să fiu acolo unde este Treimea mea în toată strălucirea splendorii Sale”
.

Iată care sunt roadele înţelegerii credinţei celei adevărate în Dumnezeu unic în fiinţă dar întreit în Persoane – împărtăşirea de iubirea lui Dumnezeu mai presus de fire şi intrarea în comuniunea Persoanelor dumnezeieşti. În acest context, Sfânta Treime nu mai rămâne închisă în transcendenţă, ci coboară dinamic în întâmpinarea omului credincios pentru a-l înălţa la asemănarea cu Dumnezeu în Hristos. De la Tatăl prin Fiul în Sfântul Duh, Dumnezeu coboară către om şi Biserică, pentru ca omul în Duhul Sfânt, prin Fiul la Tatăl să devină părtaş comuniunii mai presus de fire a Sfintei Treimi. 

Liturghia Sfântului Ioan Gură de Aur şi cea a Sf. Vasile cel Mare vorbesc de Duhul Sfânt care se coboară peste preot, peste daruri şi peste tot poporul, dar şi de credincioşii care se înalţă către Dumnezeu grăind: “Am văzut lumina cea adevărată, am văzut Duhul cel ceresc, am aflat credinţa cea adevărată, nedespărţitei Sfintei Treimi închinându-ne”. “Ori, această înălţare a omului către Dumnezeu şi atragerea lui în comuniunea trinitară datorită coborârii lui Dumnezeu către om, produce în adîncul fiinţei umane credincioase, prin jertfa lui Hristos şi strălucirea luminii mai presus de fire, umanizarea omului, deschiderea lui faţă de Dumnezeu şi de semeni”
.

După concepţia Sfinţilor Trei Ierarhi, omul este cea mai aleasă făptură. El este creat după chipul lui Dumnezeu şi pentru mântuirea lui a venit în lume Însuşi Unul-Născut, Fiul lui Dumnezeu.  Conştienţi de valoarea omului şi de dragostea lui Dumnezeu pentru oameni, Sfinţii Trei Ierarhi au pus în slujba omului tot ce au avut mai bun: ştiinţa lor, viaţa şi întreaga activitate.

Unind o cultură vastă, enciclopedică, cu o adâncă evlavie şi îmbinând viaţa contemplativă cu cea mai activă cu putinţă în duh de muncă necurmată, de jertfelnice până la moarte, ei stau de veghe şi azi ca modele vii, nepieritoare, închinate Bisericii şi omului, cu durerile şi bucuriile lui, cu căderile şi înălţările lui, şi Evangheliei lui Hristos cel răstignit dar înviat şi înaltat în slavă.

Prin cuvântul, prin scrisul şi pilda vieţii lor, Sf. Vasile cel Mare, Sf. Grigore Teologul şi Sf. Ioan Gură de Aur sunt modelele de slujire şi dăruire pentru binele oamenilor. În acest context, să luăm aminte la Sf. Ioan Gură de Aur, care vedea în fiecare om pe Hristos întrupat. De aceea, studiul vieţii şi activităţii Sfinţilor Trei Ierarhi ne ajută să înţelegem mai bine îndatoririle pe care le avem, de slujitori ai lui Dumnezeu şi ai oamenilor. Ne ajută în strădania noastră de păstrare a credinţei celei adevărate, prin respectarea adevărului revelat.

Marele lor merit este că îndreptând cugetarea teologică către Dumnezeu cel transcendent, nevăzut, necuprins, neajuns, L-au vestit şi arătat pe Dumnezeu Cel imanent: prieten, frate, aproapele şi Mântuitorul nostru în Iisus Hristos, şi prin aceasta au aşezat teologia în slujba vieţii şi preoţia în slujirea oamenilor.

Capitolul 3

ÎNVĂŢĂTURA DESPRE SF. TREIME ÎN LITERATURA PATRISTICĂ A SEC. IV

În secolul al IV-lea, Istoria Bisericii a fost marcată pe plan teologic de disputele ariene şi pnevmatomahe care au determinat derularea unei acţiuni susţinute şi eficiente pentru combaterea şi condamnarea acestor erezii, dar mai ales pentru formularea doctrinei trinitare care, aprobată de Sfinţii Părinţi întruniţi la Niceea (325) şi Constantinopol (381) şi de consensul general al Bisericii, a devenit teologie normativă pentru secolele următoare şi în contextul ecumenic de astăzi, în acelaşi timp, Biserica, prin şcolile ei teologice, dar apelând şi la tezaurul extraordinar oferit de cultura şi filosofia greacă şi latină, pe care 1-a pus în folosul ei încreştinându-1, a format personalităţi teologice care prin gândirea, scrisul şi trăirea lor spirituală de excepţie au conturat secolul de aur al literaturii patristice.
În prim plan s-a situat teologia trinitară, care trebuia să ofere creştinilor garanţia cunoaşterii şi mărturisirii adevărurilor de credinţă mântuitoare. Biserica abia ieşise de sub teroarea ultimului val de persecuţii declanşat de împăratul Diocleţian (284-305) prin care se urmărea desfiinţarea ei, lucru chiar crezut de cei care s-au poticnit în credinţă şi au preferat în locul martirajului negarea lui Hristos Domnul. Dintre cei care au făcut aceasta unii au fost convinşi că nu au tăgăduit credinţa în Iisus Hristos, Fiul lui Dumnezeu şi Dumnezeu adevărat, ci pe omul Iisus născut din Maria
. O astfel de concepţie nu însemna altceva decât negarea dumnezeirii Mântuitorului Iisus Hristos şi implicit a Sfintei Treimi.
Fără îndoială că Biserica a combătut atât antitrinitarismul dinamic sau subordinaţianist susţinut de Teodot Curelarul, Teodot cel Tânăr şi Pavel de Samosata, cât şi antitrinitarismul modalist sau monarhianist susţinut de Noet, Praxeas şi Sabeliu. Apariţia ereziilor antitrinitare a determinat conturarea teologiei trinitare care afirma unitatea fiinţei dumnezeieşti şi personalitatea Fiului ca ipostas divin, ca Logosul întrupat, apărând atât dumnezeirea cât şi umanitatea Lui. Chiar dacă la unii teologi ca Iustin Martirul şi Filosoful, Irineu, Ipolit, Tertulian, Origen şi alţii apare o doză de subordinaţianism argumentată pe textul de la loan 14, 28: „Tatăl este mai mare decât Mine", Biserica nu şi-a însuşit această învăţătură, ci a condamnat printr-o serie de sinoade ţinute în a doua jumătate a secolului al III-lea antitrinitarismul
.
Lipsită de libertate de manifestare din partea stăpânirii romane, Biserica n-a putut întruni sinoade de amploare care să formuleze definiţii teologice recunoscute unanim şi care să constituie învăţătură normativă pretutindeni, acceptată dintotdeauna şi de toţi (quod ubique, quod semper, quod ab omnibus creditum est). Prin urmare, convulsiile celor trei secole creştine au favorizat menţinerea unor nuclee teologice eretice care au susţinut ideile antitrinitariste.
Libertatea creştinismului acordată prin edictul de la Mediolanum, emis de împăraţii Constantin cel Mare (306-337) si Licinius (308-324) în anul 313, a însemnat, pe de o parte, libera manifestare a grupărilor eretice şi schismatice de pretutindeni, iar pe de altă parte, pă​trunderea masivă prin convertirea la creştinism a elementului păgân greco-roman în Biserică, element care aducea cu el şi numeroase concepţii religioase şi filosofice manifestate în general în sistemele gnostice, în felul acesta, adevărurile de credinţă creştine erau supuse uneori unei analize filosofice bazate pe raţionalism, încercându-se pătrunderea şi explicarea misterului creştin prin cunoaştere raţională.
Arianismul şi pnevmatomahismul, care au tulburat Biserica aproape întreg secolul al IV-lea cu prelungiri izolate până în secolul al VII-lea, au fost produsul unei astfel de gândiri
. 

Pentru Arie, preotul alexandrin care a iniţiat şi dezvoltat erezia ariană ca o continuare a antitrinitarismului subordinaţianisţ, Iisus Hristos a fost creat din voinţa Tatălui, din nimic, fiind prima sa creatură, schimbabil, mărginit, imperfect, aproape capabil de a păcătui, bucurându-se de o mare cinstire deoarece prin El a fost creat universul si timpul. Prin urmare, Fiul este conceput în manieră gnostică ca intermediar între Dumnezeul suprem şi materia rea în sine, care a primit puterea creatoare a Tatălui devenind astfel Fiul adoptiv al Tatălui. 
El posedă o divinitate pe care şi-a dobândit-o însă prin participare la divinitatea Tatălui şi nu prin naştere din fiinţa Tatălui. Deşi El a fost creat înainte de timp nu are existenţă veşnică. Prin urmare, Arie nega dumnezeirea, egalitatea şi consubstan​ţialitatea Fiului cu Tatăl
.
Or, această învăţătură punea la îndoială opera de mântuire pentru că nu se putea accepta realizarea mântuirii oamenilor printr-un om, prinţr-o creatură. De aceea, Sfinţii Părinţi participanţi la Sinodul I Ecumenic de la Niceea din anul 325 şi chiar împăratul Constantin cel Mare au insistat asupra includerii formulei „deofiinţă cu Tatăl” atât în simbolul de credinţă, cât şi în definiţia dogmatică. 
Deşi s-a obiectat că acest termen nu se găseşte în Sfânta Scriptură, că ar crea premisele reactivării antitrinitarismului dinamic promovat de Pavel de Samosata care a întrebuinţat pentru prima dată termenul όμοουσιος sau a antitrinitarismului modalist promovat de Sabeliu, Sfântul Atanasie cel Mare, susţinut de Marcel de Ancyra, Eustatie al Antiohiei, Osius de Cordoba şi alţii, a demonstrat că termenul όμοουσιος a fost folosit în sens ortodox încă din secolul al III-lea de teologi ca Tertulian († 220), Clement Alexandrinul († 215), Origen (†254), Dionisie al Alexandriei (248-264), Dionisie al Romei (258-268) şi alţii
. 
Se constată astfel că elenismul, care armoniza conceptul şi simbolul, era pus în slujba teologiei patristice devenind un element organic al Tradiţiei, iar schema aristotelică care punea în legătură conceptul de fiinţă cu cel de ipostas, ducea la concluzia că Treimea este un Dumnezeu după identitatea fiinţei şi că ipostasurile perfect identice sunt moduri personale de a poseda aceeaşi unică fiinţă
.Dintre Părinţii răsăriteni care au apărat doctrina despre Sfânta Treime, aşa cum a fost ea formulată la Sinodul I Ecumenic şi implicit a termenului όμοουσιος, s-a remarcat în mod deosebit în spaţiul egiptean Sfântul Atanasie cel Mare, episcopul Alexandriei (328-373). Născut la Alexandria în anul 295, instruit în spiritul culturii profane antice, admirator al cugetării filosofilor atenieni şi al teologiei creştine, ales episcopul vestitei metropole a Egiptului la numai 33 de ani, Sfântul Atanasie, sintetizatorul culturii greco-egiptene şi al credinţei şi spiritualităţii creştine, s-a remarcat ca mare personalitate care a îmbinat armonios înţelepciunea şi claritatea elenistă cu energia egipteană. 
Pentru el, apărarea dumnezeirii Fiului a constituit ţelul suprem al episcopatului său pentru realizarea căruia şi-a pus adeseori în pericol viaţa. De aceea, adversarii termenului όμοουσιος şi deci indirect ai crezului niceean au făcut tot posibilul ca el să fie scos din scena disputelor teologice trinitare. După ce în anul 330 sinoadele de la Antiohia şi Constantinopol au suprimat rezistenţa ortodoxa a episcopilor Eustatie al Antiohiei şi Marcel al Ancyrei, arienii au declanşat o puternică ofensivă împotriva Sfântului Atanasie.

Refuzul acestuia de a-1 primi pe Arie în comunitatea Bisericii, aşa cum cerea împăratul, a dus la convocarea unui sinod la Tyr în anul 335. Sinodul dominat de episcopi arieni a decis depunerea Sfântului Atanasie din treapta episcopală. Nici intervenţia la împărat nu i-a fost favorabilă aşa încât la 5 februarie 336 el lua drumul primului său exil, la Treveri în Galia, din care a reuşit să se întoarcă abia după moartea împăratului Constantin cel Mare, la 23 noiembrie 337.
Încercările episcopilor arieni de a-1 câştiga de partea lor pe papa Iulius al Romei (337-352), 1-au determinat pe Sfântul Atanasie să părăsească pentru a doua oară Alexandria la 23 martie 339, şi să vină la Roma. Sinodul convocat de papa Iulius la Roma între anii 340-341, la care au fost prezenţi marii apărători ai Sinodului niceean Atanasie cel Mare, Marcel de Ancyra, Pavel de Constantinopol, Osius de Cordoba şi preoţii Vitus şi Vincentius (delegaţii papei Silvestru la Sinodul I Ecumenic), a hotărât reprimirea lui Marcel de Ancyra în comunitatea Bisericii şi recunoaşterea Sfântului Atanasie ca singur episcop al Alexandriei ales canonic
. 

Refuzul episcopilor răsăriteni întruniţi în sinodul de la Antiohia din anul 341 de a accepta deciziile sinodului de la Roma şi dorinţa celor doi auguşti, Constanţiu (337-361) al Orientului, sprijinitor al arianismului, şi Constans (337-350) al Occidentului, sprijinitor al Ortodoxiei niceene, de a pune capăt disputelor trinitare, au motivat convocarea Sinodului de la Sardica din anul 343.
Din păcate, acest sinod care se dorea a fi un al doilea sinod ecumenic în favoarea credinţei niceene, a scindat episcopatul pentru că episcopii orientali prezenţi aici n-au acceptat participarea episcopilor Atanasie al Alexandriei, Marcel al Ancyrei şi Asclepius al Gâzei la lucrările sinodului şi au ţinut un sinod separat la Philippopolis în Thracia, acuzându-1 pe Papa Iulius de dezordinea provocată şi de reprimirea în comunitatea Bisericii a episcopilor depuşi de sinoadele de la Tyr, Ierusalim şi Constantinopol
.
Totuşi sinodalii de la Sardica, avându-1 ca mentor principal pe episcopul Osius de Cordoba, şi-au menţinut poziţia faţă de Sfântul Atanasie, Marcel de Ancyra şi Asclepius de Gaza. 

Personalitatea Sfântului Atanasie domina în continuare teologia trinitară, iar perseverenţa, curajul, dar mai ales prestaţia sa teologică 1-au impus chiar şi în faţa adversarilor. Exilat de cinci ori în perioada 335-337 la Trier în Galia; 340-346 în Italia şi Roma; 356-362 în Palestina, Siria, Asia Mică şi Occident; 362-363 în pustiul Egiptului, 365-366 în suburbia Alexandriei) condamnat şi depus de mai multe sinoade (Tyr-335; Antiohia-339; Arles-353; Milan-355), acuzat de imoralitate şi crimă împotriva unui cleric, a împăratului sau oraşului Alexandria, învinuit de încălcarea canoanelor sau disciplinei administrative, el a rezistat ca o stâncă în faţa uraganelor, neclintit şi impermeabil la tranzacţii, intimidări şi ameninţări
.
Sfântul Atanasie n-a scris o lucrare propriu-zisă despre Sfânta Treime însă aproape toată opera lui este dominată de învăţătura trinitară fundamentată scripturistic. „Dacă Dumnezeu este izvor şi lumină şi Tată, învaţă el, nu e îngăduit să se spună că izvorul este uscat, că lumina e fără strălucire, că Dumnezeu e fără Cuvânt (Raţiune), ca să nu fie Dumnezeu neînţelept, neraţional şi fără strălucire, iar Tatăl fiind veşnic, este necesar ca şi Fiul să fie veşnic. Căci cele ce le înţelegem în Tatăl este fără îndoială că sunt şi în Fiul. De fapt însuşi Fiul a spus: Toate câte le are Tatăl sunt ale Mele şi Toate ale Mele sunt ale Tatălui (cf. In. 16, 15).
Deci dacă Tatăl este veşnic, veşnic este şi Fiul, căci prin El s-au făcut veacurile (Evr. l, 2). Tatăl este Cel ce este şi dacă El este Cel ce este, este necesar să fie şi Fiul. Căci Tatăl este cum a spus Pavel: Cel ce este peste toate Dumnezeu binecuvântat în veci. Amin. (Rom. 2, 5). 
Dacă nu este permis să se spună despre Tatăl: a fost cândva când n-a fost, nu este permis să se spună nici despre Fiul: a fost cândva când n-a fost. Atotţiitor este Tatăl, Atotţiitor este deci şi Fiul, căci spune loan: Cel ce este, Cel ce era, Cel ce va veni, Atotţiitorul (Apoc. l, 8). Tatăl este lumină, deci Fiul este strălucire şi lumină adevărată. 
Tatăl este Dumnezeu adevărat; Dumnezeu adevărat este deci şi Fiul. Căci a scris loan: Suntem întru Cel adevărat; întru Fiul Lui, Iisus Hristos. Acesta este Dumnezeu Cel adevărat şi viaţa veşnică (l In. 5, 20). Peste tot nu este nimic din ceea ce are Tatăl, care nu este al Fiului. De aceea Fiul este în Tatăl şi Tatăl în Fiul. Fiindcă cele ce sunt ale Tatălui, acelea sunt în Fiul şi iarăşi acestea se înţeleg în Tatăl. Aşa se înţelege şi cuvântul: Eu şi Tatăl una suntem (In. 10, 30). Fiindcă nu sunt alte în Tatăl şi alte în Fiul, ci cele ce sunt în Tatăl, acelea sunt şi în Fiul. Şi dacă vezi în Tatăl, cele ce vezi în Fiul, bine se spune: Cel ce Mă vede pe Mine vede pe Tatăl (In. 14, 9)"
.
Astfel de demonstraţii întâlnim în toată opera atanasiană şi ceea ce a scris despre dumnezeirea Fiului şi egalitatea Lui cu Tatăl dezvoltă şi pentru Sfântul Duh învăţând despre unitatea de fiinţă a Sfintei Treimi. „Există, spunea el, o Treime Sfântă şi desăvârşită recunoscută ca Dumnezeu în Tatăl, Fiul şi Sfântul Duh. Ea nu conţine nimic străin, nici un amestec din afară. Ea nu este formată din Creator şi creatură, ci este în întregime Putere creatoare, producătoare, asemenea ei însăşi, neîmpărţită prin firea Ei, unică în acţiunile Ei. Tatăl săvârşeşte toate lucrurile prin Logos în Duhul Sfânt şi astfel unitatea Sfintei Treimi este păstrată, iar în Biserică este predicat un singur Dumnezeu, Care este mai presus de toate, lucrează prin toate şi este în toţi (Efes. 4, 6); mai presus de toţi ca Tată, principiu şi izvor, prin toate, ca Logos, în toţi în Duhul Sfânt. 
Sfânta Treime există, Ea nu este limitată la un nume sau la aparenţa unui cuvânt, ci Ea este Treime în adevăr şi în realitate. După cum Tatăl este Cel ce există, tot astfel şi Logosul Său este Cel ce există şi Dumnezeu mai presus de toate, iar Sfântul Duh există şi El cu adevărat"
. 
Deşi Sfântul Atanasie nu face distincţie clară între termenii ουσιά (fiinţă) şi ύπόστάσις (ipostas), el arată că deofiinţimea persoanelor treimice nu duce nici la triteism, nici la modalism sabelian. „Arienii, scria el, nu ştiu că Tatăl, pentru a fi Tată, nu poate fi despărţit de Fiul, Fiul nu poate fi separat de Tatăl, pentru că denumirea de Tată înseamnă comuniunea lor. Sfântul Duh stă la îndemâna Celor doi, pentru că nici Cel ce-L trimite, nici Cel ce-L aduce nu pot fi separaţi sau lipsiţi unul de altul. Astfel noi întindem Monada în Triadă şi iarăşi contragem în Monadă Triada, care nu poate fi împuţinată"
.
Pentru el unitatea de fiinţă a persoanelor treimice trebuie privită ontologic şi nu fenomenologic. Taina Sfintei Treimi rămâne un mister care nu poate fi dezlegat datorită limitării capacităţii omului de a pătrunde cu mintea tainele dumnezeieşti aşa încât exprimările noastre sunt doar rezultatul acestei cugetări mărginite, „într-adevăr, învăţa Sfântul Atanasie, Fiul există în Tatăl, pe cât se poate înţelege, pentru că tot ceea ce este Fiul aceasta este propriu fiinţei Tatălui, aşa cum strălucirea vine din lumină, cum fluviul vine din izvor, aşa încât Cel ce vede pe Fiul vede ce este propriu Tatălui şi înţelge că Fiul este în Tatăl, având existenţa din Tatăl. Dar şi Tatăl este în Fiul, pentru că ceea ce este propriu din Tatăl, aceea este Fiul, aşa cum soarele este în strălucirea sa, mintea în cuvânt şi izvorul în fluviu. Tot aşa cine vede pe Fiul vede propriul fiinţei Tatălui şi înţelege că Tatăl este în Fiul, chipul şi dumnezeirea Tatălui fiind ceea ce este Fiul, urmează că Fiul este în Tatăl şi Tatăl în Fiul. De aceea, pe drept s-a spus mai înainte: Eu şi Tatăl una suntem (In. 10, 30) şi s-a adăugat: Eu sunt în Tatăl şi Tatăl este în Mine, ca să se arate identitatea dumnezeiască şi unitatea fiinţei"
.
Prin urmare, pentru Sfântul Atanasie şi pentru toţi apărătorii ortodoxiei niceene renunţarea la termenul όμοουσιος în favoarea lui όμοιουσιος înseamnă negarea egalităţii şi consubstanţialităţii persoanelor Sfintei Treimi, învăţătura trinitară a Sfântului Atanasie a devenit astfel normativă pentru apărătorii ortodoxiei niceene atât în Răsărit cât şi în Apus.
„Recunoscând identitatea fiinţei, învăţa Sfântul Vasile cel Mare, arhiepiscopul Cezareei Capadociei (379), admitem deofiinţimea, şi pentru Dumnezeire nu admitem ideea de compus pentru că Cel care, după fiinţă este Dumnezeu şi Tată, a născut pe Cel care, după fiinţă este Dumnezeu şi Fiu. Acest fapt este cel care ne îngăduie să evidenţiem consubstanţialitatea sau deofiinţimea"
.
El insistă în mod deosebit şi asupra coeternităţii Fiului cu Tatăl tot ca argument în favoarea deofiinţimii persoanelor treimice comentând textul de la loan 1,1: La început era Cuvântul. Dacă era la început atunci când nu era?... Ereticii spun: Nu era înainte de a se naşte. Ştii oare, când s-a născut ca să poţi fixa în timp cuvintele înainte de? Cuvintele înainte de sunt cuvinte care arată timpul şi situează un timp înaintea altui timp în ce priveşte vechimea. Este oare bine gândit să spui că Creatorul timpului îşi are naşterea în categoriile timpului?"
. Pentru a sublinia existenţa din veşnicie a Fiului cu Tatăl, el recurge la o analogie extrem de sugestivă. „După cum strălucirea vine de la flacără fără ca lucrarea ei să se producă în urma flăcării, ci flacăra străluceşte în acelaşi timp în care străluceşte şi lumina, tot aşa şi Fiul vine din Tatăl, fără ca vreo întindere sau vreun interval să despartă pe Cel Unul-Născut de existenţa Tatălui, vrând astfel ca deodată cu cauza să fie conceput şi Cel care provine din ea"
. 

Învăţătura despre coeternitatea Fiului cu Tatăl, o întâlnim şi la Sfântul Grigorie de Nazianz sau Teologul (390). „Fiindcă nu era o dată când Tatăl nu era fără Cuvânt, învăţa el, nici nu era o dată când nu era Tatăl, nici nu era o dată când Tatăl nu era adevărat sau înţelept, când era fără putere, lipsit de viaţă sau de strălucire sau de bunătate"
 căci „toate câte le are Tatăl, sunt ale Fiului" (In. 16, 15), precum şi invers, cele ale Fiului sunt ale Tatălui. Nimic nu e deci propriu unuia singur, pentru că toate sunt comune. Fiindcă şi existenţa însăşi este comună şi de aceeaşi valoare, deşi Fiul o are de la Tatăl. De aceea se şi spune: Eu viez pentru Tatăl (In. 6, 57) nu pentru că viaţa şi existenţa Lui sunt susţinute de Tatăl, ci pentru că există fără început şi necauzat de la Tatăl"
.
Observăm că Sfântul Grigorie Teologul stabileşte cu precizie raporturile interpersonale în Sfânta Treime şi specificul fiecărei persoane. Tatăl, Fiul şi Sfântul Duh au comun fiinţa, necrearea şi dumnezeirea. Fiul şi Duhul Sfânt au comun faptul că sunt dinTatăl, Fiul prin naştere, iar Duhul Sfânt prin purcedere.
Marele merit de a fi precizat sensul termenilor fiinţă şi persoană sau ipostas, care la Sfântul Atanasie aveau acelaşi înţeles, îi revine Sfântului Grigorie de Nyssa (394). Prin folosirea formulei „o singură fiinţă, trei ipostase" el arată clar că fiinţa este substanţa sau esenţa unică şi neîmpărţită a Dumnezeirii, iar prin ipostas se înţelege o fiinţă de sine stătătoare caracterizată prin însuşiri proprii subzistând ca individ sau persoană. Astfel el atribuie Tatălui paternitatea, Fiului filiaţia şi Sfântului Duh sfinţenia.
El arată că deosebirea persoanelor divine rezidă numai în relaţiile lor, căci lucrarea lor în afară este comună. Persoanele umane nu au o existenţă continuă din una şi aceeaşi persoană, ci unele din aceasta, altele din cealaltă, iar cauzele se prezintă în multe şi felurite elemente faţă de cele cauzate, în Sfânta Treime, continuă el, este una şi aceeaşi persoană a Tatălui din care Fiul se naşte şi Sfântul Duh purcede. De aceea, noi zicem că unicul Dumnezeu este la propriu, singura cauză a celor cauzaţi de El, întrucât El coexistă cu Ei.
Persoanele Dumnezeirii nu se separă unele de altele nici prin timp, nici prin loc, nici prin voinţă, nici prin ocupaţie, nici prin lucrare, nici prin afecţiune, nici prin nimic din cele ce se iau în considerare la oameni. Deosebirile, dacă poate fi vorba de aşa ceva la Persoanele treimice, sunt nu de natură sau fiinţă, ci de relaţie. Tatăl este Tată şi nu Fiu, Fiul este Fiu şi nu Tată, iar Sfântul Duh nu este nici Tată, nici Fiu. Iată de ce nu se poate spune că cele trei Persoane sunt trei Dumnezei. Tatăl este cauza, Fiul este Cel din cauză, iar Sfântul Duh este Cel ce vine prin Cel din cauză, cele trei Persoane având comun dumnezeirea, iar Fiul şi Sfântul Duh au comun şi faptul că amândoi sunt din Tatăl. Fiul este cauzat de Tatăl prin naştere, iar Sfântul Duh prin purcedere.
Pentru a explica coexistenţa şi interferenţa Persoanelor în Sfânta Treime, Didim cel Orb (398), un alt remarcabil apărător al pnevmatologiei şi teologiei trinitare ortodoxe, afirmă că fiinţa dumnezeiască e simplă, necompusă şi spirituală, fără membre şi organe. Persoanele Sfintei Treimi iau fiinţă unele din altele, dar nu este una care dă şi alta care primeşte, fiindcă toate sunt aceeaşi fiinţă.
Sfântul Grigorie de Nyssa precizează că „unirea nemijlocită dintre Tatăl şi Fiul nu exclude voinţa Tatălui, ca şi cum Tatăl ar fi primit pe Fiul prin vreo necesitate a naturii şi împotriva voinţei sale. Pe de altă parte, rezultatul voinţei (zămislirea Fiului) nu aduce separaţie între cei doi (Tatăl şi Fiul), ca şi cum acest rezultat al voinţei ar constitui vreo distanţă între cei doi".
Datorită disputelor ariene care au tulburat Biserica încă o jumătate de secol după Sinodul I Ecumenic, unii Sfinţi Părinţi printre care şi Sfântul Vasile cel Mare şi întreg episcopatul prezent la Sinodul al II-lea Ecumenic ţinut la Constantinopol în anul 381, au evitat din motive practice folosirea termenului όμοουσιος pentru a defini egalitatea şi consubstanţialitatea Sfântului Duh cu Tatăl şi cu Fiul folosind formulări ca „de aceeaşi cinstire", „împreună mărit cu Tatăl şi cu Fiul", „Domnul de viaţă făcător" şi altele. Termenul nu a fost însă complet eliminat din referirile făcute la persoana Duhului Sfânt pentru că astfel s-ar fi creat premisele eliminării lui şi din formula niceeană cu referire la persoana Fiului.
În timp ce chiar Sfântul Atanasie, mărturisind dumnezeirea Sfântului Duh foloseşte expresii ca: Duhul Sfinţeniei şi al reînnoirii, Domnul de viaţă făcător prin care devenim participanţi la fiinţa divină şi suntem îndumnezeiţi, Cel ce este neschimbabil, invariabil, nestricăcios, facându-L prezent în toate pe Logosul cu care este deofiinţă. Didim cel Orb declară fără reţinere că Duhul Sfânt este deofiinţă şi de aceeaşi cinstire cu Acela din care purcede, egal şi asemenea Tatălui şi Fiului pentru că El are, ca şi Aceştia, drept templu, omul, şi cine este sălaş al Tatălui, este şi sălaşul Fiului şi al Duhului Sfânt, că El purcede de la Tatăl şi se sălăşluieşte dumnezeieşte în Fiul al cărui chip este aşa cum Fiul este chipul Tatălui, că este Duhul Fiului, al Logosului, al Mântuitorului, deofiinţă cu Tatăl şi cu Fiul aşa cum Fiul este deofiinţă cu Tatăl... Persoanele trinitare, săvârşind aceeaşi lucrare, reflectă aceeaşi fiinţă, căci acolo unde este o singură fiinţă nu este decât o singură lucrare, potrivit principiului că orice lucru deofiinţă şi consubstanţial cu aceeaşi fiinţă sau substanţă posedă aceeaşi lucrare. 
Ipostasele având aceeaşi onoare şi aceeaşi lucrare, nu se deosebesc nici în Dumnezeire, nici în putere. Cine are harul lui Hristos, îl are şi pe acela al Tatălui prin lucrarea Sfântului Duh. Vestita binecuvântare paulină: Harul Domnului nostru Iisus Hristos şi dragostea lui Dumnezeu-Tatăl şi împărtăşirea Sfântului Duh... (2 Cor. 13, 13) reflectă un singur har al întregii Sfinte Treimi izvorât din Tatăl şi din Fiul; harul este împărtăşit de Sfântul Duh. Nu există un har special al Tatălui, altul al Fiului şi altul al Sfântului Duh
. 

Prin lupta Sf. Părinţi, dârză soldată cu multe neajunsuri şi exilări, credinţa niceeană neştirbită pe care au completat-o şi au întărit-o, Sinodul al II-lea Ecumenic de la Constantinopol şi Sinodul de la Aquileea, ţinute în anul 381, condamnând pnevmatomahismul. Apărarea şi promovarea adevăratei doctrine despre Sfânta Treime prin condamnarea arianismului şi pnevmatomahismului s-au realizat prin formarea unui front comun al rezistenţei niceene în Răsărit cu apărătorii Ortodoxiei trinitare în Apus.
Disputele ariene au cauzat noi confruntări teologice care, pe de o parte, au trezit rivalităţi între Orient şi Occident, între Constantinopol şi Roma, iar pe de altă parte, au constituit subiect de discuţie pentru alte sinoade.
De data aceasta pentru mai bine de un deceniu centrul disputelor trinitare 1-a constituit oraşul Sirmium (Mitroviţa, în Serbia) capitala prefecturii Illyricum, iar în secolul al IV-lea reşedinţă imperială. Aici păstorea probabil din anul 344 episcppul arian Fotin, condamnat ca eretic antitrinitar la Sinodul de la Antiohia din anul 344. El învăţa că Logosul divin nu este decât raţiunea impersonală a lui Dumnezeu sau o dilatare-extindere a Dumnezeirii urmată apoi de o contracţie sau restrângere. Logosul trebuie numit Logopater sau Verbipater, adică Tată şi Cuvânt în acelaşi timp, pentru că Logosul a devenit Hristos şi Fiu al lui Dumnezeu numai după întrupare din Fecioara Maria
. 
Sinoadele ţinute la Sirmium între anii 351-358 au redactat mai multe formule de credinţă, care însă exprimau diferite variante ale doctrinei ariene.
Din afirmaţiile sale Sfântul Ambrozie lasă să se înţeleagă că el nu poate concepe Sfânta Treime decât ca o unitate de fiinţă şi triadă de persoane. „Există o singură fiinţă şi o singură cunoaştere a Tatălui, a Fiului şi a Sfântului Duh", căci „Lumină este Tatăl, Lumină este Fiul şi Lumină este Duhul Sfânt. Să înţelegem că Tatăl este viaţă, viaţă este Fiul şi viaţă este Duhul Sfânt".
Şirul citatelor ar putea continua, dar credem că au fost suficiente ca să ne convingem de aportul indiscutabil pe care 1-a avut Sfântul Ambrozie la combaterea pnevmatomahismului şi la mărturisirea doctrinei ortodoxe despre Sfânta Treime.
Teologia sa a dominat teologia trinitară apuseană alături de cea a Sfântului Ilarie de Pictavium, a papilor Iulius şi Damasus şi a episcopilor Osius de Cordoba, Eusebiu de Vercelli şi Lucifer de Cagliari, care s-a înscris în aceleaşi coordonate. Ea s-a îmbinat armonios cu cea a Sfântului Atanasie şi cea a capadocienilor inspi​rată la rândul ei din teologia atanasiană.
El a dominat doctrinar Sinodul de la Aquileea din anul 381, făcând ca împreună cu Sinodul de la Constantinopol din acelaşi an să se adopte în toată Biserica învăţătura despre egalitatea şi consubstanţialitatea persoanelor Sfintei Treimi.
Acest model de mărturisire comună a adevărului de credinţă trebuie să constituie un puternic imbold pentru refacerea unităţii creştine pe baza credinţei nealterate păstrată în Biserică, mărturisită de Sinoadele Ecumenice şi de Sfinţii Părinţi şi transmisă din generaţie în generaţie de-a lungul secolelor până astăzi.
CONCLUZII:

Potrivit învăţăturii ortodoxe, Dumnezeu este unul în fiinţa Sa şi subzistă întreit în ipostasele Sale. Dumnezeirea nu este o fire compusă din trei ipostase, ci o singură fiinţă în trei ipostase desăvîrşite
.
De aceea, "Cînd zic Dumnezeu, înţeleg Tatăl, Fiul şi Duhul Sfînt" spune Sfîntul Grigorie de Nazianz
. 

În Dumnezeu există o singură fiinţă, o singură voinţă şi o singură lucrare. Fiinţa dumnezeiască formează o unitate desăvîrşită, dar ea nu se limitează şi nu se închide într-o singură persoană. Deşi fiinţează în mod unitar, Dumnezeirea are un mod de subzistenţă treimic. Tatăl, Fiul şi Duhul Sfînt au persoana lor proprie şi în fiecare persoană subzistă una şi aceeaşi fire dumnezeiască în mod deplin. Dumnezeu este deofiinţă, are un principiu unic al firii şi existenţei şi este contemplat în Treime. Cele trei persoane există una în alta, şi tot ce se atribuie uneia, se atribuie şi celeilalte. Prin urmare, în Dumnezeu există o singura fiinţă şi aceeaşi fiinţă neimpărţită şi trei persoane deosebite, deofiinţă şi egale. Dumnezeirea fiinţează unitar şi subzistă treimic. De aceea, cînd spunem Sfînta Treime, ne gîndim la unirea celor trei persoane în care fiinţează Dumnezeu cel unic după fiinţă, voinţă şi lucrarea Sa. Dumnezeu este unul în trei, adică într-o singura Dumnezeire în trei ipostase.
Dogma Sfintei Treimi cuprinde nu numai mărturisirea despre unitatea fiinţei, despre deofiinţimea şi egalitatea celor trei ipostase, ci şi învăţătura despre însuşirile fiecărei persoane, adică ce este propriu unei persoane şi o face distinctă de celelalte. Sfinţii Părinţi învaţă că taina Sfintei Treimi constă în modul de a exista al unei persoane în alta şi din alta, sau în relaţiile de origine şi legăturile dintre persoane. Din acest punct de vedere, se pot distinge: nenaşterea, sau existenţa de sine, ca mod de a fi personal al Tatălui (Efes. III, 14-15); naşterea Fiului din Tatăl din veşnicie (Ioan I, 14, 18) şi purcederea Duhului Sfînt din Tatăl din veşnicie (Ioan XV, 26), precum şi întruparea Fiului la "plinirea vremii" de la Duhul Sfînt şi din Fecioara Maria (Luca I, 35) şi trimiterea Sfîntului Duh de către Fiul în timp (Ioan XV, 26).
În secolul al IV-lea, Istoria Bisericii a fost marcată pe plan teologic de disputele ariene şi pnevmatomahe care au determinat derularea unei acţiuni susţinute şi eficiente pentru combaterea şi condamnarea acestor erezii, dar mai ales pentru formularea doctrinei trinitare care, aprobată de Sfinţii Părinţi întruniţi la Niceea (325) şi Constantinopol (381) şi de consensul general al Bisericii, a devenit teologie normativă pentru secolele următoare şi în contextul ecumenic de astăzi, în acelaşi timp, Biserica, prin şcolile ei teologice, dar apelând şi la tezaurul extraordinar oferit de cultura şi filosofia greacă şi latină, pe care 1-a pus în folosul ei încreştinându-1, a format personalităţi teologice care prin gândirea, scrisul şi trăirea lor spirituală de excepţie au conturat secolul de aur al literaturii patristice.
În prim plan s-a situat teologia trinitară, care trebuia să ofere creştinilor garanţia cunoaşterii şi mărturisirii adevărurilor de credinţă mântuitoare. Biserica abia ieşise de sub teroarea ultimului val de persecuţii declanşat de împăratul Diocleţian (284-305) prin care se urmărea desfiinţarea ei, lucru chiar crezut de cei care s-au poticnit în credinţă şi au preferat în locul martirajului negarea lui Hristos Domnul. Dintre cei care au făcut aceasta unii au fost convinşi că nu au tăgăduit credinţa în Iisus Hristos, Fiul lui Dumnezeu şi Dumnezeu adevărat, ci pe omul Iisus născut din Maria
. O astfel de concepţie nu însemna altceva decât negarea dumnezeirii Mântuitorului Iisus Hristos şi implicit a Sfintei Treimi.
Sfânta Treime există, Ea nu este limitată la un nume sau la aparenţa unui cuvânt, ci Ea este Treime în adevăr şi în realitate. După cum Tatăl este Cel ce există, tot astfel şi Logosul Său este Cel ce există şi Dumnezeu mai presus de toate, iar Sfântul Duh există şi El cu adevărat"
.
Acest model de mărturisire comună a adevărului de credinţă trebuie să constituie un puternic imbold pentru refacerea unităţii creştine pe baza credinţei nealterate păstrată în Biserică, mărturisită de Sinoadele Ecumenice şi de Sfinţii Părinţi şi transmisă din generaţie în generaţie de-a lungul secolelor până în zilele noastre.
BIBLIOGRAFIE:

1. Diac. Conf. P. I. David, Responsabilitatea misionară după Sfinţii Trei Ierarhi, în Studii Teologice, seria II, anul XXXVI, nr. 5-6/1984.

2. Pr. Prof. Dr. Dumitru Gh. Popescu, Teologie şi cultură, Ed. Inst. Biblic şi de Misiune al B.O.R., Bucureşti, 1993.

3. Pr. Prof. Dumitru Staniloae, Învăţătura despre Sf. Treime în scrierea Sfântului Vasile “Contra lui Eunomie”, în Sf. Vasile cel Mare, Ed. Inst. Biblic şi de Misiune al B.O.R., Bucureşti, 1980.

4. Sf. Grigore de Nazianz, Cuvântarea XXXIX.

5. Pr. Prof. D. Staniloae, Cunoaşterea lui Dumnezeu la Sf. Ioan Gură de Aur, în Ortodoxia, anul IX (1957), nr. 4.

6. Sf. Grigore de Nazianz, Poeme II, P.G., 37, col. 11, 65; şi Pr. Prof. Dumitru Popescu, op. cit.
7. Chiţescu, Prof. N., Todoran, Pr. Prof. Isidor, Petreuţă, Pr. Prof. I., Teologia Dogmatică şi Simbolică, Vol. I, Bucureşti, 1958. Vol. II, Bucureşti, 1958. 

8. Evdokimov, Paul, Prezenţa Duhului Sfânt în Tradiţia Ortodoxă. Traducere, prefaţă şi note de Pr. Prof. Dr. Vasile Răducă, Bucureşti, 1995. 

9. Evdokimov, Paul, Ortodoxia, Bucureşti, 1996

10. Florenski, Pavel, Stâlpul şi temelia adevărului. Încercare de teodicee ortodoxă în douăsprezece scrisori. În româneşte de Emil Iordache, Pr. Iulian Friptu şi Pr. Dimitrie Popescu. Studiu introductiv: diac. Ioan I. Ică jr, Bucureşti, 1999. 

11. Lossky, Vladimir,  Teologia mistică a Bisericii de Răsărit. Traducere, studiu introductiv şi note de Pr. Prof. Dr. Vasile Răducă, Bucureşti, 1993. 

12. Lossky, Vladimir, Introducere în Teologia ortodoxă. Traducere de Prof. Dr. Remus Rus, Bucureşti, 1993

13. Meyendorff, John, Teologia bizantină. Tendinţe istorice şi teme doctrinare. Traducere din limba engleză de Pr. Prof. Dr. Alexandru I. Stan, Bucureşti, 1996.

14. Răducă, Pr. Prof. Dr. Vasile, Antropologia Sfântului Grigorie de Nyssa, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al BOR, Bucureşti, 1996.

15. Stăniloae, Pr. Prof. Dumitru, Teologia Dogmatică Ortodoxă, Vol. 1-2, Bucureşti, 1978. Vol. 1. Vol. 2.

16. Sfântul Atanasie, Despre Sinoadele de la Rimini şi Seleucia, XXVI, în „Părinţi şi scriitori bisericeşti" (PSB), vol. 16, Bucureşti, p. 136 şi I. Rămureanu, Sinoadele de la Sirmium dintre anii 348 şi 358. Condamnarea lui Fotin de Sirmium, în „Studii Teologice", nr. 5-6/1963.
17. Sfântul Grigorie de Nazianz, A treia cuvântare teologică, 17, în Cele 5 cuvântări teologice, trad. D. Stăniloae, Ed. Anastasia, Bucureşti, 1993.

18. Sfântul Atanasie, Cuvânt împotriva arienilor, III, 3, în PSB, Vol.  15, Bucureşti, 1978.

19. Sfântul Vasile cel Mare, Epistola a 8-a, în PSB, Vol. 12, Bucureşti, 1988.
20. Sfântul Atanasie, Epistola a doua către Serapion, împotriva celor care declară pe Fiul creatură, II, în Părinţi şi Scriitori bisericeşti (PSB), vol. 16, Bucureşti, 1988.
21. I. G. Coman, Patrologie, vol. III, Bucureşti, 1988, p. 96.

22. Pr. Prof. Dr. Dumitru Gh. Popescu, Teologie şi cultură, Ed. Inst. Biblic şi de Misiune al B.O.R., Bucureşti, 1993.
23. Pr. Prof. Dumitru Staniloae, Învăţătura despre Sf. Treime în scrierea Sfântului Vasile “Contra lui Eunomie”, în Sf. Vasile cel Mare, Ed. Inst. Biblic şi de Misiune al B.O.R., Bucureşti, 1980.
24. Sf. Grigorie Palama, Omilie la Pogorirea Sfintului Duh, trad. Pr. Olimp Caciula, in "Mitropolia Olteniei", XXIII (1971).
25. Sf. Maxim Marturisitorul, Capete gnostice, II, 25, in "Filocalia", trad. cit., vol. II.
� Cateheza IV, 4, trad. Pr. D. Fecioru, p.106.


� Sf. Ioan Damaschin, Dogmatica, I, 7, trad. Pr. D. Fecioru, p.29. "De aceea nu spunem ca Tatal si Fiul si Sfintul Duh sint trei dumnezei, ci, din contra, ca Sfinta Treime este un singur Dumnezeu". Exista o intrepatrundere reciproca a ipostaselor, acestea pastrind identitatea fiintei si insusirile ipostatice: "Caci cele trei sfinte ipostase se deosebesc unele de altele numai in aceste insusiri ipostatice. Ele nus e deosebesc prin fiinta, ci se deosebesc fara despartire prin caracteristica propriei ipostase".


� Vezi despre conceptia trinitara despre Dumnezeu: Cele cinci cuvintari despre Dumnezeu, trad. Pr. GH.I. Tilea si N.I. Barbu, Bucuresti, 1947.


� Sf.Ioan Damaschin, Dogmatica, 1, 8, trad. cit., p. 25: "Nenasterea Tatalui, nasterea Fiului, purcederea Duhului nu indica deosebiri de fiinta, nici de functie, ci de mod de existenta".


� "Este cu neputinta sa se gaseasca in lume o imagine care sa exemplifice in ea insasi, in chip exact, modul de existenta al Sfintei Treimi" (Sf.Ioan Damaschin, op. cit., p.27).


� "Dar este mult mai potrivit sa vorbim despre fiinta lui Dumnezeu, facind abstractie de toate existentele, caci Dumnezeu nu face parte din existenta. Asta nu insemna ca Dumnezeu nu exista, ci ca El este mai presus de toate existentele si mai presus de insasi existenta" (Sf.Ioan Damaschin, op. cit., p.11).


� Omilii si predici, trad. D. Fecioru, Bucuresti, 1946, p. 163-165.


� "Dar ce folos am fi avut din intrupare, daca cel care a fost supus pentru prima data patimii n-a fost mintuit, nici nu a fost reinnoit si nici intarit prin legatura cu Dumnezeu? Caci ceea ce n-a fost luat, n-a fost vindecat" (Sf. Ioan Damaschin, Dogmatica, III, 18, trad. cit., p.208). Iar Sfintul Chiril al Ierusalimului spune: "Daca Hristos este Dumnezeu, precum si este, dar n-a luat firea omeneasca, atunci sintem straini de mintuire. Trebuie sa ne inchinam lui ca Dumnezeu, dar trebuie sa credem ca s-a si inomenit" (Cateheza, XII, 2, trad. cit., p.272).


� Dogmatica, I, 7-11, trad. cit., p. 17, 28, 34.


� Ibidem, p. 17.


� Cuvint la nasterea Fecioarei, trad. cit., p. 871.


� Despre preotie, VI, trad. D. Fecioru, in "Biserica Ortodoxa Romana" LXXV (1957), 10, p.948.


� Sf. Chiril al Ierusalimului, Cateheza, XVII, 5, trad. cit., p. 472.


� Sf. Vasile cel Mare, Omilia XV despre credinta, trad. cit., p. 492.


� Sf. Maxim Marturisitorul, Capete gnostice, II, 25, in "Filocalia", trad. cit., vol. II, p. 175.


� Sf. Grigorie Palama, Omilie la Pogorirea Sfintului Duh, trad. Pr. Olimp Caciula, in "Mitropolia Olteniei", XXIII (1971), 1-2, p. 43-44: Duhul Sfint a fost, este si va fi intotdeauna, creind dimpreuna cu Tatal si cu Fiul, la vreme, toate cele create si reinnoind impreuna cele ce si-au pierdut infatisarea cea dintru inceput si sustinind toate care exista: pretutindeni prezent si plinind toate, conducind si supraveghind totul. Caci zice catre Dumnezeu Psalmistul: "Unde ma voi duce dinaintea Duhului Tau si de fata Ta unde voi fugi?" (Ps. CXXXVII, 7). Dar Duhul Sfint nu este numai pretutindeni prezent, ci este si mai presus de toate; nu este nici numai in tot veacul si timpul, ci si mai inainte de tot veacul si de tot timpul. Si nu numai pina la sfirsitul veacului va fi cu noi, dupa fagaduinta, ci cu mult mai mult, El va ramine impreuna cu cei vrednici si in veacul ce vine, facind nemuritoare si umplind de slava vesnica si trupurile acestora, lucru care si Domnul aratindu-l, a spus ucenicilor Sai: "Voi ruga pe Tatal si alt Mingiietor va da voua, ca sa ramina cu voi in veac" (Ioan XIV, 16).





� Diac. Conf. P. I. David, Responsabilitatea misionară după Sfinţii Trei Ierarhi, în Studii Teologice, seria II, anul XXXVI, nr. 5-6/1984, p. 303-304.


� Pr. Prof. Dr. Dumitru Gh. Popescu, Teologie şi cultură, Ed. Inst. Biblic şi de Misiune al B.O.R., Bucureşti, 1993, p. 9.


� Pr. Prof. Dumitru Staniloae, Învăţătura despre Sf. Treime în scrierea Sfântului Vasile “Contra lui Eunomie”, în Sf. Vasile cel Mare, Ed. Inst. Biblic şi de Misiune al B.O.R., Bucureşti, 1980, p. 51.


� Ibidem


� Ibidem, p. 52.


� Ibidem


� Pr. Prof. Dumitru Staniloae, op. cit., 56-57.


� Adversus Eunomium, lib. III; P.G. 29, 656.


� Idem, 600-601.


� Contra Sabelienilor, a lui Arie şi a anomeilor, 6, P.G. XXXI, 612 B.


� Epistola CCXXIII, 3, C, III, 12.


� Epistola CCXXXIV, 1, C, III, 42.


� Contra lui Eunomiu, III, 2, P.G., XXIX, 660 ABC.


� Ibidem, 661, 664, 668.


� Sf. Grigore de Nazianz, Cuvântarea XXXIX, 11, Migne P.G., XXXVI, col. 345 C.�


� Pr. Prof. D. Staniloae, Cunoaşterea lui Dumnezeu la Sf. Ioan Gură de Aur, în Ortodoxia, anul IX (1957), nr. 4, p. 556.


� Ioan XVII, 21.


� Sf. Grigore de Nazianz, Poeme II, P.G., 37, col. 11, 65; şi Pr. Prof. Dumitru Popescu, op. cit., p. 15.


� Pr. Prof. Dr. D. Popescu, op. cit., p. 16-17.


� Pr. Lector Gheorghe Zamfir, Mitropolia Olteniei, an. LI, nr. 1-2, ianuarie-aprilie 1999, p. 90-98.


� E. Dassmann, Kirchengeschichte, I, Kohlhammer-Studienbucher Teologie, Bd. 10, Stuttgart, 1991, p. 154.


� Aspecte doctrinare din scrierile creştine ale secolului II, în „Glasul Biseri�cii", nr. 3-4/1965, p. 337


� I. Rămureanu, Sinodul I Ecumenic de la Niceea de la 325. Condamnarea ereziei lui Arie. Simbolul Niceean, în „Studii Teologice", nr. 1-2/1977, p. 15-60.


� I. Rămureanu, Sinodul I Ecumenic de la Niceea, p. 16-18. 


� Ibidem, p. 40 ş.u.


� P. Evdokimov, Prezenţa Duhului Sfânt în Tradiţia Ortodoxă, trad. rom. de V. Răducă, Ed. Anastasia, Bucureşti, 1995, p. 47.


� „Scrisoarea papei Iulius către episcopii orientali", la Sfântul Atanasie, Apologie contra arienilor, 27-35.


� A se vedea I. Ramureanu, Sinodul de la Sardica din anul 343, în „Studii Teologice", nr. 3-4/1962, p. 163.


� I.G. Coman, Patrologie, vol. III, Bucureşti, 1988, p. 96.


� Sfântul Atanasie, Epistola a doua către Serapion, împotriva celor care declară pe Fiul creatură, II, în Părinţi şi Scriitori bisericeşti (PSB), vol. 16, Bucureşti, 1988, p. 68-69.


� Sfântul Atanasie, Epistola către Serapion despre Sfântul Duh, 28, op. cit.,p. 58-59.


� Sfântul Atanasie, Despre părerea episcopului Dionisie al Alexandriei, 16-17, P.G. 25, 504 CD-505A, apud I.G. Coman, op. cit., p. 184.


� Sfântul Atanasie, Cuvânt împotriva arienilor, III, 3, în PSB, Vol.  15, Bucureşti, 1978, p. 328.


� Sfântul Vasile cel Mare, Epistola a 8-a, în PSB, Vol. 12, Bucureşti, 1988, p. 133.


� Idem, Omilia a 16-a, în PSB, vol. 17, Bucureşti, p. 516.


� Idem, Epistola a 38-a, în PSB, vol. 12, p. 184.


� Sfântul Grigorie de Nazianz, A treia cuvântare teologică, 17, în Cele 5 cuvântări teologice, trad. D. Stăniloae, Ed. Anastasia, Bucureşti, 1993, p. 66.


� Idem, A patra cuvântare teologică, II, op. cit., p.79-80.


� Această sinteză a doctrinei trinitare a lui Didim cel Orb formulată în tratatele Despre Sfânta Treime, P.G. 39, col. 269-992 şi Despre Sfântul Duh, P.G. 39, col. 1033-1086 a fost preluată de la l.G. Coman, op. cit., p. 230-231.


� Sfântul Atanasie, Despre Sinoadele de la Rimini şi Seleucia, XXVI, în „Părinţi şi scriitori bisericeşti" (PSB), vol. 16, Bucureşti, p. 136 şi I. Rămureanu, Sinoadele de la Sirmium dintre anii 348 şi 358. Condamnarea lui Fotin de Sirmium, în „Studii Teologice", nr. 5-6/1963, p. 285-286.


� Sf. Ioan Damaschin, Dogmatica, I, 7, trad. Pr. D. Fecioru, p.29. "De aceea nu spunem ca Tatal si Fiul si Sfintul Duh sint trei dumnezei, ci, din contra, ca Sfinta Treime este un singur Dumnezeu". Exista o intrepatrundere reciproca a ipostaselor, acestea pastrind identitatea fiintei si insusirile ipostatice: "Caci cele trei sfinte ipostase se deosebesc unele de altele numai in aceste insusiri ipostatice. Ele nus e deosebesc prin fiinta, ci se deosebesc fara despartire prin caracteristica propriei ipostase".


� Vezi despre conceptia trinitara despre Dumnezeu: Cele cinci cuvintari despre Dumnezeu, trad. Pr. GH.I. Tilea si N.I. Barbu, Bucuresti, 1947.


� E. Dassmann, Kirchengeschichte, I, Kohlhammer-Studienbucher Teologie, Bd. 10, Stuttgart, 1991, p. 154.


� Sfântul Atanasie, Epistola către Serapion despre Sfântul Duh, 28, op. cit.,p. 58-59.





PAGE  
1

